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प्रास्ताविक 


भारतीय संस्कृतिकोशाच्या सातव्या खंडाच्या प्रकाशनाचा सुयोग आज येत आहे, त्याबद्दल आनंद 
वाटतो. 


कोशाचा संकल्प, योजना आणि व्याप्ती यांविषयी प्रथम खंडाच्या प्रस्तावनेत सविस्तर लिहिलेच आहे. 


म्हणून या ठिकाणी त्याची पुनरुक्ती करीत नाही. मात्र काही गोष्टींचा चबुढासा आधीच्या खंडांच्या प्रस्तावनेत 
केला आहे, तोच पुन्हा इथेही करणे आवश्यक वाटते. 


शुद्धलेखन -- कोशाच्या पहिल्या खंडात महाराष्ट्र साहित्य परिषदेने केलेले शुद्धलेखनाचे नियम पाळले. 
त्यानंतर मराठी साहित्य महामंडळाने शुद्धलेखनाचे नवे नियम केले आणि ते महाराष्ट्र राज्य सरकारने मान्य 
केले. त्या नियमांना अनुसरून दुसर्‍या, तिसर्‍या, चौथ्या, पाचव्या व सहाव्या खंडांचे मुद्रण केले आहे. तेच 
नियम या सातव्या खंडाच्या मुद्रणातही पाळले आहेत. 

जाती-जमातोंची माहिती -- गेल्या शतकात व चालू शतकाच्या प्रारंभी अनेक पाश्चात्य संशोधकांनी 
भारतातील बहुसंख्य जाती - जमातींचे संशोधन करून मोठमोठे ग्रंथ लिहुन ठेवले आहेत. जाती-जमातींची 
देताना आम्ही त्या ग्रंथांचा उपयोग केला आहे कालमानाप्रमाणे बहुतेक जाती-जमातींच्या व्यवसायांत, 
राहूणीत व चालीरीतींत उकेळ प्रमाणात बदल झालेला असणे शक्‍य आहे. पण. त्यांची प्रत्यक्ष पाहणी करून 
त्यांच्याविषयी अद्ययावत माहिती मिळविणे ही गोष्ट आम्हांला शक्‍य झालेली नाही. पण अलिकडे भारतीय 
वा पारिचिमात्य संशोधकांनी काही जाती - जमातींचे प्रत्यक्ष संशोधन करून नवे ग्रंथ लिहिलेले आहेत, त्यांचा 
मात्र आम्ही उपयोग करून घेतला आहे. जनगणनेचे आणि भारतातील अनेक जिल्ह्यांचे जिल्हानामे (गॅझलेटिअसे) 
यांचाही आवश्यक तेवढा उपयोग आम्ही केला आहे. 


प्रस्तुत कोशातील व्रते, सण व उत्सव यांतील तिथी अमान्त मास धरून लिहिलेल्या आहेत. पूणिमान्त 
मास मानणार्‍या प्रदेशात त्यांच्या मासनामांत फरक पडेल, हे ध्यानात घ्यावे. उदा. धूलिवंदनाच्या तिथीला 
अमान्त मासपद्धतीने फाल्गुन वद्य प्रतिपदा असे म्हटले जाते. पण पूणिमान्त मासात तीच तिथी चेत्र वद्य 
प्रतिपदा ठरेल. कारण पूणिमान्त मासाचा प्रारंभ कृष्ण प्रतिपदेपासून होत असतो. 


र 


माननीयांचे साहाय्य व सहकार्य -- सर्वश्री तकंतीथे लक्ष्मणशास्त्री जोशी, म. म. पोतदार, डाँ. रा. 
ना. दांडेकर, वि. पु. भागवत, न. र. फाटक, सेतुमाधवराव पगडी, अ. ह. लिमये, चॅरिटी कमिशनर गोडसे 
पोपटलाल शहा, सो. सुधाबाई जोशी, रामदास भटकळ, सदानंद भटकळ, पी. एन्‌. कुमठा, जयं न 
इशवरसिंघ ठाकूर, जी. डी. आपटे आणि कंपनी, ऑडिटर्स; सरदार आबासाहेब मुजुमदार 


व, 


नकारत इव्ह क्ावक मंडळ, पुणे; डॉ विठ्ठलराव घाट, श्रा. वाळ सामंत, मुंवर्ड, श्री. ग. वा. नेवाळकर, 
मुंबई; श्री. श्री. गो. सोहनी, सो. कमला भागवत, कलकत्ता; प्रा. वसंत नूलकर, भाऊसाहेब नातू, सौ. जयश्री 
फाटक, सुब्राय काशिनाथ नायक, माधव रामक्रृष्ण वर्वे, म्हापसे; मधुकर द. वैद्य, पणजी; आत्माराम द. फडके, 
म्हापसे; विष्णू निंबकर, दि. प. दांडेकर, वा. द. सातोस्कर, पी. डी. कुंटे, गोवा हिदू असोसिएशन, कला 
विभाग, मुंबई; ग्रंथपाल, केसरी -मराठा संस्था, पुणे; ग्रंथपाल, भांडारकर प्राच्य विद्या संशोधन मंदिर, पुणे; 
ग्रंथपाल, हिंद सेवक संव ग्रंथालय ; ग्रंथपाल, जयकर ग्रंथालय, पृणे विद्यापीठ; इ. मंडळींनी कोगाला हस्ते 
परहस्ते अनेक प्रकारे मदत केली आहे आम्ही त्यांचे मनःपुर्वक वाभार मानतो व प्रस्तुत कार्याला त्यांचे 
सहकार्य अखंडपणे मिळत राहो, असे प्राथितो. 

-__ अनुदाने -- कोशाच्या सहाव्या खंडाप्रमाणेच या सातव्या खंडासाठीही महाराष्ट्र राज्य साहित्य आणि 
संस्क्रतिमंडळाकडून आरंभो पाच हजार रुपये अनुदान मिळाले असून, प्रकाशनानंतर दहा हजार रुपये मिळायचे 
आहेत. या अनुदानावबद्दल महाराष्ट्र राज्य साहित्य आणि संस्क्रतिमंडळाचे आम्ही अत्यंत त्रट्रणी आहो. 

| _ कोशाच्या चोथ्या खंडापासून दहाव्या खंडापर्यंत सात खंडांसाठी केंद्रीय शिक्षणमंत्राळयाने चाळीस हजार 
स या अनुदान मंजूर केळे आहे. त्यातील तीस हजार रुपये मंडळाला मिळाले आहेत. त्यावहळ भारतीय 
केतिकोशमंडळ केंद्र सरकारचे क्रणी आहे. | 


देणग्या -- भारतीय संस्कृतिकोगमंडळाला 


र 1 काही मान्यवर दात्यांकडून देणग्या मिळाल्या आहेत, त्यांतील 
काहा देणग्या पुढीलप्रमाणे -- 
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अणे मह्ातयरपाल्रिक्कडून मडळात्त्रा दर वर्षा ५०० ल्प्यांची देणगी मिळते. या सर्व दात्यांनी केलेल्या 
साहाय्याबद्दल मी अत्यंत कृतज्ञ आहे. 

आजपर्यंत कोश्याचे आगाऊ मूल्य देऊन ज्यांनी आमचे कार्य पुढे जाण्यास मदत केली, त्या सर्व सज्ज- 
नांना हादिक धन्यवाद. 

प्रस्तुत कोशाच्या मुद्रणाची जबाबदारी संचालक, संगम प्रेस, पूणे २९ यांनी स्वीकारली आहे. कोज्ाचे 
मुद्रण निर्दोष, स्वच्छ व सुंदर व्हावे, यासाठी ते संपादकांशी आत्मीयतेने सहकार्य करीत आहेत. त्याबद्दल 
त्यांना धन्यवाद देऊन, त्यांचे सहकार्य आम्हांला असेच अविच्छिन्न मिळत राहो, अशी आकांक्षा धरतो. 

कलाभुवन, पृणे या संस्थेचे चालक श्री. व. शं. दाते यांनी कोशातले सर्व ठसे सुबक करून दिल्याबद्दल 
त्यांचेही मन:पुर्वक आभार ! 

प्रस्तुत खंडातली रेखाचित्रे श्री. सुधाकर खाजगीवाले, श्री. दत्ता महाबळेशवरकर, श्री. विजय पटवर्धन 
व श्री. म. दि. पारखी यांनी काढलेली आहेत. त्याबद्दल त्यांचेही आभार मानले पाहिजेत. 

कोशाच्या आठव्या खंडाच्या मुद्रणाला आम्ही लवकरच प्रारंभ करू, असे आमच्या ग्राहकांना, वाचकांना 
व चाहत्यांना आश्‍वासन देऊन हे प्रास्ताविक पुरे करतो. 
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1२80 518591, 1954. आ. स. प्रा. अ. इ. --आर्याच्या सणांचा 
प्राचीन व अर्वाचीन इतिहास, त्ररग्वेदी, 
१९१६. 
फो. लो. -- ताळा 0-1. 
बु. इ: -- 1110 एातांळ्या उपतत- 
एड. र्‍ल्याठष्टा१७॥७, 138109- 
(0591 31. चला 899, 1958. 
सि. लो. -- ताळा ७७१0 घात 
1,82910, ॥॥]॥७०171. 
वे. क. सू. -- ता 00 ४ट्ताट 


आ. 


सार, श्रीवासुदेवगुप्त, १९६०. 

अ. सा. -- अपभ्रंश साहित्य, हरिवंश इं. 
कोछड, १९५६. दु, 

अ. सु. अ. -- अथवंवेदाचा सुबोध अनु 
वाद, श्री. दा. सातवळेकर. 

अ. हि. इं. -- ॥॥७ उद्या] आड !इं. 
ली प्रात, शपा०ध्या . 9111111, | | 
1957. डु. 

भ. हि. डे. -- उवा] पाडगिए 
गृ॥७ 1)60081, एर. (. छवातवा- | 
11, 1957. ड्‌. 

अ. हि. नॉ. इं. -- 28119 तराडिठार्‍ खी उड. हात फाडला, (वाटपा. 
]श०॥७य जातीच, 8पतयाचारचा 1: ग्रा -- [2015 11 छा0126, 1). एर, 
(1६080199४६, 1958. गागा, 1961. 

आ. अ. आ. लि. -- 450५०७ 0 उ. अ. -- उपनिषदांचा अभ्यास, के. वि. 
उव्चा]9 ७581116058 जशा, बेलसरे, १९६५. 
एत(० -53. एवा, 1953. 

आ. दे. आ. दे. -- आपला देश आपली | श्रीपाद जोशी, १९५४. 


दैवते, शं. रा. देवळे, १९६४. ।उ. का. प. -- उद्‌ काव्याचा परिचय, 


1959. 


उ. 


उ. 


ल 


वड 


सेतुमाधवराव पगडी, १९६१. 

प्र. बो. वि. --उत्तर प्रदेश में बौद्ध 
धर्म का विकास, नलिनाक्ष दत्त, कृष्ण- 
दत्त वाजपेयो, १९५६. 


- भा. सं. प. -- उत्तरी भारत को संत 


परंपरा, परशुराम चतुवेदी, १९५२. 
यो. द. -- उमेश योगदर्शन, उमेश- 
चंद्रजी, अनु. - प्रभाकर रानडे, १९ ५९. 
र. -- उपनिषद्रहस्य, रा. द. रानडे, 
अनु. -- कृ. वें. गजेंद्रगडकर, १९३८. 
सा. इ. -- उत्कल साहित्य का इति- 
हास, अनुसूया प्रसाद पाठक. 


७. द. -- क्र्ग्वेददर्शन, रा. गो. कोलं- 


गडे, १९५४. 


क. त्र स. -- कग्वेदीय ब्रह्मकर्मसमुच्चय. 
क. म. भा. -- क्त्ग्वेदाचे मराठी भाषां- 


तर, सिद्धेश्‍वरशास्त्री चित्राव, १९६९. 


कन. सं. -- त्रग्वेदसं हिता. 
७. सां. इ. -- क्र्ग्वेदकालीन सांस्कृतिक 


ए. 
1५8]085प[185, रेषा (093, एन्सा. मुंडा. -- 


स्ट. पा. प्रे. -- पाताळ 5ता€, एर 


इतिहास, चि. ग. काशीकर, १९३५. 
इं. मज. -- & ९11 पाता, 

गरे, (_. वपता, 1960. 
०9००७१९61१ 
॥पात1109, 811811, 1950. 
सा. रि. ए. -- 'ाा०एल०३९त जी 
रेहाडाठा 8106 ४125, 191105 
8511४5, 1955. 


एम्सा. हि. आ. -- छ्राळटलज१€ता9 


उ. क. तों. -- उर्दू कवितेची तोंडओळख, ' ए. 


० जिणाता] कलाल, ])१- 
०00०२९. ला वा'४9, 1946. 
हि. सौ. -- “लहा पाड 
र्ण 33, ४९. 1]. 


शा]७6, 
1952. 


संक्षेप 


ए. हो. रा. -- एक होता राजा, सरोजिनी 
वावर, १९६४. 


भो. आ. स्टो. -- पट 0व्व्का ल 


डळ, 1900695 (1911511011 
0 $ठ्या8त6९8'5 एरवी च &व्यारयॉ- 
98४, 1924. 

क. कौ. -- कविता कौमुदी, रामनरेश 
त्रिपाठी, १९४६. 

क. द. -- उएरवापाचावार 1928151181), 
गर. ४. पपातळयात्वा, 1955. 

क. नृ. का. -- कलचुरी नृपति आणि 
त्यांचा काळ, वा. वि. मिराशी, १९५६. 

क. सं. -- कल्पना संगीत, गो. स. टेवे. 

क. हि. वा. पु. -- या] याड 
पिठ्या [॥८ ४8५ एपाक्या, 3). ह, 
781], 1946, 

क. हे. इ. -- 15] जिद्य[820 01 
गाठा, 5. शू, ९1.1, 1958. 

का. ए. सां. अ. -- कादंवरी: एक सांस्क्ृ- 
तिक अध्ययन, वासुदेवशरण अग्रवाल, 
१९५ट. 

का. दा. नि. डो. -- ॥॥८ (3585 छ्या0 

गण088 जे पत. उ. प. ॥॥७ 

'ा28111/5 19०पां11015, $. $. 

ए855811, 1920. 
द्रा. स. इ. -- (3505 झछयात 

गण0०७ जी 30प01ाटाया गाता, 

गणापरा501. 

का. भा. -- कालिदास का 
शरण उपाध्याय. 

का. सा. सा. -... काशी 
साधना, म. म. 
१९६५. 


को. पॉ. -..... गुगणाढ रळ 0०0७1, 
1. 8७७०, 1932 


कु. लो. सा. -_ छुमाऊं का लोकसा 
त्रिलोचन पाण्डेय, १९ 


कु. क. त. .. 


कता. 


भारत, भगवत- 


को सारस्वत 
गोपीनाथ कविराज, 


हित्य, 


हू भारतोय संस्कृतिकोश 


। “सुमन, १९६०. ० [॥॥७ 1110९5 कात (85905 र्ण 
कॅ. सा. द. -- कैरली साहित्य दर्शन, रत्न- . ]ए]8७ झात र. छा. गिणत 
! मयीदेवी दीक्षित, १९५६. 100110९, 11. १. 1२०५७, 19 व 

को. क. वे. बे. -- [८ 1०5 810 चं. मौ. उ. का. -- चंद्रगुप्त मो्ये और 
| ड्या परज ताळा 0111॥- उसका काल, राघाकुमुद मुकर्जी, १९६२. 
11(105 01 ४१९५ 136112), १1181- च. ब्रा. इ. -- वेदशाखा वाऊमय आणि 


पवा 1395, 1964. चरक ब्राह्मण यांचा इतिहास, य. खु. 
क्रि. स्ट. का. शू. प्रा. -- (यातल्या दे शपांडे, १९६१. _ 
$पता2$ 01 ॥९(७४४०॥'७ च. भा. नि. ---- चतुदंश भाषा निवबंधावली, 
$॥ए](18 छुपा ४९तव ॥1(191- बिहार राष्ट्रभापा परिषद, १ दिक, 
्या४4, ४. ४. आहा, 1935. च. व. चि. -- चतुर्वग चितामणि, हेमाद्रि, 
क्रि. स्ट. ले. उ. -- ७ (111 5(पत9.  सदाशिवाचार्य दीक्षित, १९०२. 

० दाढ आज्वाटि (1081151095, चे. म. ब्र. सा. --- चेतन्यमत आऔर॒ ब्रज 
3. ह. 1>68व्ा. साहित्य, प्रभूदयाल मीतल, १ र 
खो. प. --खोज की पगडंडियाँ, मुनि ज. अं. सो. बाँ. -- 1011181 01 10 

कांतिसागर, १९५३ । 81॥0000५ंव्वा $ण्लंण जा 
गां. गा. -- गांवगाडा, त्रि. ना. आत्रे, 13011089. नुं 
१९५९. 'ज. आ. हि. रि. सो. --10011181 00110 
गा. दे. -- गाजती दैवते, पं. महादेव- ॥ तता याडयया०8] 1२०९५ढवालयी 
शास्त्री जोशी, १९५९. 5ठटह!. र 
गा. नॉ. बु. -- 116 (065 ० ४०-।ज. इ. -- जगाचा इतिहास, द. श्री. मराठ, 
[11] उपतणाडयाय. १९५६. 
गी. र. -- गीतारहस्य, वा. गं. टिळक, ' ज. द. -- जयपूरदर्शन, द. वा. पोतदार, 
१९५६. | १९४ट. क 
गुज. सा. इ. -- गुजराती साहित्य का 'ज. बि. ध. -- जगातील विद्यमान धरम, 
इतिहास, जयंतकृष्ण हरिकृष्ण दवे, रा. ब. आठवले, १९३५. 


१.३ क, जा. ए. मे. इं. -- डपताल5 11. ९ 
शु. जा. -- गुन्हेगार जाती, त्रि. ना. आत्रे, ०००1५१ णी &पांट्या. 910 
१९११. 


१॥९त७५०] 11019, ]1). (. झाला, 
1960. 

जॉ. पु. -- 1॥॥16 (80१1119 ० 
गणा _प9185, 8. ॥एाटलटा' &॥, 
1966. 

जा. व्य. -- जाति-व्यवस्था, 

प्रसाद, १९६५. 


* सं. हि. दे. -- गुजरात के संतो की। 
हिंदी साहित्य को देन, रामकुमार 
गुप्त, १९६७. 


३. सा. इ. गुप्त साम्राज्य का इति- 
हास, वासुदेव उपाध्याय, १ ९३९. 


नर्मदेश्‍वर 
१. चे: पे... श्रीगुरुगोरक्षनाथ चरित्र 


गो श्‌ 


आणि परंपरा, रा. चि. 
ग्रे. वो. इं. -- (खा 


खंड सातवा 


जे. ध. -- जैनघर्म, केलाशचंद्र शास्त्री, |डि. 


१५६५५: | 
. बि. -- उधाणांञा] 11 31101, ?. (.. 
1२० (यालाता ५, 1956. 
. ब्र. वि. सं. -- जेन व्रत विधान संग्रह, 
बारेलाल जन राजवेद्य, १९५२. 


९ 


सा. इं. म्यु. म्यु. -- & 1)लीता व्वा कन्हैयालाल मिश्र, १९५३. 

ण $ठ्पाण पाता ॥॥॥७० 810 ध. शा. वि. -- घमंशास्त्रविचार, पां. वा. 
॥॥ए७टा9115, 0. $8110811001- काणे, १९३५. 

19. घ. सि. -- धर्मसिंधु. 


* रि. सा. इं. -- 120९101101. 0 न. आ. घ. -- नवा आचारधर्म, पं. रघु- 


रेहाडाठण | $0ए[ण. पाताच, 


. सं. सं. - जेन संप्रदाय आणि संस्कृति, 
शा. भा. देव, १९६३. 
. सा. इ. -- जैन साहित्यओर इतिहास, 
नाथ्राम प्रेमी, १९५६. | 


18४७105 0 ती 89 0189065901, 
1॥श. ]२81105311, 1962. 
. लो. बि. -- 1011165 8110 1,826- 


14 


1१5 ली उद्या, ?. 6. शेळ त. 


(.10ए6॥1॥ ५, 1965. 
दे. सें. इं. -- तहा $व्ाग[5 जी प्रातांच, 
गृ. ७॥. 0. ॥॥8॥1806९/891, 1961.। 
टा. आ. -- ॥॥1065 0 5581, 9. | 
13811९1101, 1969. | 


दा. इं. -- 1110059 0 गराता9, 81818-| और साहित्य, नागेंद्रनाथ उपाध्याय, पं. 


॥४9 ता 91 8608 8811218, । 
1२७॥/ 126111, 1950. | 
ट्रा. ए. इं -- 7171005 उ शाटाधया 


परता, एता - 818] (याया ते. उ. सा. -- तेलुगु और उसका साहित्य, पं. 
हनुमच्छास्त्री ' अयाचित '. 


1.७7, 1943. | 
द्रा. का. बाँ. --॥॥७ १७७७ ह्यात 


९85605 801089, एर. 5. ते. सा. इ. -- तेलुगु साहित्य का इतिहास, प. 


1711110061. 

दा. का. सें. प्रॉ. इ. -- 111085 झा 
(0885 01 116 (81111१1 0100- 
०७5 ० पराता8, र. ४. 1२1550, 
गरे. 3. 1119191. 

टा. के. -- 11005 01 1९९१], $. . 
126 11127, 1962. 

टा. डे. इं. -- ॥॥॥७॥ )था0ष्टावाणाए 
पा पाता, (€. 3. ॥॥8१ाठपां8, 
1957. 

डि, इ. -- लाजा चाए 0 वणा, 


. ली. आं. प्र. -- ॥'11165 87 तं. 


ग. ९. घपट्रा&$, 1935. 


1९. $. ४. ७81951. 1963. 


० तरत॥ 1001001919, ॥९- 
गत118(1 1381181]868, 1959. 
स्ट. रि. लि. -- 1७9 1810185, 


नाथशास्त्री कोकजे, १९३६. 


ना. प्र. प. -- नागरी प्रचारिणी पत्रिका. 
हि. इ. -- ए॥8 12९0001010 ना. सं. --नाथ संप्रदाय, हजारीप्रसाद 


द्विवेदी, १ ९५० ढ 


नि. उ. सा. -- निमाडी और उसका 


साहित्य, कृष्णलाल हंस, १९६०. 


5[एता28$ 07 शाहा एरेशाठांठा नि. म. भा. -- निरुक्‍ताचे मराठी भाषां- 


२५6७-४५ ७॥॥॥॥८॥॥:॥॥:॥५ 
९1१179४१11, 1963. 


तमिल प्रबन्धम्‌ ओर हिन्दी कृष्णकाव्य, 
मलिक मोहंमद, १९६४. 

सा. सं. -- तमिळ साहित्य और 
संस्कृति, अवधनंदन, १९५८. । 
तां. बौ. सा. सा. -- तांत्रिक बौद्ध साधना 


त्‌. 


१९२९. | 


'तु. म. गु. प. -- तुकाराम महाराजांची पं. 


गुरूपरंपरा, वा. सो. बेंद्रे, १९६०. 


ते. वा. -- तेलगु वाड्मय, परशा, १९३२. 


बाल्शोरि रेड, १९६४. 


द. सं. इ. -- दत्त संप्रदायाचा इतिहास, प. च. -- परश 


रा. चि. ढेरे, १९६४. 

दा. चं. -- दानचंद्रिका. 

दे. क. ब्रा. प. -- देशस्थ क्र्ग्वेदी ब्राह्मण 
परिचयग्रंथ, सि. वि. चित्राव, १९४४. 

दे. को. -- देवीकोश - आदिशक्तीचे 
वि्वस्वरूप, प्र. क. प्रभुदेसाई. 


द्र. गा. सॉ. हि. -- ॥ए350ंताच्या 


७०१  ॥॥०तढहया एग्राठपाडया, 


७. 1. 1111016. 
ध. तं. 


पं. 


| प. भा. 


तर, वै. का. राजवाडे, १९३५. 


'नि. सि. -- नि्णेयसिधु. 
प्र. हि. कृ. -- आळवार भक्‍तों काने. क. -- नेपाल की कहानी, काशी- 


प्रसाद श्रीवास्तव, १९५५. 


न्य्‌ हु. अ. -- 6" आता &10- 


तृणए॥ा'४. 

का. -- 7ए][१0 (८8595, 19621 
1615071. 

ज्यो. झा. -- पंचांगातील ज्योतिष- 
शास्त्र, त्र्यं. गो. ढवळे, १९५८. 

म. -- पंढरीमाहात्म्य, विठठल दाजी 
धारूरकर, १९०८. र 

हि. सा. इ. -- पंजाबप्रान्तीय हिन्दी 
साहित्य का इतिहास, चंद्रकांत बाली, 
१९६२. 

का. भा. -- पतंजलिकालीन भारत, 
प्रभुदयाळ अग्निहोत्री, १९६२. 
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अथवा सार्थ आणि सविवरण पातंजल| अग्रवाल, १९५७. म. भा. - उ. वि. -- मराठी भाषा -. 


संस्कृतिकोदा 
तेय १२ भारतीय संस्कृति 


र्ग > पा मऱ ल्म र्‍ मटाराष्ट 
उद्‌गम व विकास, क्र. पां. कुलकर्णी, म. स्मृ. ग्र. -- श्रीमहावीर स्मृतिग्रंथ, मु. पु. म. -- मुसलमानपूव महाराष्ट्र, 


१९५७. कामताप्रसाद जन, १९४९. वा. कृ. भावे, १९४६. का 

म. भा. ना. -- महाभारत मे नारी, म. ज्ञा. को. -- महाराष्ट्रीय ज्ञानकोश, मु. म. सं. --- मुसलमान मराठी संतकवी, 
वनमाला भवाळकर, १९६४. ।  श्रीघर व्यंकटेश केतकर. रा. चि. ढेरे, १९६७. 

म. भा. व्या. -- महाभारतावरील | मा. उ. सा. -- मालवी और उसका मु. स. सं. --मुस्लिम सण आणि संस्कार, 
व्याख्याने, बाळशास्त्री हरदास, १९६१. | साहित्य, श्याम परमार. श्रीपाद जोशी. 

म. मा. स. -- महाभारतकालीन समाज, मा. - ए. सां. अ. -- मानसोल्लास : एक मू. वि. -- मृतिविज्ञान, ग. ह. खरे. _ 
सुखमय भट्टाचार्य, १९६५. । सांस्कृतिक अध्ययन, शिवदेखर मिश्र, म॑ घ. पं. -- म॑ घरती पंजाबकी, नरंद्र 

म. म. वा. -- महानुभावीय मराठी वाड- १९६६. घीर, १९५८. 
मय, य. खु. देदापांडे, १९६०. 'मा. गु. लि. -- ॥॥11८5(0125 10 मै. गु. अ. ग्रॅ. -- मेथिळीशरण गृप्त 


अभिनंदन ग्रंथ, संपा. - वासुदेवशरण 
अग्रवाळ, १९५६. 
ट्रा. का. -- ॥॥॥$०10 111005 ॥॥0 


म. यु. भा. -- मध्ययुगीन भारत, चि. (उपा क्ाळी 1आटाचा८, ३. ]॥.' 
वि. वैद्य, १९२३. | जावण्यां, 1934. | 

म. र. स्व. वि. -- मधुर रस स्वरूप और मा. गो. ब. --- 11 ॥शव्वाय9 (जयात मै. 
विकास, भाग १, रामस्वा्थं चोघरी,| 0 38७), शा. ९. (2501, (डॉ, धढ्या]पयात99४ 9 
१९६८. 1949. 1961, ॥॥४5018 [1110/01519. 

म. लो. उ. --मराठी लोकसंस्कृतीचे मा. दे. मा. लो. --_ माझा देश माझे मै. लो. अ. -- मैथिळी लोकगीतों का 
उपासक, रा. चि. ढेरे, १९६४. लोक, श्रीपाद जोशी, १ ९५७. 

म. लो. क. -- मराठवाड्यातील लोक- 
कथा, यू. म. पठाण, १९६२. 

म. लो. मा. -- महाराष्ट्र लोकसा हित्य- 
साझा, महाराष्ट्र लोकसाहित्य समिती. 

म. लो. सं. -- मराठी लोकांची संस्क्रती, 
इरावती कर्वे, १९५१. 


स. वा. इ. -- मराठी वाड्मयाचा इति- 


: अध्ययन, तेजनारायण लाल, १९६२. 
मा. पु. सां. अ. -- मार्कंडेय पुराण : एक मो. का. भा. इ. - मोगलकाळीन भारताचा 
सांस्कृतिक अध्ययन, वासुदेवशरण| इतिहास, मा. म. देदामुख, १९६९. 

अग्रवाळ, १९६१. मो. ति. स. -- मोहेंजो-दडो तथा 
ता. प्रा. रा. -- माळव्यातील प्राचीन तिघुसम्यता, सतीशचंद्र काला, १९५१. 

आजवाऱ्या, क. गं. कवचाळे, सहविचार | म्यु. इं. -- [पढ ल पवा, 

मासिक, १९२८-२९. जिह्61. ». 7०01109, 1921. 
र सा. म. सु. -- ऐक ]॥॥पातढा यात | यं. चि. _.. यंत्रचितामणि. 

हास, ल. रा. पागारकर, १९३९. $पांठांतढ, ४०116 71७71, 1950. यं. मे. क॑. ए. इं. -- छा ्ऊ जॉ 
मन्ला ा, 77 महाराष्ट्र शारदेचे मान- सा. लो. वि. अ. -- माल्वी लोकगीत - १॥6ट8111281 (011110811085 ॥॥ 
र 08. तीक १९५० एक विवेचनात्मक अध्ययन, चितामणी| ताटल्या गतीचे, ४. रवा, 

% सत - कवयित्री, उपाध्याय, १९६४. 1952. 
ज. र. आजगावकर, १९३९. ऱि 


म. सा. -- महाराष्ट्र सारस्वत म. सि. ए. इं. -- ५८ 181]! या. का. म. -- यादवकालीन महाराष्ट्र, 
भावे, १९५१. 7 वि... &एलिा 0 1101011 पाता, 8. मु. ग. पानसे, १९६३. 


॥.. ॥॥३]पपाता, 1955. यु. यं. तं. -- युद्धशास्त्र-यंत्र व तंत्र, 
अवतारवाद, कपिलदेव पाण्डेय मी. द. -- मीमांसादर्दान, मंडनमिश्र। अ. वि. बेंद्रे, १९६६. 
शास्त्री, १९५५. यो. उ. सि. -- योगवासिष्ठ और उसके 


मु. इ. जा. -- मुंबई इलाख्यातील जाती, 


स्करन नायरं, १९६... 


महारा गो. म. काले सिद्धान्त, भीखनलाल आत्रेय, १९५७. 
म. सा. प. >. टाराष्ठ साहित्य पत्रिका म. आं श्‌ ह |। क १ न वि यो. मा. --- योगेश्‍वरीचे माहेर, आनंद- 
म्‌. सा. सू वक ठी (4 ड् व: पु क » "४४" डु राजांच अंबानगरी व 
> साहिर ना नाय १ १ ् दू क | 
स पॉ. दांडेकर ह | कोणती? वि. अं. कानोले, १९ ६१. यो. सं. वा, -"" योगवासिष्ठ आणि संत- 
त. सा. सि. -.. मराठी साहित्याचे सिहा' डं डी, तता डीत भारत, वाडमय, य. वि परांजपे, १९५४ 
लोकन, द > र हा- आर्ग र , य. वि. । न 
वळोकन, द.के केळकर, १ ९६३. व |! दीलाल श्रीवास्तव, १ ९५९ 


यो. सो. पू. -- योगसोपान पूर्वेचतुष्क, 
_ है. ता. घमंडे, १९५१. 


३. "चि. -- मुहतेचितामणि. 


कत. 


खंड सातवा १२३ 


यो. हृ. -- योगवासिष्ठाचे हूद्गत, लो. सं. क्षि. -- लोकसंस्क्रतीची क्षितिजे, 
पांडरंगशास्त्री गोस्वामी, १९५६. रा. चि. ढेरे, १९७१. 
रा. का. सं. -- रामायणकालीन संस्कृती लो. सा. रू. -- लोकसाहित्याची रूप- 


शां. ना. व्यास, १९५८. रेखा, दुर्गा भागवत, १९५६. 
रा. का. स. -- रामायणकालीन समाज, लो. सा. सा. -- लोकसाहित्य साजशिण- 
शां. ना. व्यास, १९५८. गार, सरोजिनी बाबर, १९६५. 


जा. -- राजस्थान की जातियां, लो. दं. -- लोकिक दंतकथा, गो. मं. 

बजरंगलाल लोहिया, १९५४. कालेलकर, र ९२३४. 

रा. पि. सा. -- राजस्थान का पिंगल लो. नी. -- लोहित्य और नीलाचल, हे 
साहित्य, मोतीलाल मेनारिया, १९५८. वारुआ, १९६ पा री 

रा. भ. ज्ञा. -- रामभक्तिशाखा, राम- व. का. रा. -- वरंगळचे काकतीय राजे, 
निरंजन पांडेय, १९६०. । कृष्णाकुमार, १९४६. 

रा. भा. सा. -- राजस्थानी भाषा और व. व जा. --वर्ण व जाती, मो. वि. 
साहित्य, मोतीलाल मेनारिया, १९५२.| पटवधन, १९६६. 

रा. र. सं. -- रामभकक्‍्ति में रसिक वा. रा. को. -- वाल्मीकिरामायणकोश, 
संप्रदाय, भगवतीप्रसाद सिह, १९५७. रामकुमार राय, १९६५. या 

रा. रा. उ. र्‍हा. -- राजपूत राज्यांचा वि. मुं. रा. प. -- विशाल मुंबईराज 
उदय व र्‍हास, ह. वा. देशपांडे, १९३८.। परिचय, प्रसाद प्रकाशन, . 

रा. रा. का. -- रास और रासात्वयी वि. सं. मं. -- विदर्भ संशोधन मंडळ, 
काव्य, दशरथ ओज्ञा, दशरथ शर्मा, नागपूर. 
१९५९. | | 

रा. ले. सं. -- राजवाडे लेखसंग्रह, संपा. | 
लक्ष्मण्षास्त्री जोशी, १९५८. वि. स्मृ. ग्रॅ. -- विक्रम स्मृतिग्रंथ, १९४५. 

रा. लो. ना. -- राजस्थानी लोकनाट्य, वृ. प. इ. -7 वेत्तपत्रांचा 


देवीलाल सामर, १९५७. 


रा. 


< 
च ट्‌ ०७. 


संगीत, देवीलाल सामर, १९५७. | मलीक का 
रा. सा. म. उ. -- रामभक्‍्ति साहित्य म था, ७ 
उपासना, श्रीभवनेश्‍वरनाथ | वे. का. य. -- वेदकालीन कालगणना व 
१ रौ 


मधुर ं 
मिश १९५७ यज्ञसंस्था, र. वि. वेद्य, १९६४. 
चह "_ नृणा8 एिभाषट्टांगाड शीवे. रा. द. -- वेदातील राष्ट्रदशन, बाळ- 


शास्त्री हरदास, १९५५. 
वै. दे. भ. द. -- वैदिक देवतांचे अभिनव 
दर्शन, रा. ना. दांडेकर, १९५१. 


एता, &.0. ९111 .1181,1950. 
रे. हि. इं. -- रिवलंधी तरोडा ठा 
ताच, (धा ३्याता (लीवर. र . 
ल. र. प. -- लघुरत्तपरीक्षा, म. ल. वै. मा. -- वदिक माइथौलोजी, ए. ए. 
खांबेटे, १९४१. | मैकडौनेल, १९६१. 
ल. वि. सो. -- लग्नविधि आणि सोहळे, | वे. वा. इ. -- वेदिक वाडमय का इतिहास, 
ना. के. आलोनी, १९०४. भगवदृत्त, १९५६. 


वे 
| 
। 
। 


।वि. सा. इ. -- विजयनगर साम्राज्य का | 
इतिहास, वासुदेव उपाध्याय, १९४५. 


संक्षेप 


शे. म. व. -- [॥८ ९७11908 

$ढटा$, (॥]&6./ आवा" 5७९0०३, 

१॥०॥७ "ठा, $फळयणा 

गु[[(११113108. 

वे. सं. वि. -- वैदिक संस्कृतीचा विकास, 
लक्ष्मणशास्त्री जोशी, १९५१. 

वे. सा. -- वैदिक साहित्य, पं. रामगोविद 
त्रिवेदी, १९६०. 

वै. सा. सं. -- वैदिक साहित्य ओर 
संस्कृति, बलदेव उपाध्याय, १९५८. 

व्या. ज्ञा. को. -- व्यायाम ज्ञानकोश, 
सरदार मुजुमदार, बडोदे. 

ब्र. चं. -- व्रतचंद्रिका, गौरीशंकर उपा- 
घ्याय, १९५२. 

ब्र. ति. नि. -- ब्रततिथिनिर्णय, नेमिचन्द 
शास्त्री, १९५६. 

ब्र. प. -- व्रतपरिचय, हनुमान शर्मा, 
१९५७. 

शं. आ. द. -- श्रीशंकराचार्य का आाचार- 
दर्शन, रामानंद तिवारी, १९४९. 

शं. हि. टा. -- झाव॥ाएवचा080 आत 

याड 111165, १॥91॥1865पचा 1२७०४, 

1965. 


इतिहास, श. क. -- शब्दकल्पद्रुम:, राजा राघाकान्त 
वि. कृ. जोशी, रा. के. लेले, १९५१. देव. 

रा. लो. सं. --- राजस्थान का लोक- वे. इं. -” ४९तांल एत ल पऐिवाा& 
” घ्यात 5पगिं8०७, ॥॥90001011 81 शि. इ. -- शिखांचा इतिहास, न. वि. 


शां. क. -- शांतिकमलाकर. 


गाडगीळ, १९६३. 


'शूं. हा. -- शृंगार-हाट, संपा. - मोतीचंद्र, 


अग्रवाल, १९५९. 


ष. द. भे. -- षट्चक्र दशन व भेदन, श्री. 
म. वेद्य, १९६७. 
सं. अ. ग्र. -- श्रीसंपूर्णानंद अभिनंदन 


ग्रंथ, आचार्य नरेंद्रदेव, १९५०. 

सं. क. द. -- संस्कृत-कवि-दशेन, भोला- 
शंकर व्यास, १९५५. 

सं. का. पं. -- संस्कृत काव्याचे पंचप्राण, 
के. ना. वाटवे, १९४७. 


लो. ध. ना. प. --- लोकधर्मी नाटय- वे. वि. भा. प. -- वैज्ञानिक विकास की सं. कौ. -- संस्कार कोस्तुभ, वेंकटा चार्य 


परंपरा, हयाम परमार, १९५९. |. भारतीय परंपरा, सत्यप्रकाश, १९५४. 
ऱ अ 


गजेन्द्रगडकर, १९१४. 


संक्षेप शड भारतीय संस्कृतिकोश 


सं. घा. अ. -- संस्कृति क्रे चार अध्याय, पुस्तक, अ. बा. देवघर, १९०५. पाठाचे, 1951, ४/०७ उद्या. 
रामधारीसिह दिनकर, १९५६. |स. सं. -- समाज और संस्कृत, राजा- सो. ला. रा. -- &इल्लंच] टि 

सं. मि. -- संशोधकाचा मित्र, ग. ह. !_ राम शास्त्री, आकाशवाणी द्वारा प्रसा- 1२8]५७(11811, 1. 5. [वाएवा, 
खरे, १९३१. । रित तेरहवार्ताएं, १९५६. 1957. 

सं. मु. -- संशोधन - मुक्‍तावळी, वा. स. सं. गा. -- सकल संतगाथा. सो. हि. का. -- 112 50लाच] पाञजिण* 
वि. मिराक्ली. 


स. सा. वा. -- समग्र सावरकर वाडमय. 0 वा], एवुलाता1181) 

सं. र. -- संगीत रत्नाकर, संपा. एस्‌. स. सो. पा. --सहा सोनेरी पाने, वि. 13850, 1926. 
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साहिर (सहाव्या खंडातील अपूण 
मराठी भाषा व साहिल्य दवय पुढे नाळ किपयोध्यी 
सांगणे आणि गोष्टी ऐकणे ही माणसाची आवड प्राचीन 
काळापासूनची आहे. मराठी भाषा जन्मताच जरी तत्त्व- 
ज्ञानाचे बोल बोलू लागली असली, तरी तिला कथेचे वावडे 
नव्हते. भास्करभट्ट बोरीकर आणि एकनाथ यांनी तत्त्वविवे- 
चनाच्या अनुषंगाने काही कथाही सांगितल्या आहेत. इ. स. च्या 
तेराव्या किवा चौदाव्या शतकात पंचतंत्राचे मराठी भाषांतर 
झाले. चक्रधराने तत्त्वोपदेश करताना अनेक कथारूप दृष्टान्त 
सांगितले आहेत. तंजाऊरच्या सरफोजी राजाने इसापनीतीचे 
मराठी भाषांतर करविले. वैजनाथ पंडित यांनी हितोपदेश व 
सिंहासन बत्तीशी हे कथाग्रंथ मराठीत आणले. स. का. छत्रे यांनी 
बाळमित्र पुस्तकमालेत अनेंक बोधकथा व नीतिकथा प्रकाशित 
केल्या. त्यापुढच्या काळात बकासुराची बखर, चंद्रहास्यबखर, 
नलराजाची बखर, इ. पौराणिक बखरी म्हणजे गोष्टी प्रकाशित 
झाल्या. पुढे कृष्णशास्त्री चिपळूणकर यांनी अरबी भाषेतील सुरस 
आणि चमत्कारिक गोष्टी प्रसिद्ध केल्या. याच पद्धतीवर मराठी 
भाषेतील सुरस गोष्टी दामले व सिनकर यांनीही लिहिल्या. 

पण जिला आपण सांप्रत लघुकथा म्हणतो, ती मात्र इ. स. 
१८९० सालापासून सुरू झाली, असे मानतात. त्या वर्षी हरि- 
माऊ आपटे यांनी करमणूक नावाचे नियतकालिक काढले आणि 
त्यातून कथा लिहायला सुरुवात केली. करमणुकीतून लिहिलेल्या 
कथा स्फुट गोष्टी या नावाने प्रसिद्ध आहेत. मध्यमवर्गीय जीवना- 
तील साधेच पण भावनात्मक प्रसंग घेऊन हरिभाऊंनी ते कला- 
त्मकतेने कथेत गोवले. त्यांतील पात्रे आणि प्रसंग भोवतालच्या 
समाजात नित्य आढळणारे असल्यामुळे हरिभाऊंच्या कथांनी 
वाचकांच्या मनाची पकड घेतली. समाजाला नीतिंबोध करणे 
हा हेतू त्यांच्या कथेत सुस्पष्ट दिसतो. 

हरिभाऊंच्या काळातलेच, लोकजागृतीसाठी गोष्टी लिहिणारे 
दुसरे लेखक सहकारी कृष्ण हे होत. कुटुंबमालेतून त्यांनी 
आपल्या कथा लिहिल्या. त्यांच्या सवे कथा उपदेशपर व साध्या 
असुन मध्यम्वगियांच्या जीवनावर आधारलेल्या आहेत. 


करमणुकोच्या काळात लघुकथेचे बीज पडले आणि तिचे 
रोप वाढविण्याचे कार्य इ. स. १९१० नंतर मनोरंजन मासि- 
काने स्वीकारले. १९१० ते १९२६ हा मनोरंजनाचा काळ होय. 
या काळात लेखकांचा स्त्रीविषयक दृष्टिकोण व्यापक आणि 
उदार होऊ लागला होता. तत्कालीन कथांतून ही गोष्ट दिसन 
येते. याच काळात महाराष्ट्रियांचे लक्ष बंगाली व इंग्रजी कथा- 
वाडमयाकड वळले. मग अश्या अन्य भाषांतील कथा खूपांतरित 
होऊन मराठीत येऊ लागल्या. कथा म्हणजे छोटी कादंबरी ही 
पुर्वीची दृष्टी बदलली. नीतिबोधाचे प्राबल्य कमी झाले. लघ- 
कथा खऱ्या अर्थाने लघुकथा होऊ लागली. मनोरंजनाने आणि 
त्या काळातील इतर मासिकांनीही लघुकथा प्रसिद्ध करून 
तिच्याविषयी वाचकवर्गात आवड निर्माण केली. 
-मा कालखंडात लघुकथा लोकप्रिय करण्याचे सर्वात अधिक 
श्रेय विठ्ठल सीताराम गुजर यांना आहे. स्वतंत्र, तशाच अन- 
वादित अश्या शेकडो 
लघु कथा त्यांनी 
लिहिल्या. त्यांच्या 
कथा प्रामुख्याने 
घटनाप्रधान आहेत. 
कोणते तरी रहस्य 
निर्माण करायचे व 
त्याला अचानक 
कलाटणी देऊन 
शेवट गोड करा- 
यचा, हे त्यांच्या 
| कथांचे स्वरूप आहे. 
घात-पात, जगदंबा, दिपोटी, पुरुषांची जात, बायकांची जात 


ध्र्पद-घमार, लाजाळूचे झाड, शेवटचे हास्य, योगदशेन या 
त्यांच्या कथा अनेक दृष्टींनी उल्लेखनीय ठरल्या आहेत 

क. के. गोखले हेही याच काळातले. केवळ मनोरंजन हा 
त्यांच्या लघुकथांचा उद्देश होता. ते आपल्या कथानकात बरीच 
गुंतागुंत आणीत. अद्‌भुतता आणि कल्पकता हे त्यांचे मोठेच 


वि. सी. गुजर 


मराठी भाषा व साहित्य 
भांडवल होते. वालक, दो-दिवसांची वायको, मंतरलेले पाणी 
थोडासा मेंदूचा विकार, अद्या काही कथांतून त्यांचे कौशल्य 
विद्षेपत्वाने प्रकट जाले आहे. 
त्या काळच्या कथालेखकांत नारायण हरी आपटे यांचे स्थान 
फार मोठे आहे. मध्यमवर्गीय कुटुंबांचे आदर्श त्यांनी वाचकांपुढे 
ठेवले. नाव नसलेली गोष्ट, तान्हेला कदी, सुमती, कल्पनेची 
भरारी यांसारख्या त्यांच्या कथा आकर्षक शैलीचे नमुने आहेत, 
सरस्वतीकुमार यांनी सिंहस्थ, प्रेमवंचना, रक्ताची खूण, 
अह्यांसारख्या गुंतागुंतीच्या पण प्रभावी चित्रणाच्या कथा 
लिहिल्या. वाग्भट नारायण देशपांडे हेही याच काळातील 
कथालेखक. त्यांच्या कथांतून अतिरंजकता व अस्वाभाविकता 
यांचे प्रमाण अधिक आहे. 
तत्कालीन स्त्री-केखिकांपैकी काळ्लीवाई कानिटकर, गिरिजा- 
वाई केळकर व आनंदीबाई शिर्के या स्त्रिया प्रसिद्ध होत. काशी- 
बाईंच्या कथा मुख्यत्वे वोधप्रवान आहेत. गिरिजाबाईंनी आपल्या 
कथांतून सामाजिक गोष्टींचा ऊहापोह केला आहे. आनंदी- 
बाईंचा दृष्टिकोणही नीतिवोध करण्याचा असला, तरी त्यांनी 
कलेची हानी होऊ दिली नाही. घटनाप्रधान व मनोरंजक अश्या 
कथा लहून त्यांनी बरीच लोकप्रियता मिळविली. प 
इ. स. १९१० ते १९२६ या कालात लघुकथेने प्रगतिपथावर 
उप्कळच वाटचाल केली असली, तरी आधुनिक वळणाची लघु- 
कथा १९२६ नंतरच निर्माण झाली. १९२६ ते १ ९४५ हा काळ 
लघुकथेच्या आत्यंतिक उत्कर्षाचा काळ ठरला आहे. या काळात 
रत्नाकर, यशवंत, ज्योत्स्ना, किर्लोस्कर, समीक्षक, संजीवनी, 
ध्रुव, प्रतिमा, इ. नियतकालिकांनी लघुकथेचे दालन चांगळेच 
समृद्ध केले. 
ना. सी. फडके व वि. स. खांडेकर हे या काळातले अग्रगण्य 
कथालेखक होत; पण त्यांच्याही आधी दिवाकर कृष्णांचा 
उल्ठेख करायला हवा. नव्या आणि जुन्या काळामधील सांधा 
जुळविण्याचे कार्य प्रामुख्याने दिवाकर कुष्णांनी केले. घटना- 
कनात कथेकडून स्वमावप्रधान कथेकडे झालेली वाटचाळ 
दिवाकर कृष्णांच्या कथेत स्पष्ट दिसते. अंगणातील पोपट, 
ह भत क अंगात व समाधी या त्यांच्या कथा 
निधिती हेलो ना काव्यात्मकता व वातावरण- 
शंष गुण होते. 
कया सिवर्य कयांनी टर या आजतागायत 'झ्ेंकडो 
या गुणांनी त्यांच्या कथा विशे केल क त 
आकर्षक सुरुवात, मध्ये गंतागंत रिटा डच अज ोलया 
भे ब गतागु शेवटी तिचा उकल करून 
घडवलेला शेवट हे त्यांच्या कथेचे दयवतित धान्य 
| आहे. दुहेरी गुण, 
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उलटे द्याकुंतळ आणि शोभेसाठी, या त्यांच्या प्रारंभीच्या कथा व 
मीरा, काळ चुकला, वेळही चुकली आणि ऊन आणि सावल्या 
या त्यांच्या अलिकिडच्या कथा होत. या सर्वच कथा फडकेप्रणीत 
तंत्राळा धरून आहेत. 

वि. स. खांडेकर यांचेही कथाळेखन १९२३ सालापासून 
आजतागायत चालू आहे. त्यांच्या कथेत अनुभवांची विविधता, 
समृद्धता आणि जिव्हाळा या गोष्टी पुरेपूर आढळतात. सामा- 
जिकता हा त्यांच्या कथेचा आत्मा आहे. आंघळयाची भाऊबीज, 
भावाचा भाव, जांभमळीची शाळातपासणी, शिष्याची शिकवण, 
हिरा तो भंगला, या त्यांच्या प्रारंभीच्या कथा; तर आरसे- 
महाल, तीन कलावंत, पृथ्वी, घरटे, धरणीकंप, इ. त्यांच्या 
अल्िकिडील रूपककथा. फडके हे कलावादी म्हणजे कलेसाठी 
कला अशा मताचे असून, खांडेकर हे जीवनासाठी कला या 
मताचे आहेत. प्रा. म. ना. अदवंत लिहितात - खांडेकरांच्या 
कथा विश्ेषं लोकप्रिय झाल्या, त्या त्यांतील तंत्रकौशल्यामुळे 
नव्हेत किवा रचना-चातुर्यामुळे नव्हेत; तर त्यांमध्ये आढळ- 
णाऱ्या सामाजिक जाणिवेने आणि त्यांतील जीवनदर्शनाने. 

: य. गो. जोशी हे या लोकांहून अगदी वेगळे ठरले. तंत्र वित्र 
सब झूट असे मानीत 
ते कथाक्षेत्रात उत- 
रळे. मध्यमर्वागियांचे 
कौटुंबिक जीवन हे 
मर्यादित क्षेत्र त्यांनी 
आपल्या लघुकथां- 
साठी निवडले आणि 
त्या वर्गाच्या भावना 
अत्यंत जिव्हाळ्याने 
रंगविल्या. शेवग्याच्या 
शेंगा, कोथिंबिरीच्या 
काड्या, सुपारी, वहि” 
नींच्या बांगड्या, 
आला का रे बाळ 
कृष्ण, अन्न आणि 
अन्न, कर्ज फिटले पण 
सावकार गमावला? 
हया इ. त्यांच्या कथांतून 
जीवनाचे माणुसकीने भारठेले आणि सोज्वळ दरक्षन घडते. धर्म 
ही अफू आहे, प्रवासी, अखेरचे तत्त्वज्ञान या त्यांच्या चितन- 
' शील वृत्तीतून स्फुरलेल्या कथा होत. ते जन्याचे अभिमानी 

आणि नव्याचे टीकाकार होते. र” 


य. गो. जोशी 
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जुन्या निवेदनपद्धतीचा व जुन्या वळणाचा आश्रेय करूनही 
आपले कथाविदव फुलविणारे व त्यायोगे रसिकांना मुग्ध कर- 
णारे जे काही थोडे कथालेखक आजच्या काळात आहेत, त्यांत 
पं. महादेवशास्त्री जोशी यांचा प्रामुख्याने उल्लेख करावयास 
पाहिजे, असे प्रा. म. ना. अदवंत लिहितात. गोमंतकातील सर्व 
थरांचे जीवन त्यांनी आपल्या कथांतुन रंगविले आहे. धन 
आणि मन, भावबळ, मानिनी, घररिघी, जगावेगळे सासर, आज 
मी असेच बोलणार, इ. त्यांच्या कंथा प्रसिद्ध आहेत. 

श्री. म. माटे यांच्या कथांमध्ये व्यक्‍तिगत अनुभूतीचा जिवंत- 
पणा, भावनेचा उमाळा आणि निरीक्षणाची सूक्ष्मता यांचा प्रत्यय 
येतो. उपेक्षितांविषयी माट्यांच्या मनात असीम सहानुभूती आहे. 


शंभू शिखरीचा राजा, माणुसकीचा. गहिवर, रामभरोशी पुन: 


धन्याच्या दारात, तिच्या सौभाग्याचा बावटा, शेवंतीचा खराटा, 


.इ. कथा वाचकांच्या अंतःकरणाला पाझर फोडतात आणि त्याला 


विचार करायलाही लावतात. _ . मिशिगन» मजि 

श्री. म. माटे यांच्याच प्रवृत्तीचे. आणखी एक कथालेखक 
म्हणजे डॉ. पु. ग. सहस्रबुद्धे. त्यांनी ज्या कथा. लिहिल्या 
आहेत, त्या सहेतुक आहेत. सामाजिक जीवनात -कांय. असावे 
व काय नसावे यांविषयी त्यांची - मते पक्की : आहेत. लपलेले 
खडक हे त्यांच्या एका कथासंग्रहाचे नाव आहे.. ते समाजातल्या 
अन्यायांना आणि घातुक रूढींना लपलेले खडंक,मानतात व ते 
केसे चुकवावे यासंबंधी काही मा्गही..दालवतात...या दृष्टीने 


भराठी भाषा व साहित्य 


त्यांच्या विवाहित कुमारी, एकांगी घटस्फोट, इ. गोष्टी 
'वाचनीय आहेत. 

प्रभाकर पाध्ये यांनी थोड्याच कथा लिहिल्या; पण त्या 
कलापूर्ण व हृदयस्पर्शी आहेत. कोकणातला निसर्ग व तियल्याच 
व्यक्‍ती यांच्याभोवती त्यांच्या कथा केंद्रित झाल्या आहेत. ना. ग. 
गोरे यांनीही दाजीबाने सांगितलेली गोष्ट, कुष्णेचा डोह, निर्वंश, 
पासीघाट, इ. कथांच्या द्वारे कोकणातील विविध समजुतीचे, प्रसं- 
गांचे व व्यक्तींचे चित्रण परिणामकारकपणे केले आहे. रा. भि. 
जोशी यांच्या कथांतुन भावतरल वृत्ती आणि गाढ अनुभूती 
यांचा प्रयत्न येतो. 

वि. वि. बोकील हे विनोदी आणि उपरोघप्रधान कथालेख- 


सौ. मालतीबाई बेडेकर 


-नात पटाईत आहेत. चतुर व मार्मिक संवाद हे त्यांचे वैशिष्टय. 
'जसीन आणि अस्मान, हक्कांची जाणीव, धंदेवाईक मंडळी, 
'व्यवहार आहे हा, इ. कथा त्या दृष्टीने उल्लेखनीय ठरतील. 

मला क कवठेंकर हे य.. गो. जोशी यांच्या वृत्तीचे कथालेखक 
.होत. . मध्यमवर्गीय जीवनातील अतिशय करुण असे प्रसंग 
-निवडून त्यांचे अतिशय भावव्याकुळ चित्रण करताना कवठेकर 
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कुंकवाचा करंडा, व लावते हुं निरांजन, इ. कथांतून त्यांनी 
करुणरम्य व्यक्तिचित्रे रेखाटली आहेत. 
प्रा. अनंत काणेकर यांनी रक्‍ताची खूण, 


ऊ काळकुटु ळेकट' ढ्ग 
कारिमरी गुलाब, कालप्रवाहाशी झुंज, खरे झा त. ह. 


लेले स्वप्न, इ, 


भराठी भाषा व साहित्य 


प्रभावशाली कथा लिहिल्या आहेत. त्यांनी कित्येक विनोदी 
कथाही लिहिल्या असून, बहुतेक कथांतून जगाची उफराटी तऱ्हा 
दाखविली आहे. 

गनीम, साधना, केळीचे पान, सस्यद्षामला, ताजमहाल, लका- 
कणारे पाणी, इ. कथा लिहून र. वा. दिघे कथाक्षेत्रात पुढे आले, 
कल्पनारम्य वातावरण व अद्भुतपुर्ण घटना ही त्यांच्या कथांची 
प्रमुख वेशिष्ट्ये होत. 

ग. ल. ठोकळ हेही दिष्यांच्या प्रवृत्तीचे होत. त्यांनाही अद्‌- 
भुताची आवड आहे. ते वहुतांशी ग्रामीण जीवन आणि त्यातील 
दैन्य, दारिद्र्य आणि अज्ञान यांवरच कथा लिहितात. कडू 
साखर, दौलतजादा, गोफणगुंडा, इ. त्यांच्या कथा उल्लेखनीय 
वाटतात. 

डॉ. न. वा. वर्टी हे कथानक व घटना यांच्या उभारणी- 
वर भर देऊन कथा लिहितात. त्यांच्या पुष्कळ कथांना विनो- 
दाचा रंग असतो. मुमताज, टॉमी, सहा मास्तर व एक मास्तरीण, 
यांसारख्या अत्यंत भावनाप्रधान कथा त्यांनी लिहिल्या आहेत. 

या काळात प्रादेशिक कथांनाही भर आला. गोमंतक्राच्या 
निसर्गाच्या पारशवंभूमीवर कित्येक कथा वि. स. सुखटणकर, 
लक्ष्मणराव सरदेसाई, जयवंतराव देसाई, सां. घ. कंटक, 
व्यंकटेश पै रायकर इ. लेखकांनी लिहिल्या. गोमंतकीय जीवना- 
तील दैन्य, देवदासीसारख्या अनिष्ट प्रथा, अज्ञान, हिंदू-स्त्रिस्ती 
यांचे सांस्कृतिक संबंध, मोकळे स्त्रिस्ती जीवन, इ. विषयांवर या 
लेखकांनी कथांच्या द्वारे प्रकाश टाकला. वि. ल. बर्वे यांनीही याच 
कालात उत्तर कोकणाच्या पावंभूमीवर बर्‍याच कथा लिहिल्या. 

प्रस्तुत काळात स्त्री-जीवनातील समस्या व स्त्री-मनाचे 
विश्लेषण यांच्या आधारे कथा लिहिणार्‍या ज्या काही स्त्री 
लेखिका पुढे आल्या, त्यांत विभावरी शिरूरकर ( मालतीबाई 
बडेकर) या अग्रगण्य होत. परिस्थितीने, अवहेलनेने, उपेक्षेने 
आणि लोकनिंदेने कोळपुन गेलेल्या अनेक स्त्रियांना लेखिकेने 


सुख-दु:खे त्यांनी आत्मीयतेने 


डी कमलाबाई टिळक यांनीही स्त्रीजीवनातल्या नव्या नव्या 
समस्यांचे सूक्ष्म दर्शन घडवले. आ 


ड्‌. त्यांच्या कथा उठावदार आणि परिणामकारक झाल्या आहेत. 
नाशिककर, कुमुदिनी रांगणेकर, आनंदीबाई 
ज आनंदकर, कमलाबाई बंबेवाले, क्षमाबाई 


डं भारतीय संस्कृतिकोश 


राव, मालतीबाई दांडेकर, इ. अनेक कथालेखिकांनी या कालात 
नाव मिळविले. मालतीबाई दांडेकर यांनी मध्यमवर्गीय जीव- 
नावर बर्‍याच कथा 
लिहिल्या. त्यांच्या 
कथांत बोधप्रधानता 
विद्दोषत्वाने दिसून 
येते. सुशीलाबाई 
चिकटे व स्नेहलता 
दसनूरकर यांनीही 
कथांच्या द्वारे समा- 
जातली सुख दुःखं 
वेशीवर टांगली 
आ. आहेत. 
ह इ.स. १९४३च्या 
सुमारास नवे नवे 
लघुकथालेखक क्षिति- 
जावर चमकू लागले. 
त्यांच्या कथांनीही 
जुनी चाकोरी सोडून नवीन वाट मिळविली. ते आपल्या कथां- 
तुन जीवनाचे अधिक वास्तव, सूकम व विविध पातळ्यांवरून 
दर्शन घडवू लागले. त्यांच्या लघुकथा अधिक स्वैर व अधिक 
लवचीक बनल्या. मानवी मनाचे सुक्ष्म पदर उलगडण्याच्या प्रय- 
त्नात व्यक्तिदर्शनाचे नवे तंत्र त्यांनी आत्मसात केले. अद्या या 
नव्या कथांचा साक्षेपी पुरस्कार अभिरुची व सत्यकथा या 
मासिकांनी केला. प्रा. म. ना. अदवंत लिहितात- | 
“या नव्या लघुकथांची पुर्वचिन्हे ज्या दोन लघुकथाकारांच्या 
ढघुकथांतून १९३५ पासून दिसु लागली, त्या व्यक्‍ती म्हणज 
वामनराव चोरघडे व कुसुमावती देशपांडे या होत. चिंतनशील 
मनोवृत्ती व काव्यात्म आविष्कार यामुळे या दोघांच्याही कथां- 
तुन एक निराळाच आगळेपणा प्रतीत होऊ लागला. समुद्राचे 
पाणी, भाकरी, गोरी बायको, नव्या रूढी, अमरवेल, माणूस का 
रडतो, गंगादेखील आटली, इ. चोरघड्यांच्या कथा जिव्हा- 
ळ्याने भरलेल्या असून, त्या वाचकांना अंतर्मुख करतात. कुसुमा- 
वतींच्या नदीकिनारी, दमडी, समांतर रेषा, गवताचे पाते, 
इ. कथांतून जीवनाचे विशाळ दर्शन घडते. ” 
इ. स. १९४५ च्या आसपास लघुकथेचे नवे युग सुरू झाले. 
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कुसुमावती देशपांडे 


त्या कालात लघुकथेची मूल्ये बदळू लागली. अभिव्यक्‍तीतही 


फरक पडला. लघुकथा कथानकाच्या ठराविक चाकोरीतून मुक्‍त 
होण्याच्या मार्गाला लागली. या नव्या कथेची गंगोत्री सुरू 


झाली, ती अरविद गोखले यांच्या कोकराची कथा या कथथेपासून. 


अनस 


खंड सातवा 


आडाय व अभिव्यक्ती या दोनही बाबतींत या काळापासून 
मराठी लघुकथेत बदल दिसुन येऊ लागला. ती अधिक सुक्ष्म 
व अंतर्मुख झाली. दुसर्‍या महायुद्धाने समाजावर जी विफल- 
तेची छाया पडली व मानवी जीवनातील चिरंतन मूल्ये घडा- 
घड कोसळून पडलेली दिसल्यामुळे जी अश्रद्ध वृत्ती समाजाच्या 
ठिकाणी निर्माण झाली. तिचे अतिवास्तव आणि अतिकटू 
चित्रण ती करू लागली. दुसर्‍या महायुद्धाने उद्‌ध्वस्त झालेल्या 
विश्वाचे व मानवतेच्या विटंबनेचे दर्शन ती घडवू लागली. 
त्यासाठी मनोविशलेषणाच्या तंत्राचा आश्रय करून माणसाच्या 
अंतर्मनात खोलवर दडून बसलेल्या सुप्त-अधंसुप्त आश्ा-आकां- 
क्षांची, दबलेल्या विचारांची व विकृत भावनांची चित्रे ती रंगवू 
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वामनराव चोरघडे 


लागली. त्यासाठी तिने आपले बाह्य स्वरूप व आकारही 
बदलला. १९४५ च्या नंतरच्या काळातील कथेत अंतर्बाह्य होत 
असलेला हा बदल प्रामुख्याने अरविद गोखले, गंगाधर गाडगीळ, 
पु. भा. भावे व व्यंकटेश माडगूळकर यांच्या कथांतून स्पष्टपणे 
जाणवू लागला. 

अरविंद गोखले यांचे कथाविर्व व्यापक आहे. त्यात विविध 
जातींची व थरांची माणसे आहेत. महायुद्ध, बेकारी, १९४२ चे 
आंदोलन, जातीय दंगे, फाळणी, महागाई, इ. अनेक घटनांची 
पाश्‍वंभूमी त्यांच्या कथांता लाभली आहे. एर्शा, बिदाय बोंधू, 
नकार, रिक्‍ता, मीलन, दिव्य, मंजुळा, डाग, अधम, इ. कथांतून 
गोखले यांच्या कथांचे आगळे सौंदय व त्यांतील मनोविश्केषण 


अररविद गोखले 


कथांतून झाला आहे. 


भराठो भाषा व साहित्य 


प्रत्ययाला येते आणि स्त्रीजीवनाचे मनोज्ञ दर्शनही घडते. 
प्रयोगशीलता, स्तिमित करणारी अंतविरोघाची मांडणी, 
निरनिराळथा पातळ्यांवरून अनुभव घेण्याची पद्धती व मनो- 
विश्लेषणाची हातोटी ही गंगाधर गाडगिळांच्या कथेची वैशिष्टये 
होत. त्यांनी मध्यमवर्गीय समाजावरच बहुतांशी कथा लिहिल्या 
आहेत. परिस्थिती, रूढ समजुती, उराशी कवटाळलेल्या नीति- 
कल्पना, दारिद्रय, जीवनाला आलेली यांत्रिक चाकोरी, इत्या- 
दींच्यामुळे ज्यांच्या भावना दडपल्या आहेत, मने मर्दाड झाली 
आहेत आणि अंतःकरणाला अनेक व्यथा जडल्या आहेत, अशा 
दुबळ्या आणि व्यथित मनांचे चित्रणच त्यांच्या कथांतून 
अधिक झाले आहे. किडलेली माणसे, सुखी माणसे, दुबळा, वारा 


वसुंधरा पटवर्धन 


भरलेले शीड, इ. त्यांच्या कथा त्या दृष्टीने वाचनीय आहेत. 
कबुतरे, घरातला चोर, शामचे गुपित, नाविन्य, इ. कथांतून 
त्यांनी लहान मुलांच्या अंतर्मनाचाही कानोसा घेतला आहे. 

उद्दाम भावना आणि कणखर व प्रभावी भाषा ही पु. भा. 
भावे यांच्या कथांची वेशिष्ट्ये होत. प्रणयभावनेच्या अनेकविध 
छटा ते प्रभावीपणे रेखाटतात. सतरावे वर्ष, पहिले पाप, संस्कार 
सुगंध, प्रतारणा, मोह, फुलवा, इ. त्यांच्या कथा वरील मलन 
नाची साक्ष देतील. प्रा. अदवंत 'लहितात- 


“भाव्य़ांच्या सामाजिक मनाचा आविष्कार त्यांच्या बऱ्याच 


ज्या ज्या. ठिकाणी पाइचात्यांचे अं 
डड, अंधान- 
करण आहे, अनेसगिक मनोवृत्तीचे निदर्शक असे वर्तन आहे, दंभ 


मराठी भाषा व साहित्य 


आहे, ढोंग आहे, खोटेपणा आहे, त्या त्या ठिकाणी व्यक्तिचित्रण 
किवा प्रसंगचित्रण करताना भाव्यांची लेखणी अतिशय तिखट 
झाली आहे. ” 

व्यंकटेश माडगूळकर यांनी माणदेशी माणसांची निराळीच: 
सृष्टी उभी केली आहे. त्यांची कथा माणदेशाच्या मातीत खोल- 
वर रुजली आहे. माणगंगेच्या परिसरातील व्यक्तींचे दारिद्रय, 


भोळेपणा, अडाणीपगा, कधी विकारवदा, तर कधी कणखर वृत्ती 


या सर्वांचे दर्शन त्यांनी परिणामकांरक रीतीने घडविले आहें 
त्यांची भाषा खेडवळ बेबी १७ 
लोकांच्या भावना व 
कल्पना चांगल्या 
प्रकारे पेलू शकते. त्या 
दृष्टीने न्याय, ऑडिट, 
विलायती कोंब डी, 
ज्ञोंबी, करणी, भुताचा 
पदर, इ.कथा उल्लेख- 
नीय ठरतील. - 
दि. बा. मोकाशी 
यांच्या कथांचे क्षेत्र 
वरेच विस्तृत आहे. - 
विविध क्षेत्रांतली, विविध व्यवसायांतली आणि विविध थरां- 
तली पात्रे त्यांच्या कथांत येतात आणि त्यांच्याविषयी बरेच 
काही कळून जाते. काय रानटी लोक आहेत, आमोद सुनासी 
आले, रोमच्या सुताराची गोष्ट, इ. त्यांच्या गाजलेल्या कथा होत. 
सदानंद रेगे यांच्या कथांतून कोकणातले जीवन आणि मुंबईतल्या 
कारकुनाचे जीवन याचे 
कुशळ चित्रण आढळते. 
त्यांना अद्भुततेचे. वरेच 
आकर्षण आहे. अं. शं. 
अग्निहोत्री ' यांनी सुमारे 
५००कथा लिहिल्या आहेत. 
मध्यम वर्गाच्या सामाजिक 
जीवनाचे चित्रण त्यांच्या . 
कथांतून विशेषत्वाने आढ... 
ळते. त्यांच्या कथांतली पात्रे 


व्यंकटेश माडगूळकर 


व प्रसंग यांची . विविधता क । , र. 
आईचर्यजनक आहे. . ' पु. भा: भावे र 
_ शशिकांत पुनवेसू (मो. ४ 17.14 
>..महमह)/ हेतोल्यात कया लिहून वाचकांना चटकाः 


कावून गळे, सानवी मनातील व्यथा. त्यांनी . कुशलतेने. चिता? 


द भारतोय संस्कृतिकोद 


रल्या. वसुंधरां.पटवबंन यांच्या कथा व्यक्तिचित्रण व भावजीवन 
या दोन्ही दु्टींनी - विश्ेषे उल्लेखनीय झाल्या आहेत. त्यांच्या 
कथांतून एक वेगळेचाच' प्रकारची आर्तता जाणवते. कमला 
फंडके यांनी .विनोदी आणि खेळकर अशा बर्‍याच कथा 
लिहिल्या आहेत. ज्ञांता शेळके यांच्या कथा हळुवार व्र 
भावनांप्रवोन अरा उतरल्या आहेत. ग. दि. माडगूळकर यांनीही 
अस्सल ग्रामीण कथा: लिहिल्या आहेत. 
: ज्ञानेश्‍वर नाडकर्गो यांच्या कथांचे वळण जुन्या धर्तीचे 
अंसले तरीं, त्यांमधळाः ओठाये नवा असतो. कथेतल्या पात्रांची 
सुखदुःखे ते. अलिप्तपणे सांगतातं. . कोळारू घरांची शाळा व 
मोडून पडळेली मोटार या त्यांच्या गाजलेल्या गोष्टी. 
| द मा. मिरासदार यांती ग्रामीण कथेला विनोदाची झालर 
लावली. आपल्या कश्नेतळा विनोद विपतंगतीच्या आविष्काराने 
प्रभावशाली' होण्यासाठी त्यांनी इरसाल, कावेवाज, वढाईखोर, 
| विक्षिप्त अश्यांसारखी माणसे 
निवडली. व्यंकूची शिकवणी, 
दळण, चोरी एक प्रकार, इ. 
त्यांच्या कथा मिस्किल विनो- 
दाचे नमुने म्हणून सांगता 
येतील. 
शंकर पाटील यांनी मख्यत्वे 
ग्रामीण भागावरच कथा 
लिहिल्या. ग्रामीण माणसे 
विचार कसा करतात किवा 
। कशी वागतात एवढच सांगन 
-न थांबता ते त्यांच्या मनांत 
' शिरले आणि त्यांतल्या गुंता- 


“द. मा. मिरासदार 


'गुंती' त्यांनी उकळून दाखवण्याचा प्रयत्न प्रयत्न केला. आभाळ, 


वेणा, पात, सारवण, भार, इ. त्यांच्या कथा त्या दृष्टीने वाच- 
नीय ठरतीळे. ४ॅ77 11: : भे - 9 
:* मंगेश-व'.सरिता पदकी-या दांपत्य 
लिहिल्या आहेत.. यक्षगान, खारी 
वे घटस्फोटाची, गोष्ट आणि दंश 
गोष्टी होत. शिरीष प यांनी बर्‍याच 
त्यांचे 'कया-ले्वंन. काव्याला 


त्यानेही पुष्कळशा गोष्टी' 
ची पिलेया. मंगेशरावांच्या. 
या सरिताबाईंच्या गाजलेल्या 


आहेत, रंग, भेट, इ. त्यांच्या 


१०», केथा सुरेख आहेत. 
“शे. ना.“चेवरे यांच्या. कथांत 


१" प्राधान्याने जगार डोकावतो; 


खंड सातवा 


त्यांच्या पुष्कळशा गोष्टी मुंबईच्या विविध कचेर्‍यांतुन काम 
करणार्‍या स्त्री-पुरुषांच्या असतात. तिळा उघड ही त्यांची गोष्ट 
प्रसिद्ध आहे. व. पु. काळे यांच्या कथेत एखादी सर्वांगपू्ण. गोप्ट 
असते. त्यांना उदात्ततेचे आकवथंण असून, ते कथेची. बांधणी 
चांगल्या प्रकारे करतात. मध्यमवर्गीय माणसांच्या जीवनातले 
हृद्य व प्रातिनिधिक असे प्रसंग निवडून कथेची उभारणी करणे 
हे श्री. ज. जोशी यांचे वैशिष्ट्य आहे. राक्षस, मामाचा वाडा, 
वृंदावनच्या मामी, इ. त्यांच्या कथा वाचनीय आहेत. | 

जयवंत दळवी म्हटले, की त्यांची रुविमणी ही गोष्ट वाच- 
कांच्या चटकन स्मरणात येते. त्यांच्या पुष्कळशा गोष्टीत काम- 
प्रवृत्तींचे चित्रण येत असले, तरी त्यातला शृंगाररस आस्वाद्य 
वाटतो. त्यातले बारकावे ते पुष्कळ दाखवतात. प 


1. 
जयवंत दळवी 


४. ४६ 


विद्याधर पुंडलिक यांच्या कथा. मनोविशलेषणात्मक॑ असल्या. 
तरी, त्यांतल्या व्यक्‍ती पुष्कळदा खूप उंची गाठतात. .आजी' 
शरण येते, विपरीत काही झालं नाही व वाटार्‍या' त्यांच्या 
गाजलेल्या .कथा होत. गर्ग क ४३० का क 
जी. ए. कुलकर्णी यांनी बर्‍याच कथा. लिहिल्या. आहेत. ते. 
आपल्या . कथांतुन मानवी. जीवनातल्य दुःखांचे अनेक. पेलू 


दाखवतात. चंद्रावर, दुःख नावाचे जहाज, .तुती, पारध, इ. 


त्यांच्या गोष्टी वाचनीय आहेत.. 


हळुवार भावनांना फुलवीत फुलवीतं त्या कलात्मक पातळी- 


मोर्‌, स्वाती, पितर जेवायंला येतात, या कथथांसुंदंर आहेत. ., " 


वि. शं. पारगावकर 


सराठो भाषा व साहित्य 


शंकरराव खरात यांनी कित्येक कथा लिहून महार समा- 
जाचे अंतर्वाह्य जीवन परिणामकारकपणे चित्रित केले आहे. 
इतर उपेक्षित जातीजमातींविषयीहो : त्यांनी बरेच लिहिले 
आहे. प्रा. आनंद यादव म्हणतात, को खरातांच्या कयांतली 
पात्रे जे जे भोगा आले ते निमटपणे सोसतात; तर अण्णाभाऊ 
साठे यांची तशाच जातोजमातींतली पात्रे अन्यायाविरुद्ध चिडून 


उठतात, खून करतात, दरोडे घालतात आणि कोटुंबिक पात- 
ळीवर स्वत:ची कुचंबणा करून घेतात. 


“ डॉ. सरोजिनी बावर यांचे, कथाविश्वही ग्रामीणच आहे. 
ग्रामीण जीवनातल्या परंपरा आणि तिथली खानदानी या 


गोष्टींवा त्यांना अभिमान आहे. त्या आपले अनुभव प्रसन्न 
शे "ने व्यक्‍त करतात. जीवनातल्या शाश्‍वत मूल्यांवर त्यांच 


श्री. ज. जोशी 


अढळ विश्‍वास आहे. 

:* आनंद यादव हे पाटील-मिरासदार यांच्या नंतरचे ग्रामीण 
कथालेखक होत. आपले अनुभव ते सखोलपणे आणि उत्कटतेने 
मांडण्याचा प्रयत्त करतात. आवश्यक वाटेल तिथे भाषाही 
ग्रामीणच वापरतात. त्यांच्या मोट, धुणं, गाळ, इ. कथा परि- 
णामंकारक उतस्ल्या आहेत. । 

- हमीद दलवाई हे कोकणातले, त्यामुळे त्यांच्या कथांनाही 
तिथलीच पाइवेभूमी मिळाली आहे. त्यांच्या संबंधी प्रा. आनंद 
यादव म्हणतात--.हिंदू-मुस्लीम संबंधांवर दलवाई यांनी अत्यंत 
मुत'पूर्वेक | थोडे, पण बहुगुणी लेखन केले आहे. महाराष्टातील 
खेड्यापाड्यांतील. मुस्लीम समाजाच्या भावभावना ते अत्यंत 
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तटस्थतेने आणि कलात्मकतेने रेखाटतात. 
मधु मंगेश कणिक यांचे कथाक्षेत्र मुख्यत्वे रत्नागिरी 
जिल्ह्याचा दक्षिण भाग हे आहे. मुंबईतले चाकरमानी, त्यांच्या- 
वर अवलंबून असलेलो कोकणांतली कुटुंबे, तिथली देवदेवस्की 
आणि गांवकी आणि या -पौर्श्वभूमीवर वावरणारा तिथला 
समाज यांचे प्रत्ययकारी चित्रण त्यांच्या कथेत आढळते. संवाद 
रंगवताना ते मालवणी भाषेचा सर्रास उपयोग करतात. 
नारायण धारप यांच्या कथांतून अतींद्रिय शक्तींच्या बऱ्या- 
वाईट आणि जीवघेण्या अश्या सामर्थ्याचे चित्रण असते. आपल्या 
कथेतील सामान्य माणसांना ते सहजतेने अद्भुताच्या जगात 
घेऊन जातात. त्यांच्या प्रत्येक कथेत काहीतरी रहस्य असते 
आणि त्या रहस्याला विज्ञान आणि मानसशास्त्र यांचा काही 


जबरदस्त आहेत. 


याव्यतिरिक्त पुर्वीच्या आणि चाल काळातल 
लेखकांची नांवे अशी-- दिलीप चित्रे) 


9" "९, अच्युत बर्वे, बाबा पाटील, दे, का. ह॒समनीस, 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वा. भ. पाटील, नामदेव व्हटकर, उद्धव शेळके, सदानंद रेगे, 
शांताराम, मुक्ता केणेकर, निर्मला कुलकर्णी, र. गं. विद्वांस, 
म. ना. अदवंत, दि. वा. फडणवीस, चि. य. मराठे, उमाकांत 
भेंडे, वि. वा. शिरवाडकर, गो. के. भट, सदाशिव आठवले, 
अनंत गुप्ते, प. स. देसाई, वसंत माने, वि. गं. देशपांडे, श्रीपाद 


जोशी, राम डोके, म. त्रि. देव, रा. के. रानडे, श्रीकांत राय, 


भालचंद्र लाड, वा. वा. भोळे, वाय. बी., कृ. के. रहाळकर, पां. 
अ. वेलणकर, द. पां. खांबेटे, वसंत पाटोळे, भा. अ. पटवर्धन, 
व. अ. कुंभोजकर, द. के. बर्वे, वसंत पटवर्धन, श्रीराम कामत, 
अच्युत पारसनीस, पद्माकर निमदेव, श्री. के. बोबडे, ल. व 
जोग, शेला पाठक, इंदुमती शेवडे, राधाबाई शेवडे, लता सप्रे, 
आनंदीबाई जयवंत, रा. द. ब्रह्मे, भा. द. खेर, भा. श्री 


मध्‌ मंगेश कणिक 


परांजपे, ब्रह्मानंद नाडकर्णी, वा. ग. तळवलकर, केशव नाडकर्णी, 
वि..द. चिंदरकर, भी. 
ल. रा. पटवधन, वि. ग. भिडे, मा. क. शिदे, ह. रा. महाजनी, 
र. गो. सरदेसाई, ग. रा. बाळ, ग. खं. पवार, दा. न. शिखरे, 
व्यं. शं. वकील, पां. गो. लोहोकरे, रा. पां. शिक, पद्माकर 
डावरे, सुधाकर. प्रभू, योगिनी जोगळेकर, बाळ गाडगीळ, 


रा. देवभानकर, वि. क्रु. नेरुरकर, 


“नरवणे, भानू शिरधनकर, वि. वि. फडणीस, 'माधव 


कानिटकर, भा. वि. नाडकर्णी, चंद्रकांत बावडेकर, दिनकर 
पाटील, प्रफुल्ल दत्त, यदुनाथ थत्ते, के. रा. पुरोहित, प्रभाकर 


? ना. ल, वैद्य, व्यं. न. कुलकर्णी, वि. बा. मराठे, उषा 


आपटे, स. आ. आपटे, तु. शं. कुलकर्णी, म. गो. पाठक, ग. वा. 
बेहेरे, न. शे. पोहूनेरकर, इरावती कर्वे जोत्स्ना देवघर, वसुधा 


खंड सातवा 


पाटील, शेलजा राजे, हिरा कर्नाड, व. मो. पुरंदरे, श्रीपाद 
काळे इत्यादी. 

कादंबरी - मराठीतील पहिली कादंवरी वावा पदमनजी या 
ख्त्रिस्ती गृहस्थाने लिहिली (इ. स. १८५७), तिचे नाव यमुना- 
पर्यटन. या कादंबरीत त्यांनी विधवा स्त्रियांची दुरवस्था वणिली 
असून, वैधव्यातील निरनिराळया अवस्थांचे दर्शनही घडवले 
आहे. हळवे यांची मुक्‍तामाला ही कादंबरी १८६१ मध्ये 
अवतरली. यातही वैधव्याचे दुःख व स्त्रीजीवनाविषयी अनुकंपा 
व्यक्‍त झालेली आहे. याच पद्धतीवर पुढे रिसवूड यांनी मंजु- 
घोषा, विश्वासराव व वसंतकोकिला या कादंबर्‍या लिहिल्या; 
जोरवेकर यांनी विचित्रपुरी व पारखी यांनी मित्रचंद्र ही कादंवरी 
लिहिली. असल्या सुघारणाविषयक व अद्‌्भुतश्रधान कादंबर्‍्यांची 
निर्मिती १८८५ सालापर्यंत चालत राहिली. चंद्रप्रभा विरहव्णन 


ही या कालात एका स्त्रीने लिहिलेली प्रमुख कादंबरी होय.. 


इ. स. १८७१ साली गुंजीकरांची मोचनगड नावाची ऐतिहासिक 
कादंबरी प्रसिद्ध झाली. ऐतिहासिक कादंबरीचा प्रारंभ म्हणून 
मोचनगडचे महत्त्व आहे. 

इ. स. १८८५ ते १९२० या ३५ वर्षांच्या कालखंडावर 
हरिभाऊ आपटे यांनी आपल्या कलेचा आणि कतृत्वाचा ठसा 
उमटविला आहे. आईच्या मायेने समाजाला आंजारून गोंजारून 
शिकवावे अशी हरिभाऊंची दृष्टी होती. त्यांची कलात्मक सोंदर्य- 
दृष्टी चोखंदळ होती. हळूहळू त्यांच्या कादंबऱ्यांतील आशयातही 
व्यापकता येत गेली. हरिभाऊंनी समाजाला सर्वांगसुंदर बन- 
विण्याचा निदिध्यास बाळगला होता. आपल्या काळातील 
सामाजिक मनाच्या घडामोडी त्यांनी जाणल्या आणि आपल्या 
कादंबरीतून रेखाटल्या, 

हरिभाऊंनी एकंदर दहा सामाजिक कादंबर्‍या लिहिल्या. 
गणपतराव, मधली स्थिती, पण लक्षात कोण घेतो, यशवंतराव 
खरे, मी, जग हे असे आहे, भयंकर दिव्य, मायेचा बाजार, 
कर्मयोग व आजच ही त्यांची नावे होत. या कादंबऱर्‍यांतून 
त्यांनी समाजसुधारणेच्या विविध अंगांचे समर्थन केले. 

इ. स. १८९५ सालापासून हरिभाऊंनी ऐतिहासिक कादं- 
बर्‍या लिहायला प्रारंभ केला. शिवांमतानाा पाच, पेशवेकाला- 
वर एक, राजपुतांच्या इतिहासावर एक, चद्रगुप्तकाळीन एक 
व विजयनगरच्या साम्राज्यनाशावरील एक अशा नऊ एंतिहा- 
सिक कादंबर्‍या हरिभाऊंनी लिहिल्या. इतिहासाच्या द्वारे त्यांनी 
समाजाला स्वाभिमान आणि देशप्रेम या गोष्टी म 
हरिभाऊंची अनेक वैशिष्ट्ये पुढल्या सव कादंबरीकारांना 
यशस्वी होण्यासाठी दक्षतेने पाळावी लागली आहेत. रि 

नारायण हरी आपटे यांनी अजिक्यतारा, आनंदमंदिर, 
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कपटजाल, कमंगती, भुरळ, पहाटेपूर्वीचा काळोख, न पटणारी 
गोष्ट, सुखाचा 
मूलमंत्र, इ. 
कादंबऱ्या लिहि- 
ल्या. हरिभाऊं- 
प्रमाणेच लोक- 
शिक्षणाची दृष्टी 
ठेऊन ना. ह. 
आपटे यांनी 
ध्येयवादी आदर्श 
व्यक्‍ती निर्माण 
केल्या आहेत. 
त्यांच्या सर्वच 
कादंबर्‍यांतून 
नैतिक दृष्टीला 


हरि नारायण आपटे 


प्राधान्य मिळाले आहे. | 
: नाथ माधव अर्थात द्वारकानाथ माधव पितळे यांनीही 
सामाजिक.व ऐतिहासिक अशा उभयविध कादंबऱ्या लिहिल्या. 
ग्रहृदशेचा फेरा, 
डॉक्टर कादंबरी, 
देशमुखवाडी, राय- 
क्लब, साव ळ्या 
तांडेल, स्वराज्याचा 
श्रीगणेशा, इ. त्यांची 
नावे आहेत. त्यांच्या 
कादंबर्‍यांत कोणते- 
तरी रहस्य असते 
व कथानक खूप 
./ गुंतागुंतीचे असते. 
- एतिहासिक कादं- 
बर्‍यांत त्यांनी स्व- 
राज्याची विविध 
स्थित्यंतरे मनोवेधक शेलीने रेखाटली आहेत. 
धनुर्धारीकृत वाईकर भटजी, सी. के. दामले यांची जग हे 
त्रिविध आहे, काशीबाई कानिटकरांच्या रंगराव व पालखीचा 
गोंडा, श्री. कू. कोल्हटकर यांची श्यामसुंदर, इ. कादंबर्‍या 
१९२० पूर्वी बऱ्याच गाजल्या. तुळजापूरकर यांनी माझे रामा- 
यण नावाची भली मोठी आत्मवृत्त-शेलीची कादंबरी लिहून 
तत्कालीन राजकीय व सामाजिक विषय एकत्र आणण्याचा 
प्रयोग केला. तरी तिचे कथानक अत्यंत चित्तवेधक झाले आहे 


७८ त्र (< ४2५ 
नाथ माधव 
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वामन मल्हार जोशी यांनी रागिणी, आश्रमहरिणी, नलिनी, 
सुशीळेचा देव, इंद काळे व सरला भाळ अक्षया तत्त्वप्रवान 
कादंबर्‍या लिहिल्या. तात्त्विक कादंबरीचे जनक म्हणून ते 
ओळखले जातात. वामन मल्हारांनी आपल्या कादंवर्‍यांतुन उच्च 
शिक्षित स्त्रीच्या जीवनाचा विचार केला व वाचकांचे स्त्रीवि- 
पक विचार उदार वनवण्याचा प्रयत्न केला. त्यांच्या कादंव- 
र्‍यांतुन अनेक ठिकाणी तात्त्विक चर्चा आणि वादविवाद आढ- 


3. 


ळतात. मराठी कादंवरीचे कलावंभव जरी ते फारसे वाढवू 
शकले नाहीत, तरी मराठी कादंवरीचे तत्त्ववेभव वाढविण्यात 
ते यशस्वी ठरले आहेत, असे डॉ. अ. ना. देशपांडे लिहितात. 

याच काळात इंग्रजी, वंगाली व गुजराती या भाषांतील 
शेकडो कादंबर्‍या अनुवादित होऊन मराठीत आल्या. वि. सी. 
गुर्जर, ग. वि. कुल्कर्णी, कृ. के गोखले, शं. -वा. मुजुमदार, 
वरेरकर, धनुर्धारी, नाडकर्णी, के. रा. पुरोहित, इ. लेखकांची 
नावे त्या वावतीत उल्लेखनीय ठरतील. 

डॉ. श्री. व्यं. केतकर यांनी विचारप्रधान व समस्यापुर्ण 
अज्ञा काही कादंबर्‍या ल्हिन. मराठी कादंबरीसृष्टीत स्वतंत्र 
दालनच उवडले. गोंडवनातीळ प्रियंवदा, परागंदा, आह्यावादी, 
गावसासू, ब्राह्मणकन्या, विचक्षणा व भटक्या (अपूर्ण) अश्या 
कादंबर्‍या त्यांनी लिहिल्या. त्यांचे विचार रूढ समजुतींना धक्के 
देणारे असले, तरी ते प्रामाणिक व प्रगतिपोषक असत. केतकरांनी 
सुशिक्षित समाजाला आपल्या नीति-अनीतिविषयक कल्पनांचा 
आणि भावनांचा फेरविचार करायला लावले, ही त्यांची एक 
मोठींच कामगिरी आहे, असे श्री. वा. म. जोली म्हणतात. 
' वेश्यांचा म्हणजे कलावंत स्त्रियांचा वर्ग समाजाला आव्यक 
आहे, जाती मोडण्यापेक्षा टिकणेच श्रेयस्कर आहे, वरणंविहीन 
समाजव्यवस्थेपेक्षा वणेभेदयुक्‍्त समाजरचनेतच माणसाचा 
निकोप रीतीने विकास होईल, इ. कल्पना त्यांनी मांडल्या. त्या 
जितक्या वेचित्र्यपुर्ण 
वुद्धी व्यक्‍त करणार्‍्याही आहेत. 

विठ्ठल वामन हडप यांनी सामाजिक, ऐतिहासिक आणि 
पुकादंबर्‍या मिळून शंभराच्या आसपास कादंबर्‍या लिहिल्या. 
बहुकलेली तरुणी ही त्यांची कादंबरी एका काळी फारच! 
गाजली होती. त्यांच्या सामाजिक कादंबऱयांत समाजातल्या सर्व 
थरांतल्या व्यक्‍ती आढळतात. - व 


वळवले ९ 


: ? हे विधवाक्ुमारीत 
ह. परतभेंट, सात "लाखातील 


क एक, - कुलदैवत, इ. 


१० भारतीय संस्कृतिकोश' 
त्यांच्या आणखी काही कादंबर्‍या होत. याशिवाय त्यांनी 
कित्येक बंगाली कादंबऱ्यांचे अनुवादही केळे आहेत. वरेरकरांचें 
सर्वच ल्हिगे सहेतुक व लोकशिक्षणात्मक असे. 

३. य. देशपांडे यांनी बंधनाच्या पलीकडे, सुकलेले फूल, 
सदाफुली, काळी राणी, इ. कादंबऱ्या लिहिल्या. त्यांच्याविषयी 
श्री. वि. वा. आंब्रेकर म्हणतात - शरीरात कार्यप्रीतीचा न 
मावणारा आवेश, मनात न मावणारा महत्त्वाकांक्षेचा आवेग, 
डोक्यात न मावगारा विचारांचा अनावर मर आणि हृदयात | 
न मावणारा मातवतायुक्‍त भावनांचा कोलाहल, हे नवे विश्व 
पु. य. देशपांडे यांनी कादंबरी-वाडमयाला दिले. 

प्रा. ना. सी. फडके हे मराठी कादंबरीला तंत्रशुद्धता, 
रचनाशेली, भाषासौष्ठव, प्रसंगनिमिती, इ. अनेक कलागुणांनी 
वेगळे वळण लावणारे यशस्वी कादंबरीकार होत. त्यांनी अल्ला 
हो अकबर, कुलाव्याची दांडी, जादुगार, दौलत, अटकेपार, 
कलंकशोभा, ई 
सुमारे पंचाहत्तर 
_ कादंबर्‍या लिहिल्या." 
चतुर व चित्तवेधक 
| निवेदन, रेखीव व. 
आकर्षक व्यक्‍्ति- 
. दंन, स्वभावानुरूप 
संवादलेखन,भाषेचा 
विलास आणि 
त , प्रणयप्रवण रसिकता 
याच काळी 
: फडक्यांचे. . कर्तृत्व 
मर्यादित आहे. 
“त्यापुढे जाऊन, 
व्यापक जीव.न- 
निष्ठेच्या व ध्येय- 
दशित्वाच्या निक- 
षावर त्यांच्या कादंबरीलेखनाचे मूल्यमापन करू पाहणे है, 
सुंकर--रंगीबेरंगी फुगा हा -वजनेदार - का नाही याबद्दल व्यर्थ 
पृच्छा करण्यासारखे आहे, '. असे . प्रा. अ. _ना. देशपांडे 
म्हणतात! 78 ८... ३.० १:यादना: 

स. १९३० साली वि.स. खांडेकर यांनी आपली हृदयाची. 
हाक ही पहिली. कादंबरी लिहिली. त्यानंतर कांचनमृग, दोन 
ध्स्व, उल्का, हिरवा चांफा, दोन मने, पांढरे ढग,.. रिकामा 
देव्हारा, सुखाचा शोध, - पहिले प्रेम, क्रौंचवध, ययाति, इ: 
कादबऱ्या "त्यांनी लिहिल्या: दीनदंलितांच्यां उद्धाराबंद्दलं त्यांना 
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ग. त्र्यं. माडखोलकर 


खंड सातवा 


वाटणारा जिव्हाळा आणि स्वार्थत्यागी व ध्येयवादी व्यक्तींबद्दल 
त्यांना असलेली आत्यंतिक तळमळ त्यांच्या सवे कादंबर्‍यांतून 
व्यक्‍त झालेली आहे. किवहुना या तळमळीतच त्यांच्या कादं- 
वर्‍यांचे सारे वळ साठवलेले आहे. ते जीवनवादी कलाकार 
आहेत. उन्नत विचार हा त्यांच्या साहित्याचा प्राण आहे. रम्य 
कल्पनाविलास आणि लालित्यपूर्ण भाषा यांचे देणे लाभल्यामुळे 
त्यांच्या कादंबऱ्या वाचकांची मने आकर्षून घेतात. 

वरील दोघांच्या वरोबर ज्यांचे नाव घेतले जाते, ते म्हणजे 
ग. त्र्यं. माडखोलकर हे होत. मुक्‍तात्मा, भंगलेले देऊळ, शाप, 
कांता, दुहेरी जीवन, मुखवटे, नवे संसार, नागकन्या, इ. 


* » .ता.. ह.. आपटे ' 
कादंबऱ्या त्यांनी लिहिल्या आहेत. मराठीतले हे पहिले आणि 
प्रमख राजकीय कादंबरीकार म्हणून समजले जातात. त्याच्या. 
राजकारणाचे सहज लक्षात, येणारे - मुक ठळक १ढू. म्हणज 
क्रांतिकारकांवद्दलचे 'आकंषेण आणि गांधींचा व गांधीवादाचा' 
अधिक्षेप. मानवीः स्वभावातील 'विकृतींचे' चित्रण करण्यात 
माडखोलकरांच्या लेखणीने उल्हास दाखविलेला आहे. विवाहित 

स्त्रीच्या जीवनात पतीच्या 'पत्नीद्रोहामुळे उत्पन्न होणारा एकच 
एक प्रश्‍न त्यांनी आपल्या कादंबेऱ्यांतून चित्रिलेला आहे, असे 
अ.' ना. देशपांडे-म्हणतात. ' । 


, “वि. वि.बोकील यांनी फोल आशा, चल 'पुढे, बेबी, बेबीची. 
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बहीण, झंज्ञावात, ठिगळ. इ. कादंबर्‍या लिहिल्या आहेत. त्यांची 
वृत्ती प्रावान्यपणे खेळकर आहे. सात्त्विक शृंगार, वात्सल्य 
आणि विनोद या रसांचा त्यांनी चांगला परिपोष केला आहे. 
प्रेमविवाह, प्रेमोत्तर विवाह, विवाहोत्तर प्रेम, विवाहबाह्य प्रेम, 
विवाह आणि स्वतंत्र व्यक्‍्तिविकास असे स्त्री-पुरुष संबंधात 
गुंतलेले सामाजिक विषय ते आपल्या लेखनातून हाताळतात. 

सानेगुरुजी यांनी श्यामची आई, कठिण कसोटी, श्याम, 
जन्माचा बंदिवास, पराधीन, ओघळलेले मोती, धडपडणारी 
मुले, इ. अनेक कादंबऱ्या लिहिल्या. त्यांचे कादंवरीलेखन 
सद्भावना व सद्विचार यांचा परिपोष करण्यासाठीच झाले 


वि. स. खांडेकर 


आहे. स्वातंत्र्यवळवळीत त्यांना अनेकदा कारावास भोगावा 
लागला. त्या काळातंच त्यांचे बरेचसे लेखन झाल्यामळे ते 
देशप्रेमाने ओतप्रोत भरलेले आहे. श्यामची आई या कादंबरीत 
सुसंस्कृत बालबोध घराण्यातल्या साध्या, सरळ. व उदात्त 
अशा संस्कृतीचे रम्य चित्र त्यांनी रेखाटले आहे. श्याम ही 
त्रिखंडात्मक कादंबरी आत्मचरित्रपंर असून, तिच्यात श्यामचा 
शारीरिक व. मानसिक्र विकास कसकसा व कोणाकोणा 


झाला ते दाखंविळे आहे. साने गुरुजींची भाषा भावनोत्कट 
असल्यामुळे ती सहूदय माणसाच्या अंत:करणात जाऊन भिडते 


* गीता सोने. यांनी आपल्या कादुंबर्‍्यांच्या माध्यमाने स्त्री- 
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जीवनातील समस्या चांगल्या रीतीने हाताळल्या आहेत. 
त्यांच्या लिखाणात जोम आहे, तसाच आग्रहही आहे. निखळ- 
लेळी हिरकणी, वठळेला वृक्ष, हिरवळीखाली, लतिका, माळ- 
रानात, धुके आणि दहिवर, इ. त्यांच्या कादंबर्‍या होत. प्रखर 
वस्तुनिष्ठा हा गीता साने यांच्या कादंवरीलेखनाचा एक 
विद्षेष होय. डॉ. सुमती क्षेत्रमाडे यांच्या आधार, मंथिली, इ. 
कादंवर्‍याही याच जातीच्या आहेत. 

विभावरी शिरूरकर (सौ. मालतीवाई बेडेकर) यांच्या 
हिदोळघावर व विरलेले स्वप्न या कादंबर्‍या केव्हा प्रसिद्ध 
झाल्या, तेव्हा आधुनिक स्त्रियांचे प्रश्‍न सहूदयतेने, मरमज्ञतेने व 
वास्तवपूर्ण रीतीने मांडणारी एक नवीन लेखिका उदयास आली, 
असे लोकांना वाटले. त्यांच्या कादंवऱ्यांत बाह्य घटनांपेक्षा 
आंतरघटनांना व मानसिक खळवळींना विशेष प्रावान्य आहे. 

सौ. मालतीवाई दांडेकर यांचे कादंवरीळेखन प्राधान्याने 
मध्यमवर्गीय स्त्रियां- 
च्या कोटुंबिक सम- 
स्यांचे चित्रण कर- 
ण्याच्या हेतूने झालेले 
आहे. मातृमंदिर, तेज- 
स्विनी, वजलेख, 
कृष्णरजनी, काटेरी 
मार्ग, इ. त्यांच्या व्र 
कादंबर्‍यांतून स्त्री- ट्र 
जीवन विषयक: 
प्रश्‍नांचा ऊहापोह 
अत्यंत जिव्हाळ्याने 
केलेला आहे. त्यांचे 
नायक उदात्ततेची 


आपल्या डोळ्यांपुढे ठेवला आहे. कुमुदिनी शंकर प्रभावळकर 


यांनी क्तेव्याची जाणीव, एकेरी गाठ, निर्माल्यातली कळी या 
कादबऱ्यांतुन मिश्रविवाह, घटस्फोट, वेश्याव्यवसायवंदी, इ. 
विषयांची तरफदारी केली आहे. लीला देशमुख यांनी पूर्वेचा 
हारा, दोन घडीचा डाव, द्र 


असुन, त्यांत हिदी राजकीय चळवळीचे पडसाद उमटले आहेत. 
शाता शेळके यांनी विझती 


तरग, इ. कादंबऱ्या लिहून आपली कथानिवेदनाची रसाळ छेली 
भकट केली आहे. शंंगारानक 
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त्या उमेदीने करतात. सूक्ष्म पद्धतीचे स्वमावलेखन चांगळे जमते. 

दत्त रघुनाथ कवठेकर यांनी अपुरा डाव, उमाडलेल्या भावना 
रेशमाच्या गाठी, इ. कादंबर्‍या लिहिल्या. साध्या कौटुंबिक गोष्टी 
सहृदयतेने सांगितल्या 
असता त्या किती परि- 
णामकारक होऊ शक. 
तात, याचे उत्तम उदा- 
हरण म्हणजे कवठे- 
करांच्या कादंबर्‍या 
होत, असे वि. पां. 
दांडेकर म्हणतात. 

दितू, पडघवली, 
कुणा एकाची भ्रमण- 
गाथा, पूर्णामायची 
लेकरे, पवनाकाठचा 
घोंडी, आम्ही भगी- 
रथाचे पुत्र, इ. अनक 
कादंबर्‍या गो. नी. 
दांडेकर यांनी लिहिल्या. 
शितू ही त्यांची अमर प्रेमकथा आहे. कोकण, विदर्भ, नौखाली, 
भाकडा नांगल, नर्मदेचा परिसर अशी विस्तृत पार्श्वभूमी 
त्यांनी आपल्या कादंबऱ्यांसाठी वापरली' आहे. भारताचा ष्वळा 
मोठा भाग घेऊन त्या त्या ठिकाणच्या प्रादेशिक गोष्टींचा 
आणि संस्क्रतीचा सुक्ष्म परिचय करून देणारे दांडेकर हे 
मराठीतले एकमेव कादंबरीकार म्हटले पाहिजेत. प्रसादपुणे 
भाषा आणि रेखीव स्वभावचित्रे ही दांडेकरांची वैशिष्टये 
होत. 

श्री. ना. पेंडसे हे प्रादेशिक कादंबऱ्यांचे निर्माते म्हणून प्रसिद्ध 
आहेत. एल्‌गार, हद्दपार, गारंबीचा बापू, हत्या, रथचक्र, इ. 
त्यांच्या कादंबऱ्या वास्तवतापु्णे स्वभावरेखन, नाट्यमय प्रसंग, 
सूचक संवाद व प्रत्ययकारी निसगंचित्रण, इ. गुणांनी वैशिष्ट्य- 
पुर्ण ठरल्या आहेत. 

: विश्राम बेडेकरांनी रणांगण ही एकच कादंबरी लिहिन 
आपल्या नवनिर्माणशक्तीचे सामथ्ये दाखविले. पु. शि. रेगे 
यांनी सावित्री ही लघुकादंबरी ल्हहिन वाचकांना एका वेगळ्या 
वातावरणात हिंडवून आणले. बा. सी. मर्ढेकर यांनी संज्ञा- 
प्रवाह पद्धतीचा उपयोग करून रात्रीचा दिवस, तांबडी माती, 
व पाणी या कादंबऱ्या लिहिल्या. 

ई.स. १९२० नंतरच्या काळात अनेक वाडमयमाला निर्माण 
होऊन त्यांच्या द्वारे कित्येक कादंबऱ्या प्रकाशित झाल्या. सरस 


द. र. कवठेकर 
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वाडंमयरत्नमाला, सुरस 
भारतगौरव ग्रंथमाला, इ. 
ता. ने. पांगळ, भि. 
गो. भिडे, वि. ग. 
जोशी, ह. रा. 
मराठे, मो. गु. 
व्होरा, रा. ह. 
दातार, ग. कृ. 
पाठक, प्र. श्री. 
भिसे, भा. श्री. कुल- 
कर्णी, इ. कादंबरी- 
कार या मालांतून 
प्रसिद्धीस आले. 

गोपीनाथ तळ- 
वलकर यांनी 
भाकाशमंदिर, 
छायाप्रकाश, अनु- 
राधा व मालकंस 
या कादंबर्‍या लिहिल्या आहेत. त्यांच्या कादंबर्‍यांतून स्वप्नाळू 
सौंदय॑वाद दिसतो, असे डॉ. अ. ना. देशपांडे म्हणतात. 
अंधारातील दिवे, सौ. मालती, भूकंप, इ. कादंबर्‍या लिहुन ग. 
भा. निरंतर यांनी वैवाहिक जीवनात उत्पन्न होणार्‍या प्रश्‍नांचा 
परामशं घेतला. श्री. रा. बिवलकर यांनी सुनीता व शुभा या 
कादंबर्‍या लिहिल्या. त्यांतील शुभा कादंबरीची नायिका महा- 
रोगाने पीडित आहे. 

चंद्रकांत काकोडकर यांनी निसर्गाकडे, कुणाच्या स्वात त्र्या- 
साठी, गोमंतका जागा हो, इ. बर्‍याच कादंबऱ्या क लिहिल्या 
आहेत. त्यांच्या काही कादंबर्‍या शरच्चंद्रांच्या धर्तीवर असून, 
काहींमध्ये शृंगाराचे व कामवासनेचे अतिरिक्‍त चित्रण झालेले 
आहे. माघव कानिटकर यांनीही बर्‍याच कादंबऱ्या लिहिल्या 
आहेत. अनुरागाची वेल, झोका, मयूरपंख, यी पाळणा, 
तुळशीचा मळा, दीपकळी, अंतरंग, चक्रवाक. ड्‌. त नावे 
आहेत. यांची कथानके ना. सी. फडके यांच्या वळणाची असून, 
काम आणि शृंगार हा त्यांच्या बर्‍याच कादंबर्‍यांचा स्थायी- 
भाव आहे. मीन 

श्रीधर देशपांडे यांनी सहारा, सायंतारा, ठगणे अस्मान, 
इ. कादंबऱ्या लिहिल्या असून, त्यांतले वातावरण अद्भुतरम्य 
आहे. मनमोहन नातू यांनी कड्यावरून कोसळलेली कामिनी, 
टिपरी पडघमवर पडली व लुटुजी-खंडूजी या कादंबर्‍या लिहून 
एका वेगळ्या जगाचे दर््षन घडवले आहे. 


ग्रंथमाला, समाजगौरव ग्रंथमाला, 
त्यांची नावे आहेत. प. स. देसाई, 
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अण्णाभाऊ, साठे यांची चित्रा ही कादंबरी वस्तुनिष्ठ 
प्रतिभा आणि पीडित खंड्तांबद्दल त्यांना वाटणारी जिवंत 
सहानुभूती यांची निदर्शक आहे. घर आणि पंख या वसंत 
कानेटकरांच्या दोन कादंबर्‍या. त्यांत त्यांनी संस्कारवादी आणि 
प्रतीकवादी निवेदनपद्धतीचा अवलंब केला आहे. 

वेष्णव आणि जाव्ह्वी या वि. वा. शिरवाडकरांच्या दोन 
कादंबऱ्या. पहिलीत एका मराठी शाळेतील शिक्षकाचे जीवन 
व त्याचे परिवर्तन चित्रित आहे व दुसरीत उच्च, उदात्त आणि 
काव्यमय असे वातावरण आहे. 

रघुवीर सामंत यांच्या उपकारी माणसे या कादंबरीचे स्थान 
वैशिष्टयपूर्ण आहे. एक प्रदीध कुटुंबकथा लिहिण्याचा त्यांचा 
हा प्रयत्त गौरवास्पद ठरला आहे. 

ना. वि. कुलकर्णी यांनी महाराष्ट्र कुटुंबमाला सुरू करून 
एक नवीन व आवश्यक असे दालन मराठी कादंबरीक्षेत्रात 
निर्माण केले. मजूर या त्यांच्या कादंबरीने एक नवीनच दिशा 
लेखकांना व वाचकांना दाखवून दिली. मजुरांची दुःस्थिती, 
कामगारांचे संप, खेड्यातील इनामदारांची केविलवाणी परि- 
स्थिती, इ: विषय त्यांनी रंगविळे आहेत. रामतनय (ग. रा. 
वाळिंबे) या लेखकाने भल्यावुऱ्या ग्रामीण जीवनाकडे लोकांचे 
लक्ष मोठ्या प्रमाणावर वेधले. मोहित्यांची मंजुळा ही त्यांची 
कादंबरी फार गाजली. खरा उद्धार, साखरगोटी, प्रमिलाबेन, 
तिघीजणी, इ. त्यांच्या अन्य कादंबऱ्या होत. वि. ल. बवे यांनी 
मुचकुंददरी ही कादंबरी लिहून खेड्यातील शेतकरी व सावकार 
यांच्या संबंधांचे चित्रण केले. ना. धों. ताम्हनकर यांनी गोट्या 
ही कादंबरी तीन भागांत लिहून बालस्वभावाचे मनोज्ञ दर्शन 
घडवले. त्यांचा गोट्या हा विलक्षण कल्पक व भाग्यवान ठर- 
ल्यामुळे वाचकांत खूप लोकप्रिय झाला. ग. ल. ठोकळ यांनी 
गावगुंड नावाची कादंबरी लिहून दहशतवादी आंदोलनाच्या 
पाश्‍वंभूमीवर ग्रामीण जीवनाचे चित्र रेखाटले. न. चि. 
केळकर यांनी कोकणचा पोर ही कादंबरी लिहून नाविकांच्या 
जीवनाचा परिचय घडविला. शं. रा. भिसे यांनी जंगलातील 
छाया ही कादंबरी लिहून वारली, कातकरी, कोळी यांचे 
जंगलाच्या व्यापाऱ्यांकडून कसे निदेय शोषण होत असते, त्याची 
माहिती दिली. अगदी अलिकडच्या काळांत जयवंत दळवी यांनी 
चक्र व मधु मंगेश कणिक यांनी माहिमची खाडी या कादंबर्‍या 
लिहून मुंबईतल्या झोपडपट्टीतल्या मानवी जीवनाचा वास्तव- 
पूर्ण परिचय करून दिला. सामान्य लोकांना अज्ञात असलेले 
झोपडपट्टीचे जीवन त्यांनी वास्तवाला धरून चित्रित केले. 


भाऊ पाध्ये यांनी वासूनाका ही कादंबरी लिहून सदभिरुचीच्या 
वाचकांना चांगलाच धक्का दिला. 


मराठो भाषा व साहित्य 


वा. द. सातोस्कर यांनी जाई व आज मुक्‍त चांदणे या 
स्वतंत्र कादंबर्‍या लिहिन गोमंतकातींऴ वेद्याजीवन व राजकीय 
आंदोलन यांचा परिचय करून दिला. वा. भ. बोरकर यांची 
भावीण ही कादंवरीही गोव्यातील देवदासींचे जीवन चित्रित 
करणारी आहे. वरील दोघांनीही देवदासी समाजातील स्त्रियांचे 
उदात्तीकरण केले आहे. * मांडवी, तृ आटलीस * ही लक्ष्मणराव 
सरदेसायांची कादंबरी राजकीय विषयावर असली, तरी 
तिच्यात गोमंतकाच्या पार्श्वंभूमीवरचा उत्तान शृंगार वणित 
भाहे. भे 
अलिकडे काही वर्षांत मराठी वाडूमयात चरित्रात्मक कादं- 
वर्‍यांचे एक नवे पवं सुरू झाले आहे. या नव्या पर्वातले श्रेष्ठ 
मानकरी श्री. रणजित देसाई हे होत. त्यांनी स्वामी व श्रीमान 
योगी या दोन कादंबर्‍या लिहिल्या. पहिलीत थोरल्या माधवराव 
पेशव्यांचे व दुसरीत छत्रपती शिवाजी महाराजांचे समग्र जीवन 
चित्रित केलेळे आहे. स्वामीला खूपच -ळोकप्रियता मिळाली. 
स्वामीच्या अनुषंगाने त्यांनी पेशवाईच्या काळातील सामाजिक 
व राजकीय जीवनही दिग्दशित केळे आहे. श्रीमान योगी हे तर 
एक भव्योत्तृंग गिल्पच होय. वेरूळच्या केलासळेण्याशी त्याची 
तुलना केल्यास ती 
अतिशयोक्ती ठरू 
नये. शिवाजीमहा- 
राजांचे द्रष्टेपण, 
त्यांच्या विचारांची 
आध्यात्मिक बैठक, 
त्यांचे साक्षेपी प्रयत्न 
आणि त्यांची अमोघ 
मृत्सहेगिरी यांचे 
प्रभावी दर्शन या 
कादंबरीत घड ते. 
तिच्यात राम- 
दास-शिवाजी, 
.यांच्या गुरुशिष्य- 
संबंधावर एक 
रम्योदात्त . प्रकरण 
' असुन :: ते. मराठी 


“99 ;रणजित देसाई | 


बरी लिहून महाराष्ट्रात गाजलेले दुसरे 


श्री. ज. जोशी, हे. होत..त्यांच्या . भ्ानंदी , गोपाळ 


शट 


| महादजी शिंदे यांचे जीवन वणिळे 


भारतीय संस्कृतिकोग 


या कादंबरीत आनंदोबाई जोशी या महत्त्वाकांक्षी, पतिपरायण 
परंतु दुदैवी अशा स्त्रीचे चित्र हळुवारपणे रेखाटले आहे. 
तत्कालीन समाज- 
जीवनाचा. परि- 
चयहो या कादें- 
बरीच््या द्वारे घडतो. 

याच काळात 

ना. सं. इनामदार 
यांनी झेप, झुंज 
आणि मंत्रावेगळा 

या तीन चरित्रात्मक 
कादंबऱ्या लिहिल्या. 
चरित्र नायक 
व्यक्तींचे त्यांनी 
बऱ्याच प्रमाणात 
उदात्तीकरण केलें 
आहे. श्री. स. रश 
देसाई यांनी चव- 
ळेच्या पलिकडे ही 
कादंबरी लिहूत 
आहे. मृत्युंजय कादंबरी 
लिहून श्री. शिवाजी सावंत यांनी कर्णाच्या अनु षंगाने संपुर्ण महा” 
भारत ढवळून काढले आहे. यज्ञ १ स्वातंत्र्यंवी र सावरकरांच्या 
जीवनावरची कादंबरी श्री. भा. द. खेर व सौ. हेळजा राजे या 
उभयतांनी मिळून लिहिली आहे. खेरांची. दुसरी चरित्रात्मक 
कादंबरी अमृतपुत्र. ती स्व. लालबहादूर शास्त्री यांच्या जीवनावर 
आहे. सावरकर व शास्त्री यांची त्यागमय, धुरंधर व निःस्वाथ 


गंगाधर गाडगीळ 


-अश्ली जीवने फुलवून खुलवून श्री. खेर यांनी कादंबरीच्या 


मखरात बसवली आहेत. कॅ. बेळवळ्कर यांच्या घटकेत रोविले 


झेंडे , शर्थीनं राज्य राखिलं या'दोन कादंबऱ्या व भीमराव 


कुलकर्णी यांची ओंकार ही कादंबरी याही चरित्रप्रधानच 


आहेत. मृणासिनी देसाई यांची पुत्र मानवाचा, ही कादंबरीही 
चरित्रप्रधान असून, 


ती म. गांधींच्या जीवनावर लिहिलेली 
आहे. ग कास सल 


डुदेम्य नावाची कादंबरी ल्हिन श्री. गंगाधर गाडगीळ यांनी 
एक असेच मंहान धाडस आरंभले आहे. तिचा पहिला खंड 


प्रसिद्ध झाला आहे. एका परीक्षणात या कादंबरीविषयी म्हटले 


आहे, ते असे - ' टिळकांचे जीवन .तर अफाट, त्यांचे व्यक्‍्ति- 
मत्व तर विभूतिमत्त्वाच्या सदरात मोडणारे, त्यांच्या. ह॒याती- 
अच त्यांच्याबद्दक्ध दंतकथा निर्माण झालेल्या; अह्रा. वेळी टिळ- 


खंड सातवा 


कांमधला ' माणूस ' शोधून तो अत्यंत संयमान आणि सरळपणाने 
साकार करण्याचा प्रयत्न श्री. गाडगीळ यांनी केला आहे. तसे 
करताना त्यांनी टिळकांबद्दलच्या आदरातिशयाला कुठेही धक्का 
लागू दिला. नाही.” 

पद्माकर गोवईकर यांनी ज्ञानेश्‍वरमहाराजांच्या जीवन- 
चरित्रावर लिहिलेली मुंगी उडाली आकाशी ही कादंबरीही 
अलिकडे लोकप्रिय ठरली आहे. श्री. गोवईकरांची भाषा 
लालित्यपूर्ण आणि वर्णने प्रत्ययकारी आहेत. 

याशिवाय, वि. शं. पारगावकर, राजा राजवाडे, लीला 
देशपांडे, पु. भा. भावे, चिं. त्र्यं. खानोलकर, अविरुद्ध पूनवंसू, 
लक्ष्मीकांत तांबोळी, बाबूराव बागूल, प्रभाकर अत्रे, सुभाष भेंडे, 
रवींद्र पिंगे, चंद्रंकांत खोत, बाळ सामंत, य. बा. मोकाशी, शं. 
ना. नवरे, पु. वि. बेहेरे, वसंत देशमुख, उद्धव शेळके, शशी 
पटवर्धन, श्रीकांत रानडे, चंद्रप्रभा जोगळेकर, शकुंतला गोगटे, 


ज्योत्स्ना देवधर, लीला श्रीवास्तव, कमला फडके, इ. लेखकां- 


नीही कादंबर्‍या लिहिल्या आहेत. 

नाट्य - प्रारंभीच्या काळात महाराष्ट्राच्या नाटयकलेला 
लिखित वांडमयाचे स्वरूप म्हणण्यासारखे नव्हते. इ..स. १८४३ 
साली विष्णुदास भावे यांनी. पहिले मराठी नाटक करून दाखविले. 


'पुढे १७-१८ वर्षे त्यांनी नाटकाचा व्यवसाय केला. या अवधीत 


त्यांनी सुमारे ५० पौराणिक नाट्याख्याने रचिली व नाट्य- 
कवितासंग्रह या नावाने ती छापून. प्रकाशित केली. इ. स. 
१८६०च्या सुमा रास पौराणिक आख्यानांच्या जोडीला गद्यात्मक 
फार्स करून दाखविण्याची .प्रथा' सुरू झाली. हे फार्स काही 
ऐतिहासिक व काही अद्‌भुतरसात्मक असत. याच परंपरेतून पुढे 
बुकिश नाटकांचा जन्म झाला. बुकांच्या स्वरूपात प्रथम प्रसिद्ध 
होणारी सामान्यत्वे इंग्रजीतली अनुवादित नाटके ही बुकिश या 
नावाने ओळखली जात. ही बुकिश नाटके म्हणजे मराठी वाड- 
मयाची खरी सुरवात म्हणावी लागते. 

इंग्रजी नाटकांबरोबरच संस्कृत नाटकांची भाषांतरेही सुरू 
झाली. परशुरामतात्या गोडबोले यांती वेणीसंहार, उत्तरराम- 
चरित, शाकुंतल व मृच्छकटिक ही संस्कृत नाटके मराठीत अनु- 
वादली;पण या नाटकांना प्रयोगक्षमता बेताचीच होती. त्यामुळे 
जेव्हा त्यांचे प्रयोग करायचे ठरले, तेव्हा त्यांच्या रचनेत पुष्कळ 
बदल करावे लागले. ' कवा ं 

अश्या स्थितीत नाट्याचा अभिनव आदरशे निर्माण करणारे 


मराठीचे पहिले खरेखुरे नाटककार म्हणजे विनायक जनादेन . 


कीतंने हे होत. त्यांच्या थोरले माधवराव पेशवे या नाटकापासून 
मराठी नाट्यवाडमयाचा आरंभ मानला जातो. श्री. बनहट्टी 
म्हणतात- थोरले माधवराव पेशवे (१८६१). या नाटका- 


.नादमधुर असल्यामुळे लोकांच्या ती सहज 


१५ सराठो भाषा व साहित्य 


पासुन मराठी वाडुमयाचा आरंभ गणण्याचा प्रघात आहे. 
थोरल्या माधवरावांच्या कारकौर्दीतल्या बहुतेक महत्त्वाच्या व 
हृद्य प्रसंगांचा चित्रपट या नाटकाच्या द्वारा नाटककाराने 
दाखविला असुन, त्या धीरोदात्त वीर पुरुषाविषयी नितांत 
आदरभाव प्रकट केला आहे. नाटयवाडमयाच्या ऐतिहासिक 
शाखेचा पाया या नाटकाने उत्तम रीतीने घातला. शंगार, 
करुण, इ. रसांचा आविर्भाव, रेखीव व चटकदार संवाद 


'आणि चढत्या रसोत्कर्षाची प्रवेशरचना हे कीतंन्यांचे गुण होत. 


कोतेन्यांचे दुसरे नाटक जयपाळ (१८६५) ही एक कल्पना- 
रम्य नाट्यकृती आहे. कीतंन्यांची प्रोढ व मधुर भाषाशैली 
या नाटकात विशेषत्वाने दिसते. सामाजिक नाटकात 
अग्रपूजेचा मान महादेव बाळकृष्ण चितळे भाजेकर यांच्या 
मनोरमा (१८७१) या नाटकाकडे जातो. इंग्रजी नाटकांच्या 
रूपांतरात शेक्सपीअरच्या हॅम्लेटचे विकारविलसित हे आगर- 
करकृत रूपांतर, बजाबा रामचंद्र प्रवान यांचे कॉमेडी ऑफ 


'एरसंचे भ्रांतिकृत चमत्कार हे रूपांतर, विष्णू मोरेश्‍वर महा- 


जनी यांचे सिंबेलाइन नाटकाचे तारा हे रूपांतर, ही तीन्ही 
रूपांतरे रंगभूमीवर यशस्वी ठरली. पुर्वीच्या घांगडधिग्याच्या 
अवस्थेतून पौराणिक नाटकेही हळूहळू उत्क्रांत होत गेली. 
पुढच्या काळात विनायकशास्त्री नातू व रावजी बाळकृष्ण लेले 
यांनी बरीच पौराणिक नाटके लिहिली. पौराणिक नाटकांच्या 
रचनेला शंभर वर्षानंतर आजही खंड पडलेला नाही. 

र छु स. शटर 
साली , अण्णासाहेब 
किर्लोस्करांनी 
संगीत शाकुंतल 
लिहून त्याचा 
पहिला प्रयोग केला. 
त्यांनी शाकुंतला- 
शिवाय सोभ द्र 
आणि रामराज्य- 
वियोग अशी 
आणखी दोन संगीत 
नाटके लिहिली. 

. संगीत नाटकांचा 
त्यांनी एक नवा 
मनूच सुरू केला. 
त्यांची नाटकातली 

पदे प्रसादपूर्ण व 
स्मरणात राहिली. 


अण्णासाहेब किर्लोस्कर 
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त्याचवरोबर कथानकाची रचना, स्वभावपरिपोष व संवाद 
या वावतीत त्यांनी सफाई आणल्यामुळें त्यांची नाटके लोका- 
दरास पात्र झाली. त्यांच्या पश्चात संगीत नाटकांची परंपरा 
पुष्कळ वर्षे टिकली. शामराव नारायणराव भेंडे, गोपाळ 
लक्ष्मण केळकर, माधवराव पाटणकर, धुंडिराज देंबेकर, भा. 
वि. घामणसकर, सि. ना. परुळेकर, वासुदेव नारायण डोंगरे, 
म. वि. केळकर, द. वा. जोगळेकर आणि वि. गो. श्रीखंडे 
यांनी संगीतप्रधान नाटके लिहून किर्लोस्करांची परंपरा जिती- 
जागती ठेवायचे कार्य केले. 
या परंपरेत मुकुटमणी शोभतील असे जे महान नाटककार 
पुढे जन्माला आले, ते म्हणजे गोविद बल्लाळ देवल, कृष्णाजी 
प्रभाकर खाडिलकर व श्रीपाद कृष्ण कोल्हटकर हे होत. 
देवलांनी (इ. स. १८५५ ते १९१६) विक्रमोवंश्ीय, दुर्गा 
(इसावेला ) , झुंझारराव (ऑथेल्लो), फाल्गुनराव, मृच्छकटिक, 
शारदा, संशयकल्लोळ व शापसंभ्रम ही नाटके लिहिली. त्यांतली 
शारदा व संशयकल्लोळ ही रंगभूमीवर आजही टिकून आहेत. 
देवलांनी नाटकात 
संगीत अर्थपूर्ण व 
भावपूर्ण वनविले, 
रसोत्कट व जिव्हा- 
ळ्या चे प्रसंग 
निर्माण केळे आणि 
संवादांची भाषा 
ल्यवद्ध केली. 
खाडिलकर हे 
त्यांच्य! नंतरचे श्रेष्ठ 
नाटककार होत. 
कांचनगडची 
मोहना, सवा ई 
माधवरावांचा मृत्यू, 
भाऊबंदकी, प्रेम- 
ध्वज, कीचकवध, 
विद्याह्रण, माना- 
पमान, स्वयंवर, 
बायकांचे बंड, मेनका, द्रौपदी, सत्त्वपरीक्षा, सवतीमत्सर, 
वामा डी त्यास या नावांची ऐतिहासिक, पौराणिक व 
निणवय, पन कु ना त का नाट्याचार्य ही पदवी 
सांगण्यासाठी लिहिलेली क ह म्हिते, "हता ह्य 
रचनाचातुने आणि आहेत. प्रभावशाली स्वभावरेखन, 
1 प्रोढ भाषाशैली ही खाडिलकरांची 


गोविद बल्लाळ देवल 


क 
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वैशिष्ट्ये होत. त्यांच्याविषयी प्रा. वि. पां. दांडेकर लिहितात 
सभोवतालच्या सामा” 
जिक व राजकीय 
परिस्थितीत प्रमुख” 
त्वाने आणि प्रक्षो- 
माने जे विचारप्रवाह 
वाहत असतील त्यांना 
अनुकूल असा पौरा” 
णिक किंवा ऐति- 
हासिक कथाभाग 
निवडून त्यावर 
नाटयरचना कर 
ण्याची कला त्यांच्या 
इतकी क्रुणालाच 
साधलेली 
देशात स्वातंत्र्याची व स्वदेशाभिमानाची लाट उसळली अस“ 
ताना. तिच्या आड आपापसातील भांडणे येत आहेत असे पार्ह” 
ताच त्यांनी सवाई माधवरावांचा मृत्यू व भाऊबंदकी ही ऐ ति" 
हासिक नाटके लिहिली. इ. स. १९०५-१९०६ सालच्या सुमा- 
रास हिंदुस्थानातील त्या काळच्या नोकरशाहीचा उन्मत्तपणा 
पराकोटीला जात असलेला पाहताच त्यांनी कीचकवध या 
नाटकाची निर्मिती केली. 

खाडिलकरांसारखा ध्येयवादी नाटककार मराठीत दुसरा 
झाला नाही. राजकीय, सामाजिक व वैयक्तिक ध्येयांची उदात्त 
चित्रे रंगवून नाटयकला ही केवळ मनोरंजनाचे सांधन नाही; 
तर उदात्त मनोवृत्तींचे व भव्य ध्येयांचे पोषण करण्याचा तो 
राजमार्ग आहे, हे त्यांनीच प्रथम दाखवून दिले. 

श्रीपाद कृष्ण कोल्हटकरांनी वीरतनय, मूकनायक, गुप्तमंजूष 
मतिविकार, प्रेमशोधन, वघूपरीक्षा, जन्मरहस्य, सहचारिणी, 
परिवतेने, इ. बारा नाटके लिहिली. त्यांच्या बहुतेक नाटकांतून 
काही ना काही रहस्य असते आणि ते उलगडण्यासाठी निर- 
निराळ्या प्रसंगांची योजना असते. मद्‌भुतरम्यंता, चटकदार 
संवाद, विनोदी उपकथानके व गुंतागुंतीची चमत्कृतिपुर्णे गुंफण 
ही कोल्हटकरांच्या नाटकांची वैशिष्ट्ये होत. त्यांची नाटकेही 
काहीतरी उद्दिष्ट साधण्यासाठी व कोणत्यातरी दुष्ट रूढींचे 
खंडन करण्यासाठी असतात. मूकनायकात ते मद्यपानाचे दुष्परि- 
णाम सांगतात, गुप्तमंजूषात स्त्रीशिक्षणाची थोरवी गातात, 
मतिविकारात पुनविवाहाची तरफदारी करतात, तर प्रेमशोध- 
नात विषम विवाहाची निदा करतात. 

या पुढच्या नाटककारांबद्दल वि, पां. दांडेकर लिहितात- 


कृष्णाजी प्रभाकर खाडिलकर 


खंड सातवा 


किर्लोस्कर, देवळ, खाडिलकर व कोल्हटकर यांची नाटके 
एकोकडे होत असताना दुसरीकडे ज्यांची नाटके वहुजनसमा- 


जाचे मनोरंजन कर- 
ण्याचे कार्य करीत 
होती, अश्या नाटक- 
कारांत माधवराव 
पाटणकर, पु. भा. 
डोंगरे, अनंत वामन 
वर्वे, कृष्णाजी हरी 
दीक्षित, य. ना. 
टिपणीस', वासुदेव- 
शास्त्री खरे, वासुदेव 
रंगनाथ शिरवळकर, 
दा. वि. नेवाळकर, 
बाबाजी दोलतराव 
राणे यांची गणना 
प्रामुख्याने करावी 
लागेल. माधवराव 
पाटणकरांची युव- 
तिविजय, सत्यविजय, विक्रमशशिकला, ही नाटके कला- 
दृष्ट्या प्रथम श्रेणीची नसूनही अत्यंत लोकप्रिय झाली. या 
नाटकांच्या अनेक आवृत्त्या निघाल्या. त्यावरूनही त्यांची लोक- 
प्रिताच सिद्ध होते. पुरुषोत्तम भास्कर डोंगरे यांची चंद्रहास व 
चंद्रसेन ही नाटके अनुक्रमे स्वदेशहितचितक व किलोस्कर संगीत 
मंडळींच्या रंगभूमीवर खूपच गाजली. य. ना. टिपणीस हे स्वतः 
उत्तम नट व नाटककार असल्याने त्यांची मत्स्यगंधा, जरासंध, 
राधामाधव ही पौराणिक नाटके; चंद्रग्रहण,शहाशिवाजी, शिक्का- 
केट्यार इत्यादी ऐतिहासिक नाटके; तसेच आश्यानिराक्या, कमला, 
राजरंजनादी सामाजिक नाटके चांगलीच यशस्वी झाली. टिप- 
णिसांची भाषा व पद्यचरना ही सरस असल्याने काव्यदृष्ट्याही 
त्यांची नाटके सरस' आहेत. कृष्णाजी हरी दीक्षित यांनी खाडिल- 
करांच्या तोडीस तोड अशी विद्यासाधन, रुक्मिणीहरण, राजा 
सत््ववीर अशी नाटके लिहिली. औदार्थाचा डंका या नाटकाने 
त्यांची विशेष ख्याती झाली. पौराणिक नाटकांतून प्रचलित 
राजकारणाचे प्रतिबिव उमटविण्याची कला त्यांना चांगली 
सोधली होती. वासुदेवशास्त्री खरे यांची गुणोत्कर्ष, तारामंडळ, 
शवसंभव, ही नाटके कलादृष्ट्या उत्तम असून, रंगभूमीवरही 
ही झाली आहेत. ऐतिहासिक नाटकांचा उत्तम नमुना म्हणून 
" नाटकांकडे बोट दाखविता येईल. शिरवळकरांच्या संत तुका- 
म, संत एकनाथ व संत नामदेव याही नाटकांनी एके काळी 
भा. सं. को. ...२ 


श्री. कृ. कोल्ह्टकर 
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लोकमनाची जबरदस्त पकड घेतली होती. नेवाळकरांच्या संगीत 
दंडधारी व संगीत कर्मयोगी नाटकांनी लोकमान्य टिळकांचे 
राजकारण घरोघरी प्रसूत केले. त्यांचे मनोविजय हेही नाटक 
चांगलेच प्रसिद्ध होते. बाबाजी दौलत राणे यांची संत तुकाराम, 
संगीत कुसुमचंपा, इ. नाटके सामान्य लोकांची चांगली करमणूक 
करीत असत. ह 
राम गणेश गडकरी (इ.स. १ ८८५ ते १९१९) यांनी एकच 
प्याला, पुण्यप्रभाव, प्रेमसंन्यास, वेड्यांचा वाजार, भाववंघन, 
राजसंन्यास, इ. नाटके लिहिली. गडकरी कोल्ह्टकरांना आपले 
गुरू मानीत. आपल्या गुरूच्या अनेक गुणांचे गडकऱ्यांनी अन- 
करण केलेच; शिवाय कितीतरी अभिनव गोष्टी योजून आपली 
नाट्यसृष्टी त्यांनी नव्यानवलाईची बनवली. कथानकाच्या 
प्रमाणबद्धतेपेक्षा त्याच्या भव्यतेकडे त्यांनी अधिक लक्ष दिले. 
त्यांची मुख्य पात्रे ध्येयवादी, त्यागशील व उदात्त आचरणाची 
असतात. त्यांच्यामुळेही त्यांच्या कथानकाला भव्यता येते. 
मराठी नाट्यसृष्टीत शोकान्त नाटके व त्यांतील दुष्ट वत्तीचे 
खलनायक गडकऱ्यांनीच प्रथम मोठ्या प्रमाणावर निर्माण केले. 
त्याचबरोबर गंभीर कथेचा ताण कमी व्हावा म्हणून नाटकात 
विनोदी उपकथानकेही त्यांनी मोठ्या कौशल्याने निर्माण केली. 


गडकर्‍्यांची भाषा 
हेही एक त्यांच्या 
नाटकांचे वेशिष्टय 
आहे. त्यांचे एकेक 
वाक्‍य म्हणजे नभां- 
गणात चमकणाऱ्या 
नक्षत्र पुंजा सारखे 
वाटते. इतकी संपन्न, 
केल्पनायुक्‍्त, अनु- 
प्रासयुकक्‍त, लवचीक, 
सुंदर आणि हृदय- 
स्पर्शी भाषा अद्याप- 
पर्यंत दुसऱ्या कोण- 
त्याही नाटक- 
काराला साधली 
नाही. त्यामुळेच 


राम गणेश गडकरी 


ठरली आहेत. त्यांत गद्यकाव्याचे उत्तम नमने 
भावनात्मकता हा गडकऱ्यांचा सर्वांत मोठा विक्षेष होय 
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श्री. वि. पा. दांडेकर लिहितात -ही भावनात्मकता गडकऱ्यांच्या 
सर्वे नाटकांत आहे. प्रेमसंन्यास नाटकातील जयंत-लीला, सुश्लीला- 
विद्याघर यांच्या प्रवेश्षांत; पृण्यश्रभाव नाटकातील वसुंधररा- 
ईब्वर, वसुंवरा-वृंदावन, कालिदी-वृंदावन यांच्या प्रवे्ांत; 
आणि भावबंधन नाटकातील मालती-धृंडिराज, मालती-मनोहर, 
लतिका-घनद्याम, मालती-कुमुद यांच्या प्रवेशांत भावनात्मकता 
ओतप्रोत भरळेली आहे. गडकऱ्यांच्याच नव्हे, तर अखिल मराठी 
नाट्यसृष्टीत हे सर्व प्रवेश अव्वल दर्जाचे ठरतील. वादमयात 
रसाला प्राणस्वरूप मानण्यात येते. वर उल्लेखिलेल्या सर्व प्रवे- 
शांत मुख्यतः करुण, शृंगार व वीर रसांचा आविर्भाव मोठ्या 
बहारीचा ज्ञाला आहे. हे प्रवेश पाहत क्रिवा वाचीत असताना 
प्रेक्षकांच्या किवा वाचकांच्या मनोवृत्ती अगदी उचंवळून आल्या- 
खेरीज राहत नाहीत. 

भार्गवराम विठ्ठल उफ मामा वरेरकर यांनी कुंजविहारी या 
नाटकापासून आपल्या नाटयळेखनाला प्रारंभ केला. त्यांनी पौरा- 
णिक, ऐतिहासिक आणि सामाजिक अशी तीन्ही प्रकारची सुमारे 
५० नाटके लिहिली. नाट्य आणि तंत्र या दोन्ही दृष्टींनी 
प्रारंभापासून शेवटपर्यंत कोणी कालानुरूपता व अद्यतनता दाख- 
विली असेल, तर ती मामांनीच. हुंड्याचा प्रश्‍न तीव्र वनून त्या 
पायी स्नेहलता नावाच्या एका वंगाली तरुणीला इ. स. १९ १४ 
साली आत्महत्या करावी लागली. ते वृत्त एकून मामांचे मन 
कळवळळे आणि त्यांनी हाच मुलाचा बाप हे नाटक लिहून महा- 
राष्ट्रीय समाजाचे लक्ष या दुर्दैवी प्रकाराकडे वेधले. स्वामी 
विवेकानंद व स्वामी रामतीथं यांनी संन्यास स्वीकारून देशाची 


व धर्माची सेवा सुरू केली या गोष्टीकडे लक्ष गेल्यावर त्यांनी 
संन्याश्ञाचा संसार 0. 


हे नाटक लिहिले. 
सत्तेचे गुलाम हे 
नाटक लिहून 
त्यांनी कोर्टात 
भांडणे गेल्याने 
पैशाचा कसा 
चुराडा. होतो हे 
दाखविले. म. 
गांधींच्या अस्प- 
व्यतानिवार ण 
चळवळीची हाक 
एकू येताच तिला 
उद्देशून तुरुंगाच्या 


दारात हे नाटक त्यांनी लिहिले. पापी पुण्य, जागती 


ज्योत, 


१८ 
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सदा बंदिवान, समोरासमोर, कोरडी करामत, इ. नाटके लिहून 
समाजातल्या दृष्ट खूढींवर त्यांनी प्रहार केला. भूमिपृत्रांचा 
प्रश्‍न निर्माण होताच त्यांनी भूमिकन्या सीता हे नाटक लिहिले. 
प्रतिपाद्य विषयांच्या विविधतेच्या जोडीला स्त्री वर होणाऱ्या 
अन्यायांना वाचा फोडणे, हे त्यांचे मुख्य लक्ष्य होते. स्त्री दी 
पुरुषाच्या बरोबरीने नानाविध क्षेत्रांत आपले कतृंत्व प्रकट क्रू 
दकते आणि शकेल हे त्यांनी प्रचारकी अभिनिवेशाने दाखविले 
आहे. त्यांच्या बहुतेक नायिका स्वतंत्र विचाराच्या, तेजस्वी 
आणि तडफदार आहेत. 

मावव नारायण जोशी यांनीही आपल्या नाटकांतून समाज” 
जीवन चित्रित केले 
आहे ; पण ते बरीच 
प्रतिगामी भूमिका 
स्वी कारून आर्णि 
खालच्या दर्जाच्या 
विनोदाच्या माध्यमा” 
तून. कृष्ण विजय, 
विनोद, करमणूक, 
स्थानिक स्व राज्य, 
वर्‍हाडचा पाटील. 
पैसाच पैसा, ई' 
चौवीस नाटके त्यांनी 
लिहिली. त्यांत स्था" 
निक स्वराज्य, वहा” 
डचा पाटील व पैसार्च 
पैसा ही त्यांची नाटके 
रंगभूमीवर विशेष गाजली. संन्यस्त खड्ग, उत्तरक्रिया ह 
उःशाप ही तीन नाटके लिहून स्वा. वि. दा. सावरकरही नाटक 
कार झाले; तथापि या क्षेत्रात ते फारसे यशस्वी झाले नाहीत" 

माधवरावांच्या मानाने शं. प. जोशी यांची अभिरुची अर्धिर्क 
स्वच्छ आणि नाट्य-रचना अधिक निर्दोष आहे. विचित्र लीला? 
मायेचा पुत, खडाष्टक, तो आणि ती, ही त्यांची चार नाटके 
होत. या सर्वांत खडाष्टक हे रंगभूमीवर विशेष यशस्वी व 

वीर वामनराव जोशी यांनी राक्षसी महत्त्वाकांक्षा, रणदुंडुभ 
आणि धर्मसिहासन अशी तीन नाटके लिहिली. वीररस हा या 
नाटकांतला प्रमुख रस होय. आपल्या प्रत्येक नाटकात लेखका" 
कसलेतरी उदात्त तत्त्वज्ञान सांगितले आहे. 

नरसिह चिंतामण केळकर यांनी तोतयाचे बंड, चंद्रगुप्त 
कृष्णार्जुनयुद्ध, अमात्यमाधव, वीर विडंबन व संत भातुर्दार् 
अशी सहा नाटके लिहिली. कथेची रचना, स्वभावपरिपोर्ष/ 


माधवराव जोशी 


खंड सातवा 


भाषा व विनोद या सवे दृष्टींनी त्यांची नाटके निर्दोष असूनही 
सगळीच रंगभूमीवर गाजली नाहीत. तोतथयाचे बंड व कृष्णार्जुन- 
युद्ध यांनाच फक्त लोकप्रियता लाभली. 

अरुणोदय व सरलादेवी ही दोनच नाटके वासुदेव वामन 
भोळे यांनी लिहिली आणि वरच्या दर्जाचे सामाजिक नाटककार 
म्हणून कोर्ती मिळ- 
विली. श्री, सज्जन 
व स्त्री-पुरुष ही 
तीन नाटके न. ग. 
कमतनूरकरांनी 
लिहिली. ते गड- 
कऱ्यांचे वळण गिर- 
वणारे आहेत. 
गणेशक्ास्त्री फाटक 
यांनी क्रांतिकौशल्य, 
पंतांची सून, माझी 
जमीन, घरजावई, 


सासुरवास, स्वर्ग- /€ क्य उन्टीर 
साम्राज्य, श्रीकृष्ण- .»” » क हवि. र र्‍ 
दान, इ. सामाजिक । टी आड पवई 
व पौराणिक नाटके ॥.४ बुगळा 
लिहिली. सामान्य 
अभिरुचीच्या प्रेक्षकांची मने त्यांनी बराच काल रिझविली. 
स्वर्गावर स्वारी, साध्वी मीराबाई, साक्षात्कार, सिंहाचा 
छावा, सत्याग्रह, सोभाग्यलक्ष्मी व लोकसिहासन ही स. अ. 
क्ल यांची नाटके होत. शुकलांनी आपल्या नाटकांतून खाडिल- 
केरांचे अनुकरण करण्याचा प्रयत्न केला आहे. पटवर्धन, 
पुल्सीदास व वत्सलाहरण ही गो. स. टेंबे यांची तीन पौराणिक 
नाटके. यांतून त्यांनीही खाडिलकरांचा मागोवा घेण्याचा प्रयत्न 
केला. आहे. त्या दृष्टीने वि. चि. बेडेकरांचे ब्रह्मकुमारी नाटक 
यशस्वी म्हणायला हवे. त्यात अज्ञानाने व अन्यायाने पतित 
झालेल्या स्त्रियांचा उद्धार व विषम-विवाह या सामाजिक 
गोष्टींची चर्चा केलेली आहे. पौराणिक नाटकांतून सामाजिक 
समस्या मांडण्याचा आणखी एक प्रयत्न वि. ह. औंधकर यांनी 
आपल्या महारथी कर्ण या नाटकात केला आहे. बेबंदशाही व 
आय्ऱ्याहून सुटका ही दोन औंधकरांची ऐतिहासिक नाटके होत. 
रवनेच्या बाबतीत खाडिलकरांचे आणि भाषेच्या बाबतीत 
गडकऱ्यांचे संस्कार त्यांच्यावर झालेले आहेत. मत्स्यगंधा, 
षा-माधव, जरासंघ व नारद ही. य. ना. टिपणीस यांची 
राणिक व चंद्रग्रहण, शहाशिवाजी, शिकक्‍्काकट्यार, शिवाजीला 
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शह व दख्खनचा दिवा ही ऐतिहासिक नाटके आणि कमला, 
राजरंजन, आशा-निराश्या व स्वस्तिक वँक हो सामाजिक नाटके 
होत. अतिरंजितपणा हार्‍या नाटकांचा मुख्य दोष आहे. त्यांतल्या 
त्यांत त्यांची ऐतिहासिक नाटके रंगभूमीवर बरेच दिवस टिकली. 
याच कालात म्हणजे २० व्या शतकाच्या दुसर्‍या चरणात 
द. ग. सारोळकर, कृ. ना. अस्नोडकर, शिरगोपीकर, शं. गो. ग्प्ते, 
लक्ष्मणशास्त्री लेले, शं. गो. घेसास, गो. वि. पटवर्धन, मो. वा. 
दोंदे, वि. सी. गुजर, वि. वा. हडप, व. शां. देसाई, श्री. कू. ओक, 
किरात, ना. वि. कुलकर्णी, वि. गो. शेटये, इ. अनेक नाटककार 
आपापल्या नाटकांनी काही काल रंगभूमीवर वावरले. 

वि. स. खांडेकर व ना. सी. फडके या कादंवरीकारांनाही 
नाटयलेखनाचे आकर्षण वाटल्यावाचून राहिले नाही. रमणीय 
रत्न, रंकाचे राज्य, इ. सात नाटके खांडेकरांनी लिहिली; तर 
युगांतर, संजीवन, इ. पाच नाटके फडके यांनी लिहिली. ब्रह्मर्षी, 
विद्याजन, गुरुदक्षिणा, मृत्युंजय, इ. बरीच बोघप्रधान नाटके, 
तशीच काही प्रहसनेही ना. घों. ताम्हनकर यांनी लिहिली 
आहेत. ताम्हनकरांच्या नाटकांतील समाजदृष्टीसंबंधी असे 
म्हणता येते, को ते नव्याचे चाहते आहेत; पण त्या चाहण्यात 
नव्या-जुन्याचा समन्वय साधण्याकडे प्रवृत्ती अधिक आहे, असे 
डॉ. अ. ना. देशपांडे म्हणतात. 

इ. स. १९२० ते १९३५ या कालखंडात जी नाटके निर्माण 
झाली, ती बहुसंख्य सामाजिक होती; तरी पण त्याच काळात 
कल्पनारम्य अशा नाटकांची निमितीही अजिबात खंडित झाली 
नव्हती. अन्य भाषेतील नाटकांनाही मराठी पेहराव चढविण्याचे 
काही प्रयत्न याच कालात झालेले दिसतात. 

श्रीधर विनायक वतंक हे १ ३३३ साली नाटककार म्हणन 
पुढे आले. नाटयमन्वंतर या नव्या संस्थेसाठी त्यांनी आंघळ्याची 
शाळा, लपंडाव व तक्षशिला अशी तीन नाटके लिहिली. त्यांनी 
आपल्या नाटकात इब्सेनप्रणीत तंत्राचा अवलंब केलेला आहे. 
समाजाच्या जिव्हाळ्याचे विषय व आधुनिक नाटयतंत्र यामुळे 
काही काळ ही नाटके लोकप्रिय ठरली. 

प्रल्हाद केशव अत्रे यांचे साष्टांग नमस्कार हे नाटक १९३३ 
साली रंगभूभीवर अवतरले. अत्र्यांच्या नाटकांचे तीन गट 
सहजपणे पडतात. पहिल्या गटात साष्टांग नमस्कार, भ्रमाचा 
भोपळा, लग्नाची बेडी, पराचा कावळा, पाणिग्रहण घ कवडी- 
चुंबक ही प्रहसनात्मक नाटके येतात; डुसर्‍या गटात घराबाहेर 
उद्याचा संसार व जग काय म्हणेल ही भावपूर्ण, गंभीर व॑ 
अभिजात स्वरूपाची नाटके येतात आणि तिसऱ्या गटात वंदे- 
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ति भारतीय संस्कृतिकोशं 


लागलेल्या प्रेक्षकांचे चित्त पुन्हा रंगभूमीकडे थोड्याफार अंशांनी करतात कॅ. मा. क्र. शिदे यांनी बंडखोर कुमारी, गृहलक्ष्मी, इ- 
वळविण्यात अत्र्यांच्या लेखणीने स्पृहणीय यश संपादन केलेळे बरीच नाटके लिहिली असून, ती प्रयोगदृष्ट्या यद्ास्वी ठरली 


आचार्य प्र. के. अत्रे 


आहे. उच्छंंखल विनोद हे अत्र्यांनी आपल्या नाटचळेखना- 
साठी वापरलेले अमोघ झस्त्र असळे, तरी त्यांची भाषाशैली 
सहज आणि आकर्षक आहे. इब्सेनचे तंत्र मराठी रंगभूमीवर 

यडस्वी करण्याचे श्रेय मुख्यतः अत्रे यांनाच आहे. 
फुलपाखरे, देवमाणूस, मेळाचा दगड व विजय या नाटकांच्या 
रूपाने नागेश जोशी हे १९३५ सालानंतर चमकले. यांचे 
नाट्यलेखन एकंदरीने चटकदार व रंजनचतुर आहे. ह. वि. 
देसाई यांनी याच काळात अर्ध्या वाटेवर, जीवनासाठी व 
ससारसुख ही नाटके लिहिली. ग. कृ. बोडस यांनी सामाजिक 
तश्ीच ऐतिहासिक अक्यी बरीच नाटके लिहिली आहेत. त्यांची 
काही नाटके रंगभूमीवर गाजली. प्रतिज्ञाकंकण, तोफेच्या तोंडी, 
बंडाचे निशाण, इ. नाटके मा. आ. कामत यांनी लिहिली. 
महाराष्ट्राचा शिलेदार, कल्याणखजिना अशी कित्येक नाटके 
ग. के. दातार यांनी लिहिली. ला. कृ. आयरे हे मायेचा 
ससार, फिर्याद, जुलूम, बुद्धिभेद, लाख माणूस, इ. नाटकांचे कर्ते 
क्य मुंबईच्या गिरणीकामगारांत यांची नाटके आवडती ठरली 
3०40 आचरेकर यांनी मी राजा आहे, तो फाशी 
सतीश क्र बरीच , नाटके लिहिली आहेत. एखादे 
"क सांगण्यासाठी ते नाट्यक्रुतीचा अवलंब 


आहेत. वसंत दुदवडकर यांनी सोन्याचा संसार, माझं लग्न, सरा 
संग्राम, इ. नाटके लिहिली असून, ती मध्यम व गरीब स्थितीतील 
लोकांच्या जीवनावर आधारलेली आहेत. 

अनंत काणेकर यांनी घरकुल, फास, झुंज, पतंगाची दोरी, 
इ. ख्पांतरित नाटके व कित्येक स्वतंत्र व अनुवादित एकांकिका 
लिहिल्या आहेत. काणेकरांच्या एकूण रूपांतरित नाटकांत झुज 
हे सर्वश्रेष्ठ नाटक आहे. उत्कट मनोवृत्तीचे प्रभावी चित्रण 
करण्यापेक्षा मानवी जीवनातील विसंवादाचे मर्मग्राही आणि 
सुचक दिग्दर्शन करण्यात काणेकरांच्या लेखणीने विशेष कौगल्य 
प्रकट केळे आहे 

आशीर्वाद, कुलवधू, नंदनवन, कन्यादान, अलंकार, माझे धर 
वहिनी, इ. नाटके व काही एकांकिका ही मो. ग॒ रांगणेकर 
यांची निमिती होय. त्यांच्याविषयी डॉ. देशपांडे लिहितात “ 
कोणतीही समस्या पूर्ण गंभीर स्वरूपात प्रकट होण्याच्या आधीच 
हा नाटककार तिला कृत्रिम सुखात्मिकतेच्या मात्रेचे वळ 
देऊन गारद करून टाकतो आणि समस्येच्या भौषण पर्यवसनाचे ि 
चित्रण करण्याच्या जबाबदारीतून स्वतःला मुक्‍त करून बत” 
विकट, भीषण, प्रश्‍नांच्या वार्‍यालासुद्मधा रांगणेकरांची प्रतिमा 
राहू इच्छोत नाही, असे यावरून दिसून येते. 


अनंत काणेकर 


चित्रशाळा, सोन्याचे देव व भारती ही तीनच खऱ्याखुऱ्या 
अर्थाने सामाजिक, परिणामकारक व साहित्यगुणांनी युक्‍त अशी 


कनक -->-“------"्ा 


खंड सातवा 


नाटके लिहुन मराठी नाटयसृष्टीत नाना जोग यांनी मानाचे 
स्थान मिळविले आहे. त्यांनी केलेले हॅम्लेटचे रूपांतरही सरस 
उतरले आहे. बावूराव 
गोखले हे माधवराव 
जोशी यांच्या प्रवृत्तीचे 
नाटककार होत. 
पेल्याती ल वादळ, 
करायला गेलो एक व 
संसार पाहावा मोडून 
ही त्यांची रंजनप्रधान 
नाटके होत. 

मुक्‍ताबाई दीक्षित 
यांची जुगार, अव- 
लिया व अंधारातून 
ही तीन सामाजिक 
नाटके नीटस रचना, व 
सोज्वळ वातावरण व विलोभनीय व्यक्‍्तिरेखन या गुणांनी 
वाचनीय व प्रेक्षणीय ठरली आहेत. 

वि. वा. शिरवाडकर हे जितके कवी (कुसुमाग्रज) म्हणून 
प्रसिद्ध आहेत, तितकेच नाटककार म्हणूनही गाजले आहेत. 
त्यांनी दुरचे दिवे, दुसरा पेशवा, वजयंती, कोंतेय, राजमुकुट, 
वीज म्हणाली धरतीला, नटसम्माट, इ. नाटके लिहिली आहेत. 
त्यांची नाटके रंगभमीवर यशस्त्री झाली आहेत, तश्ीच भाषा- 
विलासाच्या दृष्टीने वाचनीय व आस्वादनीयही ठरली आहेत. 
त्यांच्या नटसम्राट नाटकाला घडलेला माणुसकीचा स्पर्श इत- 
उत्तर असाच निरंतर जाणवत राहिला तर एक अलौकिक 
नाट्यकतृंत्व मराठी रंगभूमीवर आकारास येईल, असे माधव 
मनोहर म्हणतात. 

पु. ल. देशपांडे हे विनोदी लेखक म्हणून प्रसिद्ध व तरी, 
तुझे आहे तुजपाशी हे त्यांचे नाटक दिसायला वेनोदी पण 
आशयाने गंभीर आहे. एका गांधीवादी आचार्याची शोकांतिका 
त्यांनी त्यात समर्थपणे उभी केली आहे. या त्यांच्या नाटकाला 
कमालीची लोकप्रियंता लाभली. अंमलदार, भाग्यवान, सुंदर मी 
होणार, तुका म्हणे आता, ही त्यांची अन्य नाटके होत. ही 
नाटके जितकी प्रेक्षणीय, तितकीच वाचनीयही आहेत. 

पु. भा. भावे यांनी विषकन्या, स्वामिनी, पडछाया, इ. काही 
स,माजिक नाटके लिहिली आहेत. ओजस्वी काव्यमय भाषा, 
चटकदार संवाद, रेखीव पात्रे व अंतर्बाह्य संघर्षे या गुणांनी 
त्यांच्या नाटकांना भरीवपणा व प्रभावीपणा प्राप्त झाला आहे. 

प्रा. वसंत कानेटकर यांनी देवांचे मनोराज्य, प्रेमा तुझा 


मो. ग. रांगणेकर 


१ मराठी भाषा व साहित्य 


रंग कसा, वेड्याचे घर उन्हात, रायगडाला जेव्हा जाग येते, 
तुझा तू वाढवी राजा, इथे ओझाळला मृत्यू, मत्ल्यगंधा, अश्चूंची 
झाली फुले, घरात फुलला पारिजात, मला काही सांगायचंय, 
लेकुरे उदंड जाली, इ. बरीच ऐतिहासिक व सामाजिक नाटके 
लिहिली आहेत. आपल्या नाटकांतून कोणतेतरी एखादे प्रमेय 
ते मांडतात व अनेक घटना व पात्रे यांच्या आघारेते उभे कर- 
तात. कानेटकरांची नाटचरचना बांधेसूद असते आणि ती प्रेक्ष- 
कांना पकडून ठेवण्यात यशस्वी होते. काकासाहेब खाडिलकर 
यांच्या नंतर खुमासदार संवाद लिहिणारे नाटककार म्हणजे 
कानेटकर हेच होत. खाडिलकरांप्रमाणेच त्यांचेही नाटकांतील 
प्रणयप्रसंग खुमासदार आणि हृदयंगम असतात. रंगभूमीवर तर 
त्यांनी अमाप यश मिळविलेच आहे, पण त्यांची नाटके नुसती 
वाचली तरी त्यांतली रसवत्ता वाचकांना मंत्रमुग्ध करते. 

कानेटकरांच्या मागून यशस्वी नाटककार म्हणून उल्लेख 
करावा लागतो, तो बाळ कोल्हटकर यांचा. त्यांनी मुंबईची 
माणसं, एखाद्याचे नशीब, आकाशगंगा, दुरितांचे तिमिर जावो, 
वाहतो ही दुर्वांची जुडी, वेगळं व्हायचंय मला, लहानपण देवा 
देगा, देव दीनाघरी धावला, ही नाटके लिहिली असून, त्यांतील 
बरीच प्रयोगदृष्ट्याही यशस्वी ठरली आहेत. प्रसंगामागून प्रसंग 
चढत्या श्रेणीने निर्माण करण्याची त्यांची हातोटी विलक्षण 
आहे. त्यांची भाषा अनुप्रासयुक्‍त असून, ती बऱ्याच अंशी गड- 
कर्‍यांच्या थाटाची आहे. त्यांच्या प्रत्येक नाटककृतीत एखादे 
तत्त्व मध्यवर्ती असते. त्यांचे कोणतेही हलकेफुलके नाटकसुद्धा 
शेवटी उदात्ततेच्या पातळीवर येते. 

श्री. ना. पेंडसे यांनी आपल्या काही कादंबऱर्‍यांचीच नाटके 
बनविली असून, काही स्वतंत्रही लिहिलेली आहेत. राजेमास्तर, 
गारंबीचा बापू, असं झालं आणि उजाडलं, संभूसाच्या चाळीत, 
चक्रव्यूह, इ. त्यांच्या नाटकांची नावे आहेत. रंगभूमीवर प्रभावी 
ठरतील असे संवाद ते सहजपणे लिहितात. त्यांची नाटके समस्या- 
प्रधान असून, ती वाचकांना आणि प्रेक्षकांना विचार करायला 
लावतात. एखाद्या समस्येच्या तळाशी खोल खोल 
त्यांच्या प्रतिभेचा विशेष होय. 

शं. ना. नवरे यांनी देवदास, मन पाखरू पाखरू, धुम्मस, 
इ. काही नाटके लिहिली असून, त्यांपैकी काही रंगभमीवर 
गाजलीही आहेत. त्यांचा दिनूच्या सासुबाई राधाबाई हा फासंही 
लोकप्रिय ठरला आहे. यशस्वी फार्स लिहिणाऱ्यांत शाम फडके 
व बबन प्रभू यांचीही नावे उल्लेखनीय आहेत. पुरुषोत्तम दारव्हेकर 
यांनी वर्‍हाडी मानसं, चंद्र नभीचा ढळला व कट्यार काळजात 
घुसली ही नाटके लिहिली असून, रंगभूमीवर त्यांचे प्रयोग गाजत 
आहेत. गो. गं. पारखी यांनी काही रहूस्यात्मक नाटके लिहिली 


जाणे हा 


मराठो भाषा व साहित्य 


आहेत. एखादी सामाजिक समस्या घेऊन नाटयळेखन करणा- 
र्‍यांत विजय तेंडुलकर, मधुकर तोरडमळ आणि सुरेश खरे 
यांची नावे प्रामुख्याने दिसतात. विजय तेंडुल्कर हे नवनाट्याचे 
पुरस्कते आहेत. त्यांनी काही आघारित व काही स्वतंत्र अशी 
नाटके लिहिली आहेत. ते आपल्या प्रत्येक नाटकात काहीतरी 
नवा प्रयोग, नवी धाटणी आणाथचा प्रयत्न करतात. श्रीमंत, 
माणूस नावाचे वेट, मवल्या भिती, मी जिंकलो मी हरलो, 
गिवाडे, शांतता ! कोट चाळू आहे, इ. नाटके त्यांनी लिहिली 
आहेत. रत्नाकर मतकरी हेही समस्याप्रधान व गंभीर अक्ली 
नाटके लिहिण्यात सिद्धहस्त आहेत. मधुसुदन कालेलकर, हिरा- 
कांत कलगुटकर, दत्ता केशव, हे कोटंबिक जिव्हाळ्याची 
स्पर्शी नाटके लिहिण्यात यस्त्री ठरले आहेत. 


ह्द्य- 


२२ भारतीय संस्कृतिकोशं 


लीळाचरित्र होय. याची रचना म्हाईंभट्राने इ. स. १२७६ 
मध्ये केली. पुढील काळात लिहिले गेलेल गुरुचरित्र, मक्‍त- 
लीलामृत, संतलीलामृत, इ. पद्यग्रंथ हीही चरित्रेच होत. राम- 
दास स्वामींची एकाहून अधिक चरित्रे त्यांच्या शिप्य - प्रशि- 
ष्यांनी लिहिली. सभासदकृत शिवाजीमहाराजांची बखर हेही 
चरित्रच आहे. वरील चरित्रांतुन चरित्रविपयक व्यक्‍तीला 
मानवकोटीतून देवकोटीत नेऊन बसवण्याची प्रवृत्ती आढळते. 
त्यामुळे ती विश्‍वसनीयतेच्या कसोटीस उतरत नाहीत. वर 
इंग्रजी अंमळ सुरू झाल्यानंतर महाराष्ट्रीय लो 
पाह्चात्य विद्या-कलांचा परिचय झाला आणि त्यातून चरित्र” 
लेखनाचा नवा आदशं त्यांच्यापुढे आला. इथल्या विद्वानांनी 
पाश्‍चात्य पुरुपश्रेष्ठांची जी चरित्रे वाचली आणि जी त्यांना 


वसंत कानेटकर 


विद्यावर गोखठे यांनी पंडितराज जगन्नाथ ( ऐतिहासिक) ी 


सुवणतुला (पौराणिक), मंदारमाला, मेघमल्हार, मदनाची 

मंजिरी, साक्षीदार, इ. काउय़मय व संगीत नाटके लिहन रंग- 

भूमीच्या उत्कर्षाला हातभार लावला आहे. भे 
नाटकावरोबरच अलिकडे 


शाहीर साबळे व दादु इंदूरीकर हे होत. 


ब - एखाद्या प्रिय व आदरणीय व्यक्‍ती- 


हात चिरंतन राहाव्या व त्यांतून पुढील 


पुरुषोत्तम दारव्हेकर 


विजय तेंडुलकर 


आवडली, त्यांची भाषांतरे करण्याचा उपक्रम त्यांनी केला 
कृष्णशास्त्री चिपळूणकर यांचे सॉक्रेटिसाचे चरित्र, महादेव" 
शास्त्री कोल्हटकरांचे कोलंबसाचा वृत्तांत, वि. म. भिडे यांचा 
खुसरू राजाचा इतिहास, रा. गो. करंदीकरांचे बेंजामिन फरक 
लीनचे चरित्र, वि. प. रानडे यांचे जॉर्ज वॉशिग्टनचे चर्रित 
इ. चरित्रे एकोणिसाव्या शतकाच्या उत्तरार्धात निर्माण झाली' 
इ. स. १८८१ साली वि. कों. ओक यांनी बालबोध नावाचे 
मासिक सुरू केळे व त्यातील प्रत्येक अंकात एकेक अशी अर्नेक 
पाश्चात्य व एत्तहेशीय लोकांची छोटी छोटी चरित्रे त्यांन 
प्रसिद्ध केली. 

विष्णुशास्त्री चिपळूणकर यांनी डॉ. जॉन्सन यांवे चर्ण्ति 
लिहून भावी लेखकांसमोर चरित्रलेखनाचा आदर्श निर्मार्ण 
कडून ठेवला. तत्पुर्वी प्रसिद्ध झालेली इतर बहुतेक चर्रित 


खंड सातवा 


भाषांतरित होती; पण चिपळूणकरांनी चरित्रकाराची माहिती 
अनेक ठिकाणांहून गोळा करून स्वतंत्रपणे चरित्ररचना केली. 
विष्णुशास्त्र्यांचे बंधू लक्ष्मणराव यांनी विष्णुशास्त्र्यांचे चरित्र 
लिहिळे आणि ते लिहिताना विष्णुशास्त्रीरचित डॉ. जॉन्स- 
नच्या चरित्राचाच आदश पुढे ठेवला. 

एकोणिसाव्या शतकाच्या अखेरीची काही वर्षे हा राजकोय व 
सामाजिक जागृतीचा उदयकाळ होता. या नव्या युगाचे प्रवर्तक 
न्या. रानडे, चिपळूणकर, टिळक, आगरकर, इ. थोर नेते होते 
यांपैकी टिळक व रानडे यांची काही चरित्रे त्यांच्या हयातीतच 
निर्माण झाली. या. राष्ट्रीय जागृतीचा परिणाम म्हणून काही 
पाइचात्य देशभक्तांची चरित्रेही देशसेवेचा आदर्श लोकांपुढे 
ठेवण्याच्या उद्देशाने लिहिली गेली. 

विष्णुशास्त्र्यांचा आदर्श व साक्षेप घेऊन काशीबाई कानिट- 
कर यांनी डॉ. आनंदीबाई जोशी यांचे चरित्र लिहिले. या 
ग्रंथात चरित्रनायिकेचे अंतरंगद्शंन घडविण्यासाठी काशीबाईंनी 

तिच्या खाजगी पत्रव्यवहाराचा उपयोग करून घेतला आहे. 

विष्णुशास्त्री चिपळूणकरांच्या लेखांनी महाराष्ट्राच्या सांस्कु- 
तिक परंपरेबद्दळ अभिमान निर्माण होऊन काही लेखकांना 
प्राचीन कवींची चरित्रे लिहिण्याची प्रेरणा मिळाली. अशा लेख- 
कांत ल. रा. पांगारकर यांचे नाव प्रामुख्याने घ्यावे लागते. 
त्यांनी मोरोपंत, एकनाथ, ज्ञानेदवर, तुकाराम व मुक्तेश्वर 
यांची चरित्रे लिहिली. असेच दुसरे एक संतचरित्रकार म्हणजे 
ज. र. आजगांवकर होत. त्यांनीही आपल्या कविचरित्रमालेतून 
अनेक संतचरित्रे लिहिली. त्यानंतरचा या बाबतीतला व्यासंग- 
पूर्ण प्रयत्त प्रा. न. र. फाटक यांचा होय. त्यांनीही एकनाथ, 
ज्ञानेश्‍वर व रामदास यांची विवेचक चरित्रे लिहिली. लो. 
टिळकांच्या मृत्यूनंतर न. चि. केळकर यांनी तीन भागांत 
टिळकचरित्र लिहिले. त्यापुढच्या काळात न. र. फाटकांनी 
लिहिलेले न्या. रानडे चरित्र, ग. र. हवलदार यांनी लिहिलेले 
वि. ना. मंडलिक यांचे चरित्र, दा. ना. आपटे यांनी लिहिलेले 
सयाजी महाराजांचे चरित्र, ग. गं. जांभेकर यांनी लिहिलेले 
बाळरास्त्र्यांचे चरित्र, इ. चरित्रग्रंथ निर्माण झाले. वरील सर्व 
ग्रंथ अतिव्याप्त स्वरूपाचे, पसरट व विस्कळित असल्याचे अ. 
न. जोशी यांनी म्हटले आहे. शि. ल. करंदीकरांचे सावरकर- 
चरित्र मात्र पद्धतशीर मांडणीचे आहे, असे जोशी म्हणतात. 

इ. स. १९२० सालानंतर देशात म. गांधींच्या राजकारणाचे 
युग सुरू झाले. या काळात गांधींची व गांधीयुगातील राजकीय 
पुढारी नेहरू, मालवीय, सुभाषचंद्र, इ. राष्ट्रसेवकांची लहान- 
मोठी बरीच चरित्रे निर्माण झाली. या सर्वात दा. न. शिखरे 
यांनी लिहिलेले म. गांधींचे चरित्र निःपक्षपाती व तटस्थ 
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वृत्तीने लिहिलेले आहे. इतर चरित्रांत ही वृत्ती दिसत नाही. 

प्राचीन संतकवींच्याप्रमाणे अर्वाचीन प्रसिद्ध ग्रंथकार गड- 
करी, फडके, खांडेकर, अत्रे, हरिभाऊ आपटे, यांच्या चरित्राचा 
व वाडमयाचा आढावा घेणारी कित्येक पुस्तके निर्माण झाली 
आहेत. चरित्रात्मक व वाडमयात्मक असे त्यांचे दुहेरी स्वरूप 
असल्यामुळे त्यांचा निखळ चरित्रात अंतर्भाव होण्यासारखा 
नाही. गं. दे. खानोलकर व शं. के. कानेटकर या दोघांनी माघव 
ज्यूलियन यांची वेगवेगळी चरित्रे लिहिली. इ. स. १९५९ साली 
द. न. गोखले यांनी डॉ. केतकरांचे चरित्र लिहिले. हे चरित्र 
म्हणजे एका थोर व काहीशा जगावेगळ्या साहित्यसेवकाचे 
अंतरंगदर्शन घडवणारे व त्याच्या कार्याचे महत्त्वमापन यशस्वी 
रीत्या करणारे ठरले आहे. इ. स. १९६१ साली कविवर्य 
रवींद्रनाथ ठाक्र यांची जन्मशताब्दी भारतभर साजरी झाली. 
त्या निमित्ताने वि. स. सुखटणकर, गोपीनाथ तळवलकर, गं. 
दे. खानोलकर व बा. भ. बोरकर यांनी त्यांची चरित्रे लिहिली. 
काळकर्ते परांजपे यांचे चरित्र त्यांच्या नातवाने लिहिले व 
लक्ष्मणराव किर्लोस्करांचे चरित्र शं. वा. किर्लोस्कर यांनी 
लिहिले. अ. म. जोशी यांनी वडिलांचे सेवेसी या नावाने आपले 
वडील व चुलते यांची चरित्रे लिहिली. ही सर्व नातेवाइकांनी 
लिहिलेली चरित्रे होत. वा. ग. भावे यांचे विष्णुदास भावे, का. 
ह. खाडिलकरांचे नाट्याचाय खाडिलकर, दुर्गा भागवतांचे 
राजारामशास्त्री भागवत, गार्गी भाटवडेकरांचे सर भालचंद्र 
भाटवडेकर ही चरित्रेही नातेवाइकांच्याच हातून लिहिली गेली 
आहेत. नातेवाइकांनी लिहिलेल्या चरित्रांवेकी आणखी एक 
चरित्र म्हणजे पुरुषोत्तमराव गोडसे यांचे. ते त्यांची नात कु. 
विद्या गोडसे यांनी लिहिले आहे. त्याचे नाव आहे लक्ष्मीनारा- 
यणाच्या छायेत पुरुषोत्तम. या चरित्राविषयी म. म. पोतदार 
लिहितात बाबासाहेबांच्या (गोडसे) भव्य कर्तृत्वाच्या सर्व रेषा 
या चरित्रचित्रात ठळकपणे उमटल्या आहेत. 


विविध प्रकारची साधनसामुग्री गोळा करून चरित्र शक्‍य 
तितके साधार व प्रमाणभूत करण्याच्या प्रवृत्तीतत अलिकडे 
काही चरित्रे निर्माण झाली आहेत. त्यांत ब. मो. पुरंदरे व दि. 
वि. काळे यांनी लिहिलेली शिवाजीमहाराजांची चरित्रे आणि 
पु. बा. कुलकर्णी यांची नाना शंकरशेट व मामा परमानंद ही 
चरित्रे उल्लेखतीय आहेत. याच व्यासंगी वृत्तीने म. श्री. दीक्षित 
यांनीही काही ऐतिहासिक व्यक्तींची चरित्रे लिहिली आहेत. 

थोर पुरुषांची चरित्रे हा मानवजातीचा एक अमोल ठेवा 
आहे. महान तत्त्वज्ञ, मुत्सही, ग्रंथकार, समरधरंधर आणि 
कलावंत यांची चरित्रे भावी पिढ्यांना दीपस्तंभासारखी मार्ग- 
दर्शक ठरतात. त्यांच्या पावलांचा मागोवा घेत, त्यांच्या जीवन- 
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कार्यापासून स्फूर्ती घेत, मानवजात आपल्या विकासाची वाट- 
चाल करीत असते. त्यामुळे चरित्रलेखनाचा हेतू उघड आणि 
स्पप्ट आहे; पण आत्मचरित्राचे तसे नाही. आत्मचरित्र कोणी 
लिहावे, याविषयी नियम कोण घाळून देणार ? आत्मचरित्र 
लिहिणारी व्यक्ती 


कोणी असामान्य 
असते, असेही सर्व 
ठिकाणी आढळत 
नाही; आणि असा- 
मान्य विभूती आत्म- 
चरित्र लिहितीलच 
याचीही शाद्वती 
नाही. एखादा 


सामान्य माणूसही 
आप ले जीवनवृत्त 
रंजकपणे सांगू 
शकेल. त्यामुळे 
आत्मवृत्ताचे प्रयो- 
जन काय? हा प्रश्‍न 
विचार करण्या- 
सारखा ठरतो. गत- 
गोष्टीच्या प्रस्तावनेत न. चि. केळकर आत्मवृत्तलेखनाचे 
एक कारण देतात, ते असे --' कोणतेही काम करून आलेल्या 
माणसाला त्या कामाचा वृत्तांत साद्यंत संकरित असा कोणाला 
तरी सादर करावयाचा असतोच. काही काही यात्रेकरू आपल्या 
यात्रेची वर्णने लिहितात. त्याचप्रमाणे आत्मचरित्रे लिहिणारे 
आपल्या जीवनप्रवाहाचा करिवा यात्रेचा वृत्तान्त लिहितात, असे 
म्हणण्याला काय ह्रकत आहे?! 

पण ही यात्रेकरूची भूमिका फारच थोड्या आत्मचरित्र- 
कारांनी स्वीकारली आहे. बऱ्याचश्या आत्मचरित्रकारांनी आपल्या 
आत्मवृत्तांतून एका उभ्या पिढीच्या जीवनाचा इतिहास सांग- 
"्याचा इरादा व्यक्‍त केला आहे. स्वातंत्र्यवीर सावरकरांचे आत्म- 
वृत्त, श्री. म. माटे यांचे आत्मवृत्त व कऱ्हेचे पाणी हे आचार्य 
अत्रे यांचे आत्मवृत्त ही याची उदाहरणे होत. आत्मचरित्राची 
सुरुवात कुठून करावी, याबाबतही आत्मचरित्रलेखकांनी वेग- 
वेगळी धोरणे अंगिकारली आहेत. आपल्या जीवनातील कोणत्या 


घटनांन ह्त्त्व गं 
॥ किती महत्त्व द्यायचे आणि कोणत्या घटनांचा किती 


मज यायचा, याचे अवधानही सर्वांनाच राखता आलेले 


वाबा पदमनजी 


आत्मचरित्रात चरित्रकाराने आपले जीवन यथातथ्य पुढे 
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मांडावे अशी अपेक्षा असते; पण सवंच ,चरित्रकारांना स्वत:- 
विषयीचे निर्भळ सत्य सांगणे शक्‍य होत नाही. एक तर, त्यांच्या 
स्मरणदाक्‍तीला मर्यादा असतात. आणि दुसरे म्हणजे, आयुष्यात 
जे आणि जसे घडले ते आणि तसे सांगणे सर्वच लेखकांना इष्ट 
वाटत नाही. शिवाय, सत्य मोकळेपणाने कथन करण्याचे धैयंही 
बहुतेकांच्या ठिकाणी नसते. याविषयी श्री. बाळ सामंत लिहि- 
तात, ते असे - 

आत्मचरित्र लिहिणे ही एक प्रकारे तारेवरची कसरत 
असते, असे मानावे लागेल, कारण आपले आत्मचरित्र लिहिताता 
हयात व्यक्‍ती अथवा त्यांचे नातळग किवा पक्षपाती हे निर्भीड 
सत्यकथनामुळे दुखावतील अशी भीती वाटत असते. राजकीय 
क्षेत्रात वावरणार्‍या व्यक्‍तींना या बाबतीत विद्धेष काळजी 
घ्यावीशी वाटते. या काळजीपाथी एखाद्या विशिष्ट घटनेच्या संद- 
र्भात आपले व्यक्तिमत्त्व कसे प्रवर आणि निष्कलंक राहिल 
होते, हे सांगण्याचा मोह न आवरून स्वतःभोवती एक वलय 
निर्माण करण्याच्या भरात सत्याचा महाविपर्यास घडण्याची 
दाक्यता फार असते. देशाच्या राजकीय जीवनात आघाडीवर 
असणार्‍या व्यक्‍तीला तर एखाद्या विशिष्ट देशहितकारक निर्णे- 
याच्या प्रसंगी आपण त्या घटनेला अथवा निर्णयाला कसे प्रेरक 
होतो हे खुलवून सांगण्याचा मोह न आवरणे फार कठीण आहे. 
त्यामुळे अश्या आत्मवृत्तांत सत्याचा संपूर्ण आविष्कार झाला 
आहे, असे खात्रीलायक म्हणता येणार नाही. 

मराठी संतकवींनी प्रसंगोपात्त आपल्या अभंगांतून अथवा 
अन्य काव्यांतुन स्वतःविषयी तुरळक असे आत्मपर उल्लेख केले 
असले, तरी मराठी गद्य वाडमयात पेशवेपूर्वकालात कोणी 
आत्मचरित्र लिहिल्याचा पुरावा सापडत नाही. मराठीतले पहिले 
आणि अत्यंत महत्त्वाचे आत्मवृत्त म्हणजे नाना फडणिसांचे. 
आपल्या जन्मापासून स्वतःला फडणिश्शी मिळेपर्यंतचा आत्मवृत्तांत 
नानांनी यात सांगितला आहे. त्यानंतरचे दुसरे आत्मवृत्त गंगा- 
धरशास्त्री पटवर्धेन यांचे. गोडसे भटजींनी जरी उत्तर भारा 
ताचे प्रवासवर्णन लिहिले असले, तरी त्यातही आत्मवृत्तपर 
मजकूर बराच आहे. जुन्यापेकी आणखी एक महत्त्वाचे आत्म- 
चरित्र म्हणजे वासुदेव बळवंत फडके यांचे. याची माहिती श्री. 
अ. का. प्रियोळकर यांनी दिली आहे. दादोबा पांडुरंग यांनी 
लिहिलेल्या आत्मचरित्राविषयी श्री. अ. का. प्रियोळकर 
ल्हितात-- ' दादोबांचे हे आत्मचरित्र त्यांच्या वैयक्तिक 
माहितीपेक्षाही त्यांच्या काळाच्या माहितीच्या दृष्टीने महत्त्वाचे 
आहे.” दामोदरपंत चाफेकर यांनीही आत्मचरित्र लिहिले आहे. 

महाराष्ट्रातील ख्त्रिस्ती धर्मप्रचारक श्री. बाबा पदमनजी 
यांचे आत्मवृत्त अरुणोदय या नावाने १८८४ साली प्र सिद्ध झाले. 


खंड सातवा 


वरील दोघांच्या नंतर महर्षी कर्वे यांचे आत्मवृत्त, धर्मानंद 
कोसंबी यांचे निवेदन, सी. ग. देवघधरांचा जीवनवृत्तान्त, माधव- 
राव बागल यांचे 
वंधनात आणि कर्म- 
वीर शिंदे यांचे माझ्या 
आठवणी आणि अनु 
भव ही आत्मचरित्रे 
प्रसिद्ध झाली. ही 


सगळी समाजसुधार- 


कांची आत्मचरित्रे , ख्क 

होत. मराठीतील ही 7: ह १) रक ह. कीर 
समाजसुधारकांची १.६ द  ' 
चरित्रे वाचताना एक र ह ४ र्ट 
गोष्ट ध्यानी येते, की क ही 


उत्तम, बांधेसूद, 
ललितरम्य असे 
आत्मवृत्त एकानेही लिहिलेले नाही, असे श्री. बाळ सामंत 
म्हणतात. 
महाराष्ट्रात राजकारणी पुरुषांची आत्मचरित्रे हाताच्या 

बोटावर मोजण्याइतकीच सापडतील. जी आहेत त्यांमध्ये 
स्वातत्र्यवीर सावरकरांची माझी जन्मठेप व आत्मवृत्त ही दोन 
पुस्तके महत्त्वाची ठरतात. अंदमानमधील कारावासातल्या अद- 
शतरम्य आणि रोमहू्षक अनुभवांचे चित्तथरारक चित्रण जन्म- 
के आहे. वीर, रौद्र आणि भयानक रसांचा आवि- 
ह र जोप अशा तर्‍हेची आत्मचरित्रे फारच थोडी सापड- 
नव - सावरक भाषाशेली ओजस्वी आणि धारदार आहे. 
त भ्रसगवर्णने तर जिवाचा ठावच घेतात. या आत्मचरित्रात 
सावरकरांचे तेजःपुंज व्यक्तिमत्त्व सर्वार्थाने प्रकट झाले आहे. 

न. चि. केळकर यांनी गतगोष्टी या नावाने मोठे आत्म- 
चरित्र लिहिले आहे. ' केळकरांच्या लेखनाचा जपाटा मोठा व 
त्याचा कंटाळा नाही; पण एक सलग, शिस्तबद्ध, बांधेसूद 
आत्मवृत्त लिहिण्यात केळकर फारसे यशस्वी झाले नाहीत, असे 
श्री. बाळ सामंत म्हणतात. केळकरांच्या नंतर महाराष्ट्राच्या 
राजकारणात अग्रभागी असणाऱ्या न. वि. गाडगिळांचे आत्म- 
विषयक लेखन मात्र फारच सरस आहे. पथिक या नावाने 
त्यांनी आत्मवृत्त लिहिले आहे. त्याचप्रमाणे इतरही अनेक 
निबंधांतुन आत्मचरित्र विषयक अनेक प्रसंग व अनुभव त्यांनी 
काव्यात्म वृत्तीने, विनोदी प्रद्धतीने आणि खेळकरपणाने ग्रथित 
केले आहेत. 

विदर्भातील प्रख्यात पुढारी डॉ. ना. भा. खरे यांचे आत्म- 


विठ्ठल रामजी शिदे 


ऱ््प 
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वृत्त त्यांच्या आग्रही मनोवृत्तीवर पूर्ण प्रकाश टाकणारे आहे: 
श्री. ना. ग. गोरे यांची कारागृहाच्या भिती व शंख आणि 
शिपले हो आत्मवृत्तपर पुस्तके होत. ललितरम्य लेखनाचा तो 
एक उत्तम नमुना आहे. संवेदनाक्षम आणि काव्यात्म अशा 
वृत्तीने या पुस्तकांत जी चित्रे रेवाटली आहेत, ती वाचकांना 
वेगळ्याच वातावरणात नेतात आणि अंतर्मुख होऊन विचार 
करायला लावतात. श्री. एस्‌. एम्‌. जोशी यांनी लिहिलेल्या 
वालपणच्या आठवणी साध्या, सरळ आणि अकृत्रिम वाटतात. 
गंगाधरराव देशपांडे यांती माझी जीवनकथा या नावाने आपले 
चरित्र लिहिले आहे. गंगाघररावांची भाषा जितको प्रांजळ 
तितकीच कणखर आहे. चांगल्या आत्मचरित्रांत या जीवन- 
कथेचा समावेश अवश्य करता येईल. यांच्याच प्रभावळीतले श्री. 
पुंडलिकजी कातगडे यांनीही आपले विस्तृत आत्मवृत्त नुकतेच 
प्रसिद्ध केळे आहे. 

मराठीतील पहिले वहिले टळक असे साहित्यकाराचे आत्म- 
वृत्त म्हणजे श्रीपाद कृष्ण कोल्ह्टकरांचे; दुसरे चरित्रचंद्र हे ल. 
रा. पांगारकर यांचे. पांगारकरांच्या अबळपघळ व्यक्तिमत्त्वाची 
साक्ष या ग्रंथात पानोपानी दिसते. त्याची भाषा प्रसादपूर्ण 
असल्यामुळे ते चटकदार झाले आहे. 

आवुनिक साहित्यिकांपेकी ना. सी. फडके यांची माज्ञ्या 
साहित्यसेवेतील स्मृती व माझे जीवन-एक कादंबरी, तसेच 
ग. त्र्य. माडखोलकर यांची दोन तपे व एका निर्वासिताची 
कहाणी या आत्मपर पुस्तकांचा उल्लेख अवश्य केला पाहिज. 
या दोन साहित्यिकांच्या तुलनेने जुन्या पिढीतील ना. गो. चापे- 
कर यांची जीवनकथा व काका कालेलकर यांची स्मरणयात्रा 
ही आत्मचरित्रे प्रामाणिक आणि मनमोकळी वाटतात. श्री. 
म. माटे यांचे आत्मचरित्र चित्रपट या नावाने प्रसिद्ध ज्ञाले 
आहे. त्यात तत्कालीन पुणे, पुण्याचे विद्याथिजीवन, त्या वेळचे 
विठ्ठान प्राध्यापक इत्यादींच्या चित्रणाबरोबरच त्यांनी केलेले 
अस्पृष्टांच्या वसतीतील समाजकार्य याचाही इतिहास आलेला 
आहे. 

एक अष्टपैलू लेखक आचाय अत्रे यांचे मी कसा झालो 
हे वाड्मयीन आत्मवृत्त सरस उतरले आहे. कवी, विडंबनकार, 
विनोदी लेखक, शिक्षक, पत्रकार, नाटककार, पटकथाकार, 
वकता, राजकारणी, इ. एकाच व्यक्‍तीची भिन्न भिन्न रूपे चित्रित 
करणारा हा इतिहास अत्र्यांनी आपल्या प्रासादिक भाषेने आणि 
वेधक देलीने कमालीचा रंजक केला आहे. मी कसा झालो 
या ग्रंथाचे विस्तृत आणि व्यापक रूप म्हणजे त्यांचे खंडश: 
प्रसिद्ध झालेले कर्‍हेचे पाणी हे आत्मवृत्त होय. 

के. ना. वाटवे, कृ. पां. कुळकर्णी, कु. भा. बाबर, वि. द. 
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घाटे या साहित्यिक, ताच गिक्षणक्षेत्रातल्या नामवंत व्यक्‍ती 
होत. या सर्वांनी आत्मचरित्रे लिहिली आहेत. त्यांत द्विस 
असे होते हे वि. द. घाटे यांचे आत्मचरित्र अत्यंत आगळे 
आणि सरस ठरते. त्याच्या प्रस्तावनेत घाटे लिहितात- ही 
माझी जीवनकहाणी. वाहेरच्या आणि आतल्या जीवनाची 
कहाणी. वाहेरचे जीवन त्यात येईल्च. सारे नाही पण वेताचेच. 
पण त्याबरोबर बरेचसे आंतरजीवन तिच्यामधून प्रगट व्हावे 
अशी माझी इच्छा आहे. ' घाट्यांच्या या आत्मकथेला वंदिस्त- 
पणा नाही; पण काव्यात्मवृत्ती आणि घोटीव भाषाशैली या 
गुणांमुळे या आत्मवृत्ताळा अवीट गोडी आली आहे. त्यातही 
वाह्य जीवनापेक्षा त्यांचे आंतरजीवनाचे चित्रण अधिक सरस 
उतरले आहे. 

महाराष्ट्रातील अनेक थोर कलावंतांनी आपली आत्मवृत्त 
ल्हिन नाटय, संगीत, चित्रपट, इ. कलांचा इतिहास बोलका 
केला आहे. श्री गोविदराव टेंबे यांची माज्ञा संगीतव्यासंग व 
माजा जीवनविहार ही दोन आत्मचरित्रे त्यांचा स्वतःचा जीवन- 
पट तर उलगडून दाखवतातच, शिवाय संगीतक्षेत्रातल्या अनेक 
वुजुर्गाचाही परिचय करून देतात. 

गणपतराव वोडस यांचे माझी भूमिका हे आत्मवृत्त होय. 
त्यात मराठी रंगभूमीचा एक कालखंड चित्रित झाला आहे. 
वसंत शांताराम देझाई यांचे मखमळीचा पडदा हे पुस्तक 
आत्मपरच आहे. वालगंधर्वांसह अनेक कलावंतांच्या गमतीदार 
आठवणी व चटकदार आख्यायिका आत्मवृत्ताच्या वरोवरीने 
यात आल्या आहेत. त्यामुळे या ग्रंथाला एक विलक्षण मोहकता 
आली आहे. 

काही वर्षापूर्वी प्रसिद्ध झालेले बहुरूपी हे चिंतामणराव 
कोल्ह्टकर यांचे आत्मचरित्र होय. मराठी भाषेतील एक श्रेष्ठ 
माहमवृत्त'" म्हणून वहुरूपीची योग्यता वादातीत आहे. या आत्म- 
वृत्तात अनेक नाटकारांच्या आणि नटांच्या व्यक्तिरेखाही आल्या 
आहेत. चित्रपटक्षेत्रात वावरणाऱ्या व्यक्तींत केशवराव भोळे, 


त्यांची भाषा प्रसच आणि ओघवती 

क्षेत्रात केलेले नवे नवे प्रयोग, रंग- 

या २ मळ भूमिका वठवण्यासाठी केलेले परिश्रम 
ब्‌ आ रि 

१ क मुरावांनी आपल्या आत्मचरित्रात कथन 


यांचे जीवनसेतु ही होत. साधले यांच्या आत्मचरित्रात प्रामा- 
णिक सत्यकथन असले, तरी त्यांनी जे स्वच्छंद विलासविहार 
केले, त्यांचा वाचकांच्या दुष्टीने काय उपयोग ? किवहूना 
असळे आत्मचरित्र लिहायला हवे होतेच का? असा प्रश्‍न 
उत्पन्न होतो. प्रा. फडके यांच्या आत्मचरित्राविषयीही असेच 
म्हणता येईल. सेतुमाधवराव पगडी यांचा जीवनसेतू मात्र अगदी 
वेगळ्या आणि अवरिचित वातावरणात घेऊन जातो. त्यांच्या 
जीवनात काही तरी सांगण्यासारखे आहे, हे नक्की. प्रस्तुत 
ग्रंथाविषयी त्यांनी एका भाषणात म्हटले आहे, ते असे-' ज्याची 
सदसदुविवेकवुद्धी स्वच्छ नाही तो आत्मचरित्र लिहू शकणार 
नाही. माझ्या आत्मचरित्रातील प्रांजळपणा कितपत यशस्वी 
झाला, हे वाचकांनीच ठरवावे. यातून माझे व्यक्तिमत्त्व व त्या 
वेळच्या समाजाची पाइ्वभूमी रंगविण्याचा मी प्रयत्न केला आठे. 
माझ्या आत्मचरित्रात हैद्रावादमध्ये मराठी भाषेवर जे गंडांतर 
आले होते, त्याचा उल्लेख मी मुद्दाम केला आहे. त्या काळात 
“मराठी वाचवा ' अशी परिस्थिती मराठवाड्यात होती. माझ्या 
आत्मचरित्रात या युगाची व्यथा मी सांगितली आहे 
थोर पुरुषांच्या पत्नींनी लिहिलेली आत्मवृत्ते हा मराठी 
वाड्मयाचा अमोल ठेवा आहे. न्या. रानडे यांच्या पत्नी 
रमावाई रानडे यांनी लिहिलेले आमच्या आयुष्यातील काही 
आठवणी हे धुस्तक म्हणजे केवळ रमावाईंची' आत्मकथा नॅसून, 
त्यात न्या. रानडे यांचे हृदयंगम स्वभावचित्र रेखाटलेले 
आह. त्यांच्या नंतर लक्ष्मीबाई टिळक यांची स्मृतिचित्रे येतात. 
आपल्या स्मृति- 
चित्रात लक्ष्मी- 
बाईंनी एका 
मुलखा-वेगळ्या , 
तऱ्हेवाईक पण 
प्रेमळ अश्या पतीचे 
जे स्वभावचित्र 
रेखाटले आहे, ते 
अत्यंत मनोज्ञ 
आहे. जीवनात जे 
जे भोगावे लागले 
त्याला धीराने, पण 
हसत खेळत तोंड 
देऊन परिस्थि- 
लक्ष्मीबाई टिळक तीशी समरस 
वन ह होणार्‍या एका 
सळ स्त्रीचे दर्शन या स्मृतिचित्रांतेन घडते. भाषा आणि 
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प्रतिपादन या दृष्टीने तर ही स्मृतिचित्रे अजोडच ठरतील. 

पार्वतीवाई आठवले यांच्या माझी कहाणी या आत्मवृत्तात 
एका अशधिक्षित स्त्रीने कर्तवगारीच्या बळावर केवढी वरची 
पायरी गाठली, त्याचे उद्बोधक चित्रण आढळते. आनंदीबाई 
कर्वे यांचे माझे पुराण अतिप्रांजळ आणि मनमोकळे आहे. 
महष कर्वे हे त्यांचे पती. त्यांच्या कार्यात सहभागी होऊन 
त्यांनी ज्या ज्या धडपडी केल्या, त्यांची कथा या पुराणात निस्सं- 
कोचपणे सांगितली आहे. कमलाबाई देशपांडे यांनी स्मरण- 
साखळी या नावाने आत्मचरित्र लिहिले आहे. लीलाबाई पट- 
वर्धन यांचे आमची अकरा वर्षे हे आत्मवृत्त सरस उतरले आहे. 
माधवराव पटवधंनांच्या सहवासात घालवलेली संसाराची अकरा 
वषे त्यांनी आपल्या पुस्तकात रेखाटली आहेत. माधव ज्यूलियन 
यांच्या स्वभावावरही या पुस्तकाने खूपच प्रकाश टाकला आहे. 

अन्नपूर्णाबाई रानडे, इंदिराबाई भागवत, गिरिजाबाई केळ- 
कर, राधाबाई आपटे, सत्यभामाबाई सुखात्मे, यशोदाबाई जोशी 
आणि चित्रपटव्य़वसायातील सुप्रसिद्ध अभिनेत्री हंसा वाडकर 
यांनीही आत्मचरित्रे लिहिली आहेत. 

निबंध - आधुनिक मराठी वाडमयाचे ऐतिहासिक दृष्ट्या 
मूल्यमापन करताना त्याचे तीन कालविभाग पडतात, ते असे - 

इ. स. १८१८ ते १८७४ हा पहिला कालखंड, इ. स. १८७४ 
ते १९२० हा दुसरा कालखंड आणि इ. स. १९२० ते 
आजतागायत हा तिसरा काल्खंड. 

इेग्रजाच्या राज्यामुळे व इंग्रजीच्या प्रसारामुळे महाराष्ट्राच्या 
विचारात आणि जीवनात जी स्थित्यंतरे वेगाने होऊ लागली 
होती, त्याचे अस्पष्ट प्रतिविव दर्शविणारे निबंधवाऊमय या 
पहिल्या कालखंडात निर्माण झाले. 

बाळशास्त्री जांभेकर, भाऊ महाजन, म. ज्योतिबा फुले, 
लोकहितवादी, बावा पदमनजी, विष्णुबुवा ब्रह्मचारी, कृष्ण- 
शास्त्री चिपळूणकर, रा. भि. गुंजीकर, इ. अनेक निबंधकार या 
काळात झाले. त्यांपैकी साहित्यक्षेत्रात लोकहितवादी व सामा- 
जिक क्षेत्रात फुले यांची नावे अद्यापिही घेतली जातात. आगर- 
कर्‌ व हरिभाऊ आपटे यांच्या आधी किती तरी वर्षे लोकहित- 
वादींनी विधवांच्या दु:स्थितीने दु:खी होऊन त्यांच्या पुनविवा- 
हाचा पुरस्कार केला होता. त्याविषयी त्यांचा एक उतारा असा- 

मला तर असे वाटते की, स्त्रियांचे दु:ख इतके भारी आहे, की 
त्याची स्मृती झाली तर रोमांच उभे राहतात आणि आईंबापांस 
दुःखाचे पर्वत पडतात, आणि दुष्काळात पाऊस पडत असता 
राहतात. अरेरे ! हा अनुभव घरोघर आहे, इतके असून जुन्या 
काळचीही समजूत दृढ बसळी आहे की, आपली पोरे आपण 
भारतात. हे ब्राह्मण लोक आपल्या मुली मारल्यापेक्षा अधिक 
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दु:खात ठेवतात. त्या दुःखास पारावर नाही. अद्यापि या सुघा- 
रणेविषयी उलटे बोलणारे आहेत; परंतु जसा व्याध्य रानात 
माजला तर सर्वेजण जाऊन 
मारतात, तसे या उलट 
बोल्णारांचा लोक घि:कार 
का करीत नाहोत? व 
याविषयी एकमत का होत 
नाही ? बारा, पंधरा 
वीस, तीस वर्षांच्या पोरींचे 
गळे कापतात हे पाहुन 
अंतःकरण खवळून न जावे 
काय ? ही मूर्ख समजूत 
पडून गेली आहे. स्त्रियांनी 

पुनविवाह केला म्हणून 
त्यात काय तुमचा नामोश 
झाला ? तुमच्या पोरी, 
बहिणी सुखकरून नांदतील, हल्ली जो कल्होळ दृष्टीस पडतो 
तो पडणार नाही. पोरे आणि बाळे घेऊन पतीशिवाय काय 
काय उपास तापास, दुःखे या विधवा भोगतात ? परंतु भले 
हंदू हो, धन्य तुमची ? तुम्हीच आपल्या मुलींचे खाटीक 
स्वस्थपणाने होता. तुमच्या सारिखे राष्ट्र आणि तुमच्यातील 
विद्वानांसारखे विद्वान यांस तुलना पृथ्वीवर कोठेही मिळणार 
नाही हेच खरे. 

म. ज्योतिबा फुले यांची प्रकती समाजतुधारकाची होती. 
त्यांच्या निबंधांत तोत्र तळमळ दिसते; पण प्रतिभा किवा 
साहित्य यांचा फारसा आढळ होत नाही. फुल्यांची अशी धारणा 
होती, की शूद्रातिशूद्रांच्या ज्ञानाच्या व उत्कर्षाच्या आड ब्राह्मण 
समाज येत असून, देशातून त्यांचे वर्चस्व कमी होईल, त्या वेळी 
शूद्रातिशूद्रांना ज्ञानाचा व उत्कर्षाचा मार्ग मोकळा होईल. त्या 
अनुरोधाने त्यांनी आपले सडेतोड लेखन केले आहे. त्यांच्या 
इशारा या निबंधातला एक उतारा असा - 

शेकडो वर्षे भट राजांनी प्रजेवर वाकेतोपर्यंत कराचे ओझे 
लादून कोटयवधि रुपये घश्यांत टाकिले; परंतु त्याचा एक छदाम 
तरी ईइवराला स्मरून तिच्या कल्याणाकडे लावावयाचा होता ! 
हरहर ! प्रजेपासून वसूल केलेल्या पैक्यांचा ज्या रीतीने त्यांनी 
व्यर्य केला ती सांगण्यास आम्हांस लज्जा वाटते. त्यांनी आपले 
जातीच्या भट लोकांकरितां जागोजागीं देवाची संस्थानें स्थापन 
करून तेथें त्यांजकरितां अन्नछत्रें घातली. प्रजेकडून पैसा वसूल 
झाला की लागलीच ब्राह्मणभोजनप्रीत्यर्थ अमुक संस्थानाकडे दोन 
लक्ष रुपये, अमुक संस्थानाकडे पन्नास हजार, येणे प्रमाणे ठराव 
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करून पैसा वाटून घ्यावा आणि दररोज फ्वतीसारख्या संस्था- 
नावर आज काय, फक्त व्राह्मणांस तूप-पोळीचे जेवण व वर 
दहा दहा रुपये दक्षणा, आज काय त्राह्मगांस लाडूचे जेवण व 
वर वीस रुपये दक्षणा, आज ब्राह्मणांस केशरी भाताचे जेवण 
व वर ओगराळे भरूत रुपये प्रत्येकास दक्षगा. याशिवाय 
कित्येक व्राह्मणांस शालजोड्या, कित्येकास पागोटी, कित्येक्ांस 
घोतरजोडे, कित्येकांस वर्षासन देण्याच्या नेमणुका, अशा रीतीने 
दररोज ब्राह्मणांस यथेच्छ भोजन, वर रगड दक्षणा घाळून 
देण्यात व वक्षिसे देण्यात प्रजेस अति दुःख होऊन वसूल 
केलेल्या सर्व पैद्यांची नासाडी करून टाकली होती. 

या काळातल्या निवंधवाऊमयाविषयी श्री. वि. स. खांडेकर 
लिहितात, ते असे- इ. स. १८७४ पुर्वीच्या बहुतेक निवंध- 
कारांच्या दृष्टीने लेखन हे ज्ञानप्रसाराचे व समाजसुवारणेचे 
एक साधन होते. या एकाच दृष्टीने हे लेखक लिहीत गेले. 
तरवारीला साधी मूठ असली काय किंवा रत्नजडित मूठ असली 
काय, शत्रूशी लढताना महत्त्व असते ते तिच्या धारेचे, अद्लीच 
जणू काही त्यांची कल्पना होती. त्यामुळे आपला विचार 
नटदून, सजवून, फुलवून किवा साहित्यगुणांत घोळवून सांग- 
ण्याचा प्रयत्न करणारा नित्रंधकार त्या काळात जवळजवळ 
झालाच नाही, असे म्हटले तरी चालेल. 

डुसर्‍या कालखंडाचा प्रारंभ विष्णुशास्त्री चिवळूणकरांच्या- 
पासून होतो. या साली त्यांनी आपली निवंधमाळा सुरू केली 
आणि निवंधळेखनात एक क्रांतीच घडवून आणळी. अव्वल 
दर्जाच्या इंग्रजी निवंधात आढळगारा विचारगुण व वाडमयगुण 
यांचा संगम त्यांच्या लेखनात उत्कृष्ट रीतीने प्रथमच व्यक्त 
झाला. त्यांचे निवंध तत्कालीन वाचकांना जितके प्रेरक तितकेच 
मोहकही वाटले. विस्तार, विकास व विलास या तीन्ही दृष्टींनी 
त्यांनी मराठी निवंधाचे स्त्ररूप इतके पालटून टाकले, की य़ा 
लढाईवर जाण्याकरिता फुरफुरणार्‍या अरबी घोडय़ापुढे पुर्वीचा 
निबंध हरदासी तट्टासारखा वाटू लागला, असे श्री. वि. स. 
खांडेकर म्हणतात. संस्कृतविदयेची उपयुक्तता या विष्णुशास्त्र्य़ांच्या 
निवंधातील एक परिच्छेद असा -- 

इतिहासाच्या योगाने आपणांविषयी व इतर राष्ट्रांविषयी 
यथार्थ ज्ञान वाचकांस होते. आपली मोठी मानवजाति जी साऱ्या 
भूमंडळावर पसरली आहे, व एकेक राष्ट्र केवढेंहि ज्ञानसंपत्च किवा 


थोर असलें तरी तें जिचा केवळ एक कोपरा असतें, तिचे सर्वांशी 
जव्हा पर्याळोचन करावे तेव्हांच तिचें एकंदर खरें स्वरूप 
लक्षांत येतें. मनुष्यस्वमावाच्या नित्य व शाश्‍वत स्वरूपापासून 
त्याचें आगंतुक म्हणजे देशकालविशेषजन्य स्वरूप निवडता 
तण्यास अर्थात्‌ असेंच एकंदर सवे राष्ट्रांचे मनानें आकळून 


ब्ट 


भारतीय संस्कृतिकोश् 


झाळे पाहिजे. असो, तेव्हां मनाचा दृकप्रदेश वाढवून कोणत्या 
समजुतींपासून व भ्रमांपासून इतिहास त्यांस मुक्‍त करितो, व 


विष्णुशास्त्री चिपळू णकर 


आपणांविषयीं व इतरांविषयीं यथार्थवुद्धि मनांत आणून देऊन 
इतरांशी सलोख्यानें वागण्यास तो आपणांस शिकवितो हाहि 
त्याच्या अध्ययनानें होणारा एक मोठा लाभ आहे. ी 

लोकमान्य टिळक हे जसे लोकाग्रणी, थोर देशभक्त, वैदिक 
वाडमयाचे संशोधक व गीतेचे श्रेष्ठ रह्स्यकार म्हणून ओळखले 
जातात, तसेच ते मराठी भाषेचे अव्वल दर्जाचे निवंधक्रार 
म्हणूनही ओळखळे जातात. टिळकांनी मुख्यत्वे केसरीतून 
निवंधलेखन केले. त्यांचे केसरीतळे नित्रंध शेकड्यांनी मोजावे 
लागतील. राजकारण, अर्थकारण, धर्मकारण, समाजकारण, 
तत्त्वज्ञान, चरित्र, काव्य, भाषा, शिक्षण, संशोधन अशा अनेक 
विषयांवर त्यांनी निबंघळेखन केळे आहे, त्यांच्याविषयी श्री" 
वि. पां. दांडेकर लिहितात - 

मनोरंजनाच्या किवा कलाविलासाच्या दृष्टीने आपले लेख 
टिळकांनी न लिहिता मतश्रचाराथे व लोकशिक्षणार्थ लिहिले 
असले, तरी त्यांची तळमळ व त्यांचा जिव्हाळा ही इतकी परा” 
कोटीची होती, कौ त्यांच्या साध्या बोलांना साहित्याचे स्वरूप 
येई. अग्रलेखांना त्यांनी जे मथळे दिले आहेत, त्यांवरून हदी 
गोष्ट प्रत्ययास येईल. * प्रिन्सिपॉल, पशुपाल कीं शिशुपाल ?, 
* नवी विटी नवे राज्य ,' ' हे आमचे गुरुच नव्हेत,' “ सरकारचे 


खंड सातवा 


डोके ठिकाणावर आहे काय ?' इत्यादी मथळे व्यंगार्थाने ओत- 
प्रोत भरलेले आहेत. टिळकांच्या भापाशेलीत निश्चयी वाक्ये, 
जोरदार विद्लेषणांच्या मालिका, सुबोध विवेचन, माफक 
उपमारूपकादी अलंकार, बेताचा विनोद, मामिक संस्कृत सुभा- 
पितेही असत. 
लो. टिळकांच्या शिवजयंतीचा राष्ट्रीय उत्सव या निबंघा- 
तील एक परिच्छेद असा - 
शिवजयंतीच्या उत्सवाच्या स्वरूपाबद्दल हा प्रकार झाला. 

आता सदर उत्सव आम्ही कश्शाकरिता करावा याबहृल 
थोडासा खुलासा करणे जरूर आहे. ज्या शूर पुरुषांनी आपल्या 
देशाचें नांव इतिहासांत अजरामर केलें, किवा ज्यांनीं आपल्या 
कतबगारीनें आमच्यांत अद्याप कांहीं पाणी आहे असें जगास 
दाखविलें त्यांच्या कृत्यांचे कितीहि अभिनंदन केले तरी त्यांच्या 
कणांतून सर्वस्वी मुक्‍त होणे कठीण आहे. श्री शिवछत्रपतींचा 
उत्सव करण्यांत त्यांजवद्दलची वर सांगितलेल्या प्रकारची 
आपल्या अंगीं वसत असलेली कृतज्ञताबुद्धि हेंच मुख्य कारण 
होय. ज्याप्रमाणें आम्ही आपल्या वाडवडिलांचे स्मरण कायम 
ठवून त्याच्या योगें आपल्या घराण्याचा पूर्वापार चालत 
आलेला लोकिक राखण्याचें एक साधन करून ठेवितो, तद्वतच 
राष्ट्रांतील महापुरुषांचे स्मरण हे राष्ट्रीयत्व कायम राहण्यास 
एक चांगले साधन आहे. एकराष्ट्रीयत्व म्हणजे कांहीं दृश्य 
पदार्थ नव्हे. हो एक प्रकारची कल्पना असून, ती सतत जागृत 
ठेविली तरच ती टिकण्यासारखी आहे; व ज्या ज्या राष्ट्रांनी 
ती कायम राखिली आहे त्यांनी आपल्या ऐतिहासिक थोर 
उरूषांच्या इतिहासाची या कामी योग्य मदत घेतली, असें थोड्या 
विचारांती कोणाच्याही लक्षांत येईल. सर्वे लोकांस आदरास 
पात्र झालेल्या जितक्या अधिकाधिक वस्तु असतात त्या मानानें 
एकराष्ट्रीयत्वाची कल्पना अधिकाधिक दृढ होत जाते हे तत्त्व 
निविवाद आहे; व राष्ट्राचे जे खरे हितकत आहेत ते अशीच कांहीं 
रचना करितात कीं, त्यामुळें सर्वांची अंत:करणें एका गोष्टी- 
कडे लागून लोकांस आपण एका राष्ट्रांतील व्यक्ति आहों असें 
वाटूं लागावें. श्रीरामदासस्वामींनीं ' मराठा तेवढा मिळवावा? 
असा जो उपदेश केला आहे त्यांतील बीज हेंच होय. कोणत्याहि 
लीकांचे राष्ट्र बनण्यास त्या सर्व लोकांस पूज्य अश्या कांहीं 
वस्तु असाव्या लागतात; व देशकालानुसारें अशा कांहीं गोष्टी 
लोकांपुढे मांडणें हेंच प्रत्येक देशाभिमान्यांचें कर्तव्य आहे. 

_ लो. टिळकांच्या बरोबरीने ज्यांचे नांव निबंधकार म्हणून 
धेतळे जाते, ते म्हणजे गोपाळ गणेश आगरकर हे होत. आगर- 
कर हे समाजसुधारणेला राजकीय सुधारणेच्या आधी स्थान 
देत. त्यांनी सुधारक नावाचे एक साप्ताहिकच चालवले होते. 
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आपल्या समाजातील दुष्ट आणि कालवाह्य चालीरीतींचे ते 
सात्त्विक संतापाने वर्णन करू लागले, की त्यांच्या त्या भावनो- 
त्कटतेला एकदम वाडमयस्वरूप प्राप्त होई. श्री. वि. ह. कुल- 
कर्णी म्हणतात - प्रचंड श्नोतृसमाजापुडे आणीवाणीच्या प्रसंगी, 
प्रक्षुवयध वातावरणात एखाद्या श्रोत्याच्या चित्तवृत्ती तल्लीन 
ठं करून सोडण्या- 
करिता एखादा 
घुरीण वकता ज्या 
था टा त भाषण 
कौ शै करतो त्या थाटात 
आगरकर लिहि- 
ण्यास जेव्हा प्रवृत्त 
होतात, तेव्हा 
त्यांच्या लिखाणात 
उत्कृष्ट वक्‍्तृत्वा- 
तील सर्वे गुण 
एकत्रित झालेले 
आढळून येतात. 
*वाचालमंद सुघा- 
रकांनो, “* विषयलंपट निःशक्‍्त वाचाल बाबूंनो, * हे भीषण, 
बीभत्स, अमंगळ हिंदुधर्मा, ' निदेय वंचका ' इ. संबोबनसम्‌हाने 
य॒क्‍त अज्ञा वाकयपंक्ती आगरकरांच्या निवंधातून सवंत्र विख्‌र- 
लेल्या आढळतात. त्यांच्या निबंधातील एक परिच्छेद असा - 
जगातील प्रत्येक गोष्ट ईशवरकृत असा ठाम व स्थूल सिद्धांत 
ठोकून दिला म्हणजे जगांतील प्रत्येक अन्याय न्यायस्वरूप आहे 
असे म्हणावे लागते. “ हे असे का ?” हा प्रश्‍न विचारला क्री 
“ देवाची इच्छा ” असे उत्तर मिळते; व अशा प्रकारे बेघडक 
नास्तिक्याने जशी अनवस्था प्राप्त होण्याचा संभव असतो तसेच 
बेधडक आस्तिकक्‍यानेंही तोच प्रसंग ओढवतो व मनुष्य हे केवळ 
नशीबाच्या हातातील बाहुले आहे असे मानावे लागते. सत्ता- 
धारी लोकांना सवे माणसांची अशी स्थिति असावी असे वाटते. 
आणि म्हणूनच जगाच्या इतिहासात सवंत्र धर्म हा सत्तेचा गुलाम 
होऊन राहिलेला आहे, असे आढळून येते. तेव्हा प्रपंचाची 
उभारणी करावयाची ती अश्या अज्ञात आणि कदाचित्‌ अज्ञेय 
अशा तत्त्वावर करून मनुष्यकतेव्य हे अगदी शून्यत्वावर आणून 
सोडणे हा मागे प्रगतीचा नव्हे. प्रगतीच्या मार्गाला प्रपंचाची 
गाडी लावावयाची असेल तर त्याची उभारणी आज्ञा आणि 
प्रयत्न या तत्त्वावर झाली पाहिजे व मनुष्याने आपले आचरणाचे 
ध्येय जगात सुख अधिक करणे, आपली, आपल्या शेजाऱ्याची, 
आपल्या देशाची, किबहुना सर्वे जगताची स्थिती सवेतोपरी 
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सुधारणे, असे ठेवले पाहिजे. या ध्येयाची परिपूर्ती करण्यात 
त्याचे एक आयुष्य खरोखर अपुरे पडणार आहे. अर्थात अज्ञात 
गोष्टीवर ज्ञानाच्या साहाय्याने प्रकाश पाडून त्या ज्ञात कर- 
ण्याचा उद्योग त्याने नेहमी चाळू ठेवला पाहिजे. 

पांडित्य व लालित्य यांचा सुरेख संगम साधून मराठी निवं- 
घाला विदग्ध वळग लावण्याचे श्रेय चिपळूणकरांच्या खालो- 
खाळ आगरकरांनाच दिले पाहिजे. 

काहिनाथ नारायण साने यांना विष्णुशास्त्री चिपळूणकरांच्या 
सहवासामुळे इतिहास या विषयाची गोडी लागली. त्यांनी काव्ये- 
तिहाससंग्रह नामक मासिक सुरू करून त्यात अनेक एतिहासिक 
कागदपत्रांचे संपादन केळे व छोटे मोठे तेवीस ग्रंथ लिहिले. 
महाराष्ट्रात इतिहासाविपययीची जिज्ञासा त्यांनीच वाढवली. 

प्रस्तुत काळ्खंडात निवंधाचा अनेक मुखांनी विस्तार झाला. 
निबंधाच्या अनेक शाखाही विकसित झाल्या. महादेव शिवराम 
गोळे यांनी हिंदुधर्म व सुधारणा हा प्रबंध लिहून समाजशास्त्राचे 
निर्भय व स्वतंत्र असे प्रकट चिंतन केळे. तो ग्रंथ अग्यसनीय 
तर आहेच, शिवाय आकर्षक भाषाशेलीने नटळेलाही आहे. 

वासुदेवशास्त्री खरे हे हाडाचे इतिहाससंशोधक ; पण त्यांच्या 
ठिकाणी निवंधकाराचीही प्रज्ञा होती. मराठे व इंग्रज या न. चि. 
केळकर यांच्या ग्रंथाला त्यांनी जी प्रस्तावना लिहिली आहे, तो 
एक उत्कृष्ट निवंधच आहे. त्यातला एक परिच्छेद असा- 

आमचा पुणे-सातारा इंग्रजांनी का घेतला आणि त्यांचा 
मद्रास-कलकत्ता 
आम्ही का घेऊ 
शकलो नाही, याचा 
संक्षेपने विचार 
केला. देशाभिमान- 
शून्यता, समूहरूपाने 
कार्ये करण्याची 
नालायको, स्वार्थ- 
साधनाची बेसुमार 
हाव, आळस, हेळ- 
सांड इत्यादी दुर्गुण 
आमच्या अंगी जे 


खिळले आहेत तेच 

आमच्या राज्यना- का 
च्या राज्यना 524: लनाची 

शाला कारण झाले | र 0 र्-“- 


आहेत. असल्या 
इुगुणांनी खिळखिळे 


झालेले 
कोणतेही पौरस्त्य राष्ट्र सुधारलेल्या पाइचात्य राष्ट्रांशी 


वासुदेवशास्त्री खरे 
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विरोध प्राप्त झाला असता टिकाव घरू शकत नाही. हिंदुस्थान 
जर इंग्रजांनी घेतले नसते तर फ्रेंचांनी घेतलेच असते. प्रवाहात 
पडलेली भांडी एकमेकांवर आदळली असता त्यांतळे कोणते 
फुटावयाचे, मातीचे की लोखंडाचे हे ठरलेलेच आहे. हल्लीचा 
काळ असा आहे की, आम्ही पादचात्त्यांची वरोबरी तरी करावी, 
नाही तर त्यांचे मजूर तरी होऊन राहावे. राजकारण, उद्योग- 
धंदे, कलाकौशल्य, भौतिकशात्त्रांचा उपयोग, प्रत्येक गोष्टीत 
हीच स्थिती आहे. जर आम्हांस पाइचात्यांची बरोबरी क्य 
ण्याची हिमत असेल तर या लेखात वगिलेले आमचे दुर्गुण 
आम्ही टाकले पाहिजेत. पूर्वी स्वराज्य होते ते या दुर्गणांमुळ 
गेळे, हे समजून जर आम्ही सावध झालो नाही तर, नवीन 
स्वराज्य मिळूनसुद्धा व्यर्थच आहे. हाच इतिहासडिडिमाचा घोष 
प्रत्येकाच्या कानी घुमत राहिला पाहिजे. | 

विश्‍वनाथ काशिनाथ राजवाडे हेही महान इतिहाससंशो” 
धक होत. त्यांनी मराठय़ांच्या इतिहासाची साधने या. तावाचे 
बावीस खंड प्रसिद्ध केळे आहेत. या खंडांना राजवाड्यांनी ज्या 
प्रस्तावना जोडल्या आहेत, त्यांची गणना उत्कृष्ट निबंधांतच 
करावी लागेल. ते अभिजात साहित्य ठरते. त्यातले विवेचन 
मुद्देसूद, तर्काधिष्ठित व नवविचारपरिप्लुत आहे. त्यांची भाषा 
तेजस्वी, प्रौढ व शुद्ध आहे. मराठ्यांचा इतिहास हा त्यांच्या 
अंतरात नुसता इतिहास न राहता तो ऊर्जस्वल तत्त्वज्ञान बनतो. 
पुढील उताऱ्यावरून या गोष्टीचा प्रत्यय येईल- 

शिवाजीच्या कार. 
कीर्दीत रामदास 
स्वामीने नीतिमत्तेचा, 
देशाभिमानाचा, 
परस्पर विश्वासाचा 
व राजनिष्ठेंचा धडा 
घाळून दिला, तो इ- 
स. १६४६ते १६८० 
भे पर्यंत शिवाजी ने, 
श्र शिवाजीच्या मुत्स- 
द्यांनी व शिवाजीच्या 
सरदारांनी मनो- 


ट्र र 
व्र 


रद ; र | भावाने गिरविला. 

र्र भे ९ र 

र र र; ॥ पुढे संभाजी गादीवर 
॥॥ की येऊन त्याने करू 


वि. का. राजवाडे नयेत अशी अनन्वित 


कृत्ये केली. त्याची 


फळेही तो लौकरच पावला. परंतु त्याच्या गैदी व तामसी 


खंड सातवा 


वर्तनाने वडिलोपार्जित स्वराज्य औरंगजेबाच्या हातात वहुतेक 
गेल्यासारखेच झाले. शिवाजीने, रामदासाने व तत्समकालीन 


भिमानाचा, परस्पर विश्वासाचा व राजनिपष्ठेचा धडा पुढील 
पिढी कितपत गिरविते ह्याची परीक्षा या वेळी झाली. राजा- 
रामाने देशत्याग केला. शाहू शत्रूच्या हातात सापडला, सर्व 
स्वराज्य मोंगलांनी पादाक्रांत केळे व औरंगजेबाने नाना 
प्रकारची आमिषे दाखविली; परंतु या संकटपरंपरेतील एका- 
चीही पर्वा न करता ह्या पुढील पिढीतील मृत्सद्यांनी व सर- 
दारांनी स्वातंत्र्या थ लढण्याची पराकाष्ठा केली व स्वातंत्र्य 
मिळविण्याचा पण शेवटास नेऊन आपले पुढारपण व श्रेष्ठत्व 
सार्थ करून दाखविले. 'ह्यावरून लक्षात एवढेच घ्यायचे, की 
जाज्वल्य नीतिमत्ता आपला गुण सहसा विसरत नाही. आता 
ह्या नीतिमत्तेच्या घड्याच्या जोडीला दुसर्‍या बाजीरावाच्या 
वेळची नीतिमत्ता अथवा अनीतिमत्ता घ्या. औरंगझेबाच्या वेळी 
ज्या राष्ट्रातील पुढार्‍यांनी स्वातंत्र्यार्थ जीवापाड मेहनत घेतली, 
त्याच राष्ट्रातील मंडळी बाजीरावाच्या वेळी केवळ स्तब्ध व 
उदासीन राहिली. रामदासी व भागंवरामी धड्याचे हे असे 
वेगवेगळे परिणाम झाले. 

मात्र वरील सर्वे वाडमयसेवकांचे त्रण मान्य करूनही या 
काल्खंडातला निबंध चिपळूणकर-आगरकरांनंतर परांजपे- 
केळकरांनी घडविला असे, वि. स. खांडेकर म्हणतात. 

शि. म. परांजपे यांची देशभक्ती जितकी प्रखर तितकीच 
कल्पनाशक्ती पल्लेदार. त्यांनी मुख्यत्वे तत्कालीन राजकीय 
परिस्थितीवर आपल्या काळ पत्रातून लेखन केले. तथापि 
त्यातील वाडमयगुणांच्या विपुलतेमुळे त्यांच्या कित्येक निबं- 
धांना चिरंतनत्व लाभले आहे. श्री. वि. स. खांडेकर म्हणतात- 
' परांजपे जसे पंडित तसे रसिकही होते. पारतंत्र्यावर प्रहार 
केरणाऱ्या तलवारीची मूठसुद्धा रत्नजडित असली पाहिजे, असे 
मानण्याइतके रसिक होते. ' 

दिल्लीचे तख्त आणि भाऊसाहेबांचा घण, एका खडी फोड- 
णार्‍्याची गोष्ट, अर्जुनाचा वेडेपणा, ध्र्वाची गोष्ट खोटी असली 
पाहिजे, रायगडावरील संपत्ती, शिवाजीचे पुण्याहवाचन, भासाची 
भवितव्यता, इ. त्यांचे राजकीय व वाड॑मयीन निबंध आजही 
पूर्वीहतकेच ताजे आणि टवटवीत वाटतात. त्यांच्या * शिवा- 
जीची एक रात्र ' या निबंधातील एक परिच्छेद असा- 

हे तार्‍यांनो, तुम्हांला गुप्त रीतीने एकत्र जमा होण्याची ही 
हातोटी किती तरी छान साधली आहे ! तुम्ही इतके जण येथे 
जमला, पण कोठे एक पाऊल तरी वाजले आहे का ? किवा' 
कोठे थोडासा तरी गलबला झाला आहे का ? किती गुपचुप 


3. 
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पद्धत. इतक्या गुप्त रीतीने तुम्ही वावरता यावरून तुमच्यावर 
फारच कडक जुलूम चाललेला असला पाहिजे ! रात्रीच्या अंधा- 
रात तुम्ही ल्पून छपून 
येथे येता यावरून 
दिवसास तुम्हांला एक- 
मेकांपाशी, आपली 
अंतःकरणे मोकळी 
करून आपल्या सुख- 
दुःखाच्या गोष्टी सांग- 
ण्याची सकत मनाई 
असली पाहिजे ! अरेरे! 
इतक्या जाचात तुम्हांला 
ठेवणारा असा कोणता 
तरी राजा तुमच्यावर 
जुलूम करीत आहे? 
आमची, या. पृथ्वी- 
तलावरील लोकांची, 
पुराणादिकांतील गोष्टीवरून साधारणपणे अशी समजूत 
झालेली आहे, की नरकलोक खाली आहे आणि स्वर्गलोक 
वर आहे. पण छे, छे ! वरदेखील गुलामगिरीचा नरकलोक 
आहेच असे दिसते. तुमच्यावर कोणता जुल्मी राजा जुलूम 
करीत आहे ?-सांगा, सांगा, मला तुम्ही त्याचे नाव निर्भय- 
पणाने सांगा. माझ्याबद्दल तुम्हांला यत्किचितही शंका नको. 
मी काही कोणी जुलमी राजांच्या जुलमाला मदत करणारा 
गुप्त हेर नव्हे. उलट मी तुमच्यासारखाच दुसर्‍या एका जुलमी 
राजाच्या जुलमाने गांजलेला प्राणी आहे. तुम्ही ज्या स्वतंत्र- 
तेच्या प्राप्तीसाठी गुप्त बेत करण्याकरिता या ठिकाणी एकत्र 
जमले आहा, त्याच स्वतंत्रता देवीचा मीही एक उपासक आहे. 
अच्युत वळवंत कोल्हटकर हे श्िवरामपंताच्याच परंपरे- 
तले व्यासंगी पत्रकार व निबंधकार होते. राजकारण हा काही 
केवळ गंभीर चर्चेचाच विषय नाही, तर त्याला विनोदाचीही 
एक बाजू असते, हे प्रथम अच्युतरावांच्या संदेश या वृत्तपत्राने 
लोकांना जाणवून दिले. त्यांची कल्पकता अपूरवे होती. त्यामुळे 
त्यांच्या निबंधांत जितके वैचित्र्य आढळते, तितके इतर कोणा- 
च्याही निबंधांत आढळणार नाही. जिजा, तू का रडतेस, 
नाटक झाले जन्माचे, हे तात्या आणि हे तात्या, द्रोपदी- 
वस्त्रहरण, पुणेरी जोडे, कुडबुड्या जोशी, बंगालचा गुलाब, 
बायकोचे दागिने, शेम शेम पुराण, प्राणनाथ, काय आज्ञा आहे, 
माधवाश्रमात शिवाजी, इ. लेख अच्युतरावांच्या कल्पकतेचे 
कागदी पुरावेच होत. चटकदारपणा हा त्यांचा मुख्य गुण. 


शिवराम महादेव परांजपे 
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यांच्या माववाश्रमात शिवाजो यानिवंवातील परिच्छेद असा- 
एकदा माववाश्रमात शिवाजी अचानक रीतीने प्रकट ज्ञाला. 
त्यामुळे प्रथमतः घाटी लोक फार घावरले. कुणाला वाटले, की 
हा आता पुन्हा आपल्याला लढाईवर घेऊन जाणार ! आपण 
कसे सुखाने भांडी घाशीत व गिरण्या फिरवीत बसलो आहो ! 
आता ह्या भांडी घासगण्याच्या सुखाला व गिरण्यातल्या सुखकर 
कावाडकष्टांना आम्ही मुकणार ! आता आमच्या बायकांच्या 
मजुर्‍या व खानावळी वंद होणार ! काही मराठे म्हणाले, की 
आम्ही नुकतेच शिवस्मारकाची लढाई खेळत आलेळे आहोत. 
पण हा क्रिवाजी म्हणणार, की ही लढाई हवी कश्याला ? आता 
हा शिवाजी आमच्यातळी सगळी भांडणे वंद करणार व 
आम्हांला आपल्या पाठीमागे ओढणार ! आता आम्ही भांडावे 
कशासाठी ? शिवाजी आल्यामुळे इतिहासकारांची तोंडे गोरी- 
मोरी झाली. त्यांना भय वाटले, की आता हा मारवाडी विदव- 
विद्याल्यात लेक्चर देणार व घडलेले सर्व सांगत सुटणार ! 
ह्या इतिहासकारांना खरा इतिहास नको होता. त्यांना स्वत:चे 
सिद्धान्त जगापुढे आणावयाचे होते. शिवाजी माधवाश्रमात 
आला हे समजल्या वरोवर बँकांवर रश झाला. वॉर लोनचे 
भाव एकदम उतरले. त्यांतही काही लोकांनी अश्नी बातमी 
उठविली, की सरकारचे कर्ज नाकवूल करण्याचा ठराव शिवाजी 
प्रथम हातात घेणार आहे. ह्यामुळे तर जो तो येईल त्या 
भावाने वॉर वाँड विकीत सुटला. माबवाश्रमात शिवाजी 
उतरला, त्याच सुमारास इकडे जमनादास मेहता यांच्या पोटात 
कळ उठली. त्यांच्या मुद्रेवरून हे स्पष्ट दिसत होते, की आप- 
ल्याला कौन्सिलात कोण जाऊ देणार, ह्याची त्यांना. चिता 
पडलेली होती. * तुरुंगाचे दारात ! हे नाटक पाहत असता मला 
जी डुलक्री आली त्या अवधीत हे सगळे स्वप्न मला पडले होते. 
मी जागा होऊन पाहातो तो पडदा पडला व जाग्रण न होता 
मी घरी निजायला गेलो. 
चिंतामणराव विनायक वैद्य हे महाभारताचे व्यासंगी 
नर्‍्यासक म्हणून ओळखले जातात. महाभारताचा उपसंहार 
हा त्यांचा ग्रंथ प्रदीघं अम्यासातूनच निर्माण झाला आहे. इत- 
र्हो अनेक विषयांवर त्यांनी निबंधलेखन केले आहे. त्यांचे बहु- 
तेक निबंध संशोधनात्मकच आहेत. प्राचीन मराठी वाडमयाचा 
ह ते लिहिणाऱ्या ज्ञानेशवरादी संतकवींचा मोठेपणा आणि 
का १0 नी बारा ते पंधरा या शतकांत निर्माण 
» छमयाशी त्याची तुलना केली आहे. या 
त जाहमम म्हणजे विकृत आणि केवळ कारा- 
८ "से होते. त्या दृष्टीने तत्कालीन मराठी संत- 
वाडमय हे नीती व अध्यात्म यांना पोषक असल्यामळे तर [लीन 
१७ तत्कालीन 
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संस्कृत वाळमयापेक्षा ते श्रेष्ठ दर्जाचे आहे, असे वैद्यांनी विवे- 
चन केले आहे 

डॉ. अ. ना. देदापांडे यांच्या मते मराठी वाड्मयाच्या विका- 
साच्या दुष्टीने जिला 
खरोखर असामान्य 
म्हणता येईल अशी 
एक महत्वाची काम- 
गिरी डॉ. केतकरांच्या 
हातून पार पडलेली 
आहे. महाराष्ट्राला 
दिलेली समाजशास्त्रीय 
दृष्टीची दीक्षा ही ती 
कामगिरी होय. भार- 
तीय समाजशास्त्र या 
ग्रंथात त्यांच्या समाज” 
शास्त्रीय विचारांचे 
परिणत आणि संकलित 
प्रतिपादन आलेले आहे. 
महाराष्ट्रोय ज्ञानकोशाचा प्रस्तावनाखंड हा केतकरांचे तत्त्वज्ञान 
जाणून घेण्याच्या दृष्टीने विद्लेष महत्त्वाचा आहे. या प्रस्तावना 
खंडावरून त्य़ांच्या सूक्ष्म आणि ममंग्राही पांडित्याची प्रतीती 
येते. प्राचीन महाराष्ट्र हा त्यांचा ग्रंथ त्यांच्या समाजशास्त्रीय 
दृष्टीन केलेल्या व्यासंगाचा आणि प्रतिभाश्याठित्वाचा साक्षा” 
न त्कार घडविणारा 
आहे. महाराष्ट्रीयांचे 


र काव्यपरीक्षण या 
 न्व् त्यांच्या लहानशा 
र ग्रंथा त ही त्यांच्या 
कं र स्वतंत्र विवेच त” 
उड शक्तीची साक्ष पटते" 
ट्र राजारामशास्त्री 


भागवत यां चा ही 
लौकिक सुधारक 
म्हणूनच होता. 
त्यांनी अनेक नियत” 
कालिकांतून आपलें 
निबंधलेखन प्रसिद्ध 
केळे. राजवाडे आर्णि 
डॉ. केतकर यांच्याप्रमाणेच त्यांचेही व्यक्तिमत्त्व बंडखोर 4 
काही अंशी विक्षिप्त होते. ते कोणत्याही प्रश्‍नाचा सांप्रदायिक 


श्री. व्यं. केतकर 
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पद्धतीने विचार न करता तो स्वतंत्रपणे करीत. त्यांच्या 
निबंधलेखनात मामिकपणा, युक्तिवाद व चिकित्सक वृत्ती हे 
गुण आढळतात. 

प्रस्तुत काल्खंडातले मूर्घाभिषिक्त निबंधकार म्हणजे न. 
चि. केळकर हे होत. ते जितके विचारप्रिय तितकेच कल्पकही 
होते. त्यांच्याविषयी श्री. वि. स. खांडेकर ल्िहितात- त्यांची 
कल्पकता विजेसारखी नसून, चांदणीसारखी आहे. जीवनाशी 
संबद्ध असलेल्या सर्व लहानमोठ्या विषयांविषयी रुची असणे, 
त्यांचे शक्‍य तेवढे अधिक ज्ञान मिळविण्यात आनंद वाटणे, ते 
शान आपल्या वाचकांपर्यंत सुंदर रीतीने पोचविण्यात रस घेणे 
आणि वाचकाला उद्दीपित अथवा प्रभावित करण्याऐवजी 
विचारप्रवृत्त करणे हे केळकरांच्या निबंघळेखनाचे विशेष होत. 


साहित्यसम्राट न. चिव. केळकर 


या विशिष्ट गुणांमुळेच सर्वसामान्य वाचकाची ज्ञानसंपत्ती व 
विचारशक्ती त्यांनी वृद्धिगत केली. केळकरांइतके विपुल निबंघ- 
खेन दुसऱ्या कोणी केले नाही, तसेच त्यांच्याइतक्या विविध 
विषयांवरही अन्य कोणी लिहिले नाही. केळकरांनी पांडित्याला 
प्रसन्तेची जोड दिळी आणि लालित्याने निबंधाला मोहक रूप 
ता देता त्या प्रसाधनात त्याचा मूळ हेत लोपवून टाकू नये 


अशी दक्षता घेतली. चिपळूणकरांनी प्रवतित केलेल्या निबंधाला 
भा. सं. को. ...३ 
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नव्या कालाला अनुरूप असे स्वरूप देण्यात केळकरांचे चातुर्य 
दिसून येते. साहित्यसम्राट म्हणून त्यांचा जो गौरव झाला 
त्याला मुख्यतः त्यांचे निबंधलेखनच कारणीभूत आहे. वाडमय 
म्हणजे काय या केळकरांच्या निबंधातला एक परिच्छेद असा - 

वाडमयाला नेतिक प्रवंध म्हणणे म्हणजे साखरभाताला 
नुसत्या साखरेचा भात आहे, असे म्हणण्यासारखे आहे. देवळाचे 
उंच शिखरच सुंदर का, तर ते आकाज्लात. ईश्‍वर आहे असे 
उंच बोट करून दाखवते म्हणून, असे म्हणणे बरोवर होईल 
काय ? ताजमहालाच्या पांढर्‍या शुभ्र दगडात जी रंगीबेरंगी 
कुसर बसविलेली आहे, तिचा नेतिक हेतु काय असणार? पोहा- 
यला उतरलेला माणूस जलक्रीडा करतो, ती स्नानाच्या हेतूने 
नव्हे. शिकारी क्षत्रिय अरण्यात मृगयाविलास करतो, तो काही 
एक दिवस चांगले मांस खावयास मिळावे म्हणून नव्हे. गवई 
दीपक राग आळवितो तो काही आथिक दृष्ट्या मशाळूजीचा 
खर्च वाचावा म्हणून नव्हे. कलेच्या दृष्टीने वाडमय सुंदर असून 
त्यातुनच नीतिबोध निघेल तर दुधात साखर पडेल; पण 
ज्याचा मूळ हेतू नीतिबोघ नाही ते वाऊमयच नव्हे असे म्हणणे 
बरोबर नाही. अशी काही स्थळें असतात, की ज्यांच्या पली- 
कडे जाऊन हेतूची पृच्छाच करता येत नाही. हा रस्ता कोठे 
जातो तर अमुक गावाला असे सांगता येते, पण थेट गावाशी 
गेल्यावर हा गाव कोठे जातो, असे विचारणाऱ्याला काय 
सांगावे ? ईशवरभजन हे मोक्षासाठी असते असे म्हणता येईल; 
पण मोक्षाचा हेतू काय याचे उत्तर कसे देता येईल ? 
वाडमयकला ही तशीच आहे. तिचा हेत्‌ व तिचे फल हो 
एकच असतात, दोन नसतात. 

पां. स. साने ऊफे साने गुरुजी हे म. गांधींच्या प्रभावळीतळे 
एक सत्पुरुष होत. भावनाप्रधानता हा त्यांचा स्वभावधर्म होता. 
ज्ञानाच्या खाणीतले सुवर्णकण वेचावे आणि सर्वसामान्य वाचकां- 
पर्यंत पोचवावे, ही त्यांची तळमळ अत्यंत तीव्र होती. ज्ञानपिपासू 
विद्यार्थी, समाजाचे अज्ञान पाहुन विव्हळ होणारा सुधारक आणि 
उच्च जीवनमूल्ये ही केवळ विचाराकरिता नसून आचाराकरिता 
असतात अशी श्रद्धा बाळगणारा संत यांचे विलक्षण मिश्रण 
साने गुरुजींच्या व्यक्‍्तित्वात झाले होते, असे श्री. वि. स. खांडेकर 
म्हणतात. या मिश्रणाचे प्रतिबिब त्यांच्या इतर वाऊमयाप्रमागेच 
निबंधांतही पडले आहे. भारतीय संस्कृती हा त्यांचा निवंधसंग्रह 
सुप्रसिद्ध आहे. रसाळ शेली, उच्च विचारसरणी व उत्कट 
जिव्हाळा हे तीन्ही गुण त्या निबंधांत प्रकर्षाने प्रकट झाले 
आहेत. त्यांच्या निबंधातला एक परिच्छेद असा -- 

संपत्ती मिळवावयाची आहे, मिळव. परंतु उत्तम व्यवहाराने. 
कोणाला फसवू नकोस. लुबाडू नकोस. चोरीमारी करू नकोस. 


| 
| 
| 
1 
। 
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गरिवाला पिळू नकोस. फार फायदा घेऊ नकोस. फार व्याज घेऊ 
नकोस. दुसऱया देशातील लोकांना दारू पाजून पैसे नको मिळवू 
दुसर्‍या देशातील 
लोकांना तरवा- 
रीच्या धारेखाली 
अफू खायला देऊन 
पैसे मिळवू नकोस, 
दुसर्‍या देशातील 
लोकांना वेकार 
करून त्यांचे उद्योग- 
धंदे मारून त्यांना 
गुलाम करून पैसे 
मिळवू नको. दुस- 
याला नाडून स्वत 
नको नटू. दुसर्‍याची 
घरे पाडून स्वतःच्या 
माड्या नको बांधू. 
दुसऱ्याला रडवून 
स्वत: नको हसू. | 
असे धर्म सांगतो. हळू हळू तुम्हांला प्रगतीकडे धर्मस्थापनेचे 
नर घेऊन जात असतात. धम, अर्थ, काम, मोक्ष. अथे आणि काम 
यांच्या आरंभी धर्म आहे व अंती मोक्ष आहे. मनुष्याचा प्रयत्न 
मोक्षासाठी आहे. मोक्ष म्हणजे मोकळेपणा, आनंद. मोक्ष म्हणजे 
दु:खापासून सुटका. मोक्ष म्हणजे परम सुख, केवळ शांती. हा 
मोक्ष मिळवण्यासाठी मानवाची घडपड आहे. हा मोक्ष कसा 
मिळेल ? वासना-विकारांचा गोळा असा जो हा दुवळा मानव, 
त्याला ही परम ज्ञांती कशाने मिळेल ? 
अर्थ आणि काम ह्यांच्या पाठीशी धर्म हवा. आधी धर्भाचे 
अधिष्ठान. धर्माच्या पायावर अर्थ-कामाची मंदिरे वांधा. अर्थ 
आणि काम यांच्या सांगाती जर धर्म असेल, तर तेच अर्थ - काम 
सुखकर होतील; बद्ध करणारे न होता मुक्‍त करणारे होतील. 
अर्थे आणि काम यांच्यातही अर्थाला प्राधान्य. कारण अर्थ नसेल 
तर कोठला काम? खायला, प्यायला नाही तर मी मरेन. 
मग कामोपभोग कोठला ? अर्थ म्हणजे कामाची साधने. अर्था- 
शिवाय काम-वासना, निरनिराळ्या विषय-भोगेच्छा कळ्या 
तृप्त होणार ? द्रव्याशिवाय सर्वे फुकट. धनधान्याशिवाय काम 
तडफडून मरेल. 


पं. श्री. दा. सातवळेकर हे विशेषेकरून वैदिक निबंधकार 


आहेत. आययं संस्कृतीला आधारभूत अश्या जीवनमूल्यांवर त्यांनी 
भ्राधार प्रकाश टाकळेला आहे. 


त्यांचे अत्रिक्रषींचा कारागृह- 


साने गुरुजी 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वास, लक्ष्मीचा एकच प्रश्‍न व वामनावताराचा संदेश हे निर्बंध 
उल्लेखनीय आहेत. शि 
ज. स. करंदीकर यांनी केसरी पत्रामवून बहुमोल व १2. 
निवंधळेखन केलेळे आहे. राष्ट्रीय जीवनाशी तादात्म्य, सर्ड 
तोडपणा, संस्कृत वचनांचा सम्यक उपयोग, विपय समजावून 
सांगण्याचे कौशल्य, इ. त्यांचे गुण उल्लेखनीय आहेत. त्यांच्या 
लेखनपद्धतीवर लो. टिळकांच्या लेखनददीलीची छाप स्पष्टपर्ण 
दिसते. ह 
मर्मभेद हा ग. वि. केतकर यांचा राजकीय निवबः 
आहे. पाकिस्तानर्निमिती आणि रा. स्व. संघावरील बंदी 
दोन मुख्य विषय त्यात चचिलेळे आहेत. तकंशूद्ध विवेचन 
त्यांचे वेशिष्टय होय. त्यांच्या लेखणीची ममं भेदकता पाहायची दाम 
असेल तर, आधी फाशी मग चौकशी हे त्यांचे तीन जकीय 
अवद्य वाचावे. श्री. म. (एस. एम.) जोशी यांनी राज 
कार्यकर्त्याच्या भूमिकेवरून जे निबंधलेखन केळे ते ्ञ्मी र 
संग्रहात प्रसिद्ध झालेळे आहे. या निवंधांतून त्यांची ध्येयवा > 
आणि च्वितनशील मनोवृत्ती प्रकट झालेली आहे. दादा 
विकारी यांचे निवंधलेखन मराठी निवंधाची वैचारिक वार्ड 


श्री. दा. सातवळेकर 


ह ळे गोळ 
समृद्ध करणारे आणि एका नव्या समथ ठेखनशेळीची अ 
करून देणारे आहे. क्रांतिनिष्ठा या त्यांच्या निबंधसंग्र 
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यांनी सवेत्र आपली विधायक विचारशीलता व्यक्‍त केली आहे. 
न. वि. गाडगीळ हे चुरचुरीत लेखन करण्यात फार पटा- 
इत होते. सालगुदस्त, अनगड मोती, माझा येळकोट, इ. त्यांच्या 
निवंधसंग्रहांत नाना प्रकारच्या चटकदार चिजा आहेत. कथा, 
शब्दचित्र, निवंध इत्यादींचे मिश्रण त्यांच्या लेखनात आढळते. 
मात्र ते मूलतः निबंधकारच आहेत. त्यांची वृत्ती काहीशी 
मिस्किल व कोपरखळ्या देणारी आहे. शेली खुसखुशीत व 
खुमासदार आहे. त्यांचा संस्कृत भाषेचा ठ्य़ासंग त्यांच्या 
निवंघलेखनात अनेक ठिकाणी दिसतो. कुठल्याही विषयावर ते 
ल्हित असले तरी त्यात लालित्य सहजपणे येऊन जाते. त्याचा 
येळकोट राहीना या त्यांच्या निबंघातला एक परिच्छेद असा - 
काही माणसे जन्मतःच मोठी असतात, काही माणसे परा- 
कैम व परिस्थिती यांमुळे मोठी होत जातात, काहींच्या वर 
वेग्राघात व्हावा तसा मोठेपणा येऊन कोसळतो आणि काही 
बेभानपणे पतंगदीपकन्यायाने प्रक्षोभित होऊन मोठेपणावर 
झडप घालतात. जे जन्मतःच मोठे त्यांच्या षष्ठीपूजनाच्या 
त्यांचे भविष्य विधात्याने निश्‍चित केलेळे असते. त्यांचे 
तसे होणे अपरिहार्य असते आणि प्रसंगी स्वपराक्रमाने जरी 
गाढवपणा केला तरी दैव त्याला गोपाळदासाची प्रतिष्ठा देते. 
त्यांनी केलेला अल्प पराक्रम श्रेष्ठ ठरतो व केलेल्या चुका 
सामान्य जनांच्या दृष्टीने त्या तशा असल्या तरी त्याच्या दैवाचे 
भालदार त्याच्या प्रज्ञेतरी व दीर्घ दृष्टीची चमक दाखविणारे 
प्रसंग म्हणून लल- 
कार करतात व या 
रीतीने मकेटलीला 
महामहीमपणाचे 
लक्षण ठरते. 
रेल्वेच्या वेळापत्र- 
काप्रमाणे सर्वे काही 
होते असे नाही 
आणि वेळापत्रका- 
पमाणे गाड्या 
निघाल्या अगर 
पोहोचल्या तर जसे 
भाशचर्यच, तसेच 
काहीसे अक्षा 
व्यक्‍तीच्या जीवनात 
होते. पोहोचण्याची 
जरी निश्‍चित 
गेसेली तरी पोहोचण्याचा मुक्काम निश्‍चित असतो. 


कार्य 


सराठो भाबाव साहित्य 


होईल ही आशा असते; विलंब होत आहे हा अनुभव असतो; 
पग गोरखनाथी भविष्य कार्य होईल पण विलंब लागेल, हे 
अटळ असते. ज्याच्यावर मोठेपणा कोसळतो त्याची अवस्था 
मोठी कठीण असते. झालेले सर्व अकल्पित व त्यामुळे त्याचे 
चित्त भांबावलेळे आणि मोठ्या पंक्तीत छोट्या चमच्याने 
श्रीखंड असे थोडेसे होते. ते स्वतः असे असतात, की मोठेपणा- 
वर ते कोसळतात. इतर काही म्हणोत, ते मोठेपणा आपणांवर 
सारखा ओढून आणण्याचा प्रयत्न करीत असतात, मग उसनी 
भाषा घेतात. उघारीनं गांभीये पण घेतात. इकडून तिकडून 
आणलेली बुद्धी चक्रपाणीची प्रार्थना करून शक्‍य तेवढो राबव- 
तात व जगाने काही मानले तरी स्वतःला ते धन्य समजतात. 
इतर चरित्रे लिहोत अगर न लिहोत, स्वतःची चरित्रे लिहीत 
असतात. निदान कुणी तरी, केव्हा तरी समानघर्मा निपजेल 
म्हणून स्मरण, टिपणे ठेवीत असतात. यात अस्वाभाविक काही 
नाही आणि लोकशाहीच्या युगात असे जो न वागेल त्याचा 
गुरू लटका ! 

स्वातंत्र्यवीर सावरकर यांचे बहुतेक निबंध सावरकर साहि- 
त्याच्या पाच भागांत समाविष्ट आहेत. आगरकरांच्याप्रमाणेच 
सावरकरांचेही बहुतेक निवंध सामाजिक विषयांवरच आहेत. 
इतिहासाचे सूक्ष्म परिशीलन करून व अंतर्मुख होऊन त्यांनी 
हिंदू समाजाची समीक्षा केलेली आहे. आगरकरांचा आवेश 
सावरकरांच्या ठिकाणी पराकोटीला गेलेला दिसतो. त्यांच्या 
निबंधात तडफ आणि घडाडी कमालीची आहे. प्रतिपक्षावर तर 
ते नुसते तुटून पडतात. हिंदू राष्ट्राच्या उत्थानाची, वेभवाची 
आणि सामर्थ्याची तळमळ त्यांच्या सवे लेखनात प्रभावीपणे 
व्यक्‍त झाली आहे. शब्दप्रामाण्य, पोथीनिष्ठा व श्रृतिस्मृति- 
पुराणोक्त अपरिवर्तनता यांनी आपला हिंदू समाज जखडून गेलेला 
आहे आणि या बेड्या तोडायच्या तर रूढींचा प्रथम उच्छेद 
केला पाहिजे, असे सावरकर म्हणत. आपल्याला जखडून टाक- 
णाऱ्या या शृंखला मानसिक असल्यामुळे बुद्धिप्रामाण्य, प्रत्यक्ष- 
निष्ठा आणि विज्ञानोन्मुखता या इस्त्रांनीच त्या तोडता येतील, 
असे सावरकरांचे ठाम मत होते. त्यांच्या दोन शब्दांत दोन 
संस्कृती या निबंधातील एक परिच्छेद असा - 

प्रथम ही आपली यज्ञसंस्था पाहा. 'अत्यंत थंड प्रदेशात 
अग्नीचे सतत साहचर्य सुखावह असते. अश्या कोणत्या तरी 
शीत प्रदेशात नि हिमसंकुल काळी ही संस्था जन्मास आली 
असावी. त्या वेळी प्रत्येक घरी अखंड अग्निहोत्र आणि वेळोवेळी 
मोठमोठे प्रज्वलित होणारे यज्ञ आरोग्यप्रद आणि सुखमय' होत 
असतील; पण आजकालच्या हिंदुस्थानच्या असह्य उष्णतेत ह्या 
अग्निपुजेने कोणतेही भौतिक हित साधत नाही. हे वणवे घरोघर 


भराठी भाषा व साहित्य 


आणि गावोगाव भडकवन ठेवणें असुखदच होते. पूर्वी अग्नी 
पेटविण्याचे साधनही सुळभ नसे. रानावनातून झाडांवर झाडे 
घासून अग्नी सहज पेटताना पाहून प्राचीन मनुप्याला क्रत्रिम 
अग्नी उत्पन्न करण्याची विद्या त्या विशिष्ट लाकडावर लाकूड 
घासून सुचली नि सावळी असावी. ती यञञसंस्थेत त्या काळी 
उपयोजिली गेली तेही साहजिकच होते. पण त्यावर धार्मिक 
छाप पडल्यामुळे आता अग्नी आगपेटीतील काडीच्या गुळातही 
अगदी माणसाळवून ठेवता येऊ लागला असताही, यज्ञातील 
पवित्र अग्नी म्हटला म्हणजे तो त्या अत्यंत प्राचीन आणि 
म्हणूनच आज अत्यंत अडाणी ठरलेल्या पद्धतीनेच मंत्रपुर्वक 
लाकडावर लाकुड 
घासून ' अग्ने, 
प्रदीप्त हो' अक्या 
हृदयद्रावक प्रार्थ- 
नांनी पेटवावा 
लागतो ! लाकुड 
आणि गारगोटी या 
अडाणी साध नां- 
पलिकडे अग्नी पेट- 
विण्याचे साघन 
गल्या पाच हजार 
वर्षांत आम्हां स 
शोधता आले 
नाही! युरोपने 
आगपेट्या काढल्या, 
वीज काढ ली. 
* दोपोज्योति नमो- 
भस्तुते' इत्यादी 
करुणा न आळविता! 
बुटाने जरी बटन दाबले तरी पटकन लखलखाट पाडण्यास 
विजेस दासीसारखे भाग पडू लागले; पण अजूनही शरुतिस्मृति- 
पुराणोक्त पवित्र अग्नी म्हटला की तो लाकडांवर लाकडे घासू- 
नच पेटविलेला असला पाहिजे ! मागासलेल्या ग्रंथास त्रिकाला- 
बावित मानल्यामुळे त्यांच्याइतकेच सदोदित मागासलेले राहणे 
असे भाग पडते ! अग्नी ही देवता आहे. : यज्ञाद्‌ भवति पजंन्यो ' 
अशी प्राचीनांची प्रामाणिक भावना होती आणि म्हणूनच ते 
त्यास मणोगणती तूप ओतीत ते का, हे समजते. तरी पण आता 
हजारो वर्षांच्या अनुभवाने हे निश्‍चित झाले आहे, की अग्नीचे 
नेसगिक गुणधर्म त्यास रागावले तर जास्त होत नाहीत, प्रसा- 
दिले तरी सौम्य होत नाहीत; घृताची सतत धार धरून ' अग्ने 


वि. दा. सावरकर 
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'नय सुपथा राये अस्मान्‌ देव वय्‌नानि विद्वान्‌ ' अशी प्राथना 
करीत राहणार्‍या यजमानाच्या घरात तोच यज्ञीय अग्नी संधी 
साधली की जाळून भस्म करण्यास सोडीत नाही ! आणि यज्ञाचे 
वणवे सारखे पेटलेल्या भारतवर्पामध्ये दहा वर्षांत जितके 
दुष्काळ पडतात तितके दमडीच्या आगपेटीत त्या अग्नीला 
कोंडून टाकणार्‍या युरोपमध्ये शंभर वर्षांत पडत नाहीत. यज्ञमंत्र 
आणि पर्जन्यसूक्ते म्हणून भारतवर्पांचा कंठ कोरडा झाला तरी 
त्या घाभिक मतांस पर्जन्य भीक घालीत नाही. पण तिकडे रशि" 
यात पाहा; पर्जन्याचे वैज्ञानिक सूक्त काढले जाताच आता 
कुणीही आणि पावसाळा नसला तरी केव्हाही ' पर्जन्या पड * 
म्हटले, की पर्जन्य झकत पाया पडतो ! विमान दुरच्या 
नदीवरून फिरवून आणले की जाताना ते त्या नदीचे पा 
शोपून घेते आणि मग वाटेल त्या शेतावर एखाद्या भरून आर्ण” 
लेल्या ढगासारखे ते त्या पाण्याचा पाऊस पाडते! अशा अर्तु- 
भवानंतरही आता त्या यज्ञसंस्थेचे आम्ही विसर्जन ७ न्‌कों 
काय ? जर थोडे हूध उतास गेले किवा तुपाची वाटली ल 
तर सुनांस सासवा तिकडे बोलत असताच, इकडे मणीोगण 
तूप समारंभपूर्वक आम्ही आगीत तासन्‌तास ओतीत न. 
असतो ! कारण ? एवढेच, की तसे करणे श्रृतिस्मृतिपुराण 
आहे ! त्या यज्ञसंस्थेचे राष्ट्रीय केंद्र म्हणून या आर्याविर्तावर 
जे प्राचीन काळी अनंत उपकार झाले त्यांविषयी कृतज्ञता 
व्यक्‍तवूनही आता यापुढे मात्र त्या आगीत तुपाचा एक थेंबही क ह 
न ओतता बृद्धाप्रमाणे ती सारी यज्ञसामग्री नि ते यज्ञकुंड ग 
विसजिणेच युक्‍त आहे. * यज्ञाद्‌ भवति पर्जन्य: ' हे सूत्र हो 
* विज्ञानादेव पर्जन्य: ' हे सूत्र आता नव्या स्मृतीत ध 
पाहिजे. रा 
म. म. पांडुरंग वामन काणे यांचा हिंदुधर्मशास्त्राविषयी 
व्यासंग दांडगा' आहे. त्यानी “ हिस्टरी ऑफ धर्मशास्त्र ' नांवा 
एक सप्तखंडात्मक प्रचंड ग्रंथ इंग्रजी भाषेत लिहिला आर्ट' 
मराठीतला त्यांचा एद्विषयक प्रबंध म्हणजे पचास 1 
हा होय. या ग्रंथात त्यांनी धर्माचे सामान्य स्वरूप, क. 
वाडमय, वर्णाश्रमव्यवस्था, जातिभेद, संस्कार, इ. विष 
साधार व सोपपत्तिक असा परामर्श धेतला आहे. प्रस्तुत ग्रंथा ग 
प्रास्ताविकात सर्व भारतीय समाजाला एकत्र गोवणाऱ्या 
गोष्टींचा उल्लेख ते पुढील परिच्छेदात करतात - वॉ 
हदुस्थान देशात भिन्न पंथाचे लोक आहेत ते खरे, > 
सर्वांना एकत्र गोवणाऱ्या तीन महत्त्वाच्या गोष्टी आहेत. प 
गोष्ट अशी, की त्या सर्व पंथांची संस्कृत म्हणजे दैवी वाकू: 
धर्मभाषा आहे. वैदिकांचा तर प्रश्‍नच नाही; पणवौद्ध व जँ 


न 


यांचेही धमंग्रंथ संस्छृत भाषेत आहेत ब सर्व पंथ संस्कृत भापेर्टी 


खंड सातवा 


विद्वानांची भाया सजवतात. दुसरी गोप्ट म्हणजे सर्वसाधारण 
संस्कृती. पंथ भिन्न असले तरी त्यांच्या सामान्य चालीरीती व 
समजुती एकाच साच्याच्या आहेत. तिसरी गोष्ट ग्रंथप्रामाण्याची. 
वेदिक धर्मातील वैष्णव, शेव, अट्टैती, देती असे भिन्न भिन्न पंथ 
आपापल्या मतानुसार ग्रंथ लावीत असले, तरी सर्वजण वेद, 
उपनिषदे यांचीच कास धरतात. ' तत्त्वमसि ' म्हणजे ' ते ब्रह्मच 
त आहेस ' असा अर्थ करून कोणी अद्वेत प्रतिपादो किवा ' तस्य 
त्वमसि ' म्हणजे ' त्या परमेश्वराचा तू आहेस ' असा करून 
कोणी हवेत स्थापो, दो बेही एकाच उपनिपदाला प्रामाण्य देतात. 
हा सर्वे प्रकार वृक्ष व रान यांतील संवंधासारखा असून, तो 
भाज अडीच हजार, तीन हजार वर्षापूर्वीपासुन तरी चालत 
आठला आहे; पण रानाकडे पाहताना आम्हाला वृक्षाचा विसर 
पडतो १ वृक्षाचा विचार करताना एकेक वृक्ष डोळ्यापुढे ठेवून 
सरवामिळून होणार्‍या रानाला आम्ही व्रिसरतो, अशी स्थिती 
मात्र आमची झाली आहे. 
डॉ. केशव लक्ष्मण दप्तरी हे आधुनिक युगातील प्रखर व॒द्धि- 
वादी विद्वान व संशोधक होत. त्यांनी ओपनिपदिक जीवन- 
सोख्य, उपनिषदथंव्यास्या, धर्मरहस्य, इ. अनेक प्रबंध संशोधन- 
रवेक लिहिले आहेत. त्यांच्याविषयी तकंतीर्थ लक्ष्मणशास्त्री 
जोशी यांनी पुढीलप्रमाणे गौरवपर लिहिले आहे - 
र भाचेवी जीवनाचे अत्यंत नवे तत्त्वज्ञान सांगणारे व आव- 
बी दृष्टिकोणांवर आधारलेले असे डॉ. दप्तरींचे 
> '४वादो उपनिषद्भाष्य आहे. डॉ. दप्तरींची प्रज्ञा परंपरेच्या 
नधताना झुगारून नवे नवे अर्थ पाहण्यास कशी विलक्षणपणे 
समर्थ झालेली होती, याचे हे एक प्रत्यंतर आहे. भारतीय 
पनुष्यास आधुनिक जीवनसंग्रामात आवश्‍यक असलेली मौलिक 
द्ष्टी वेदांच्या आधारे देगारा यासारखा दुसरा प्रबंध नाही. हा 
शेवेध भारतीय विचारेतिहासात अनन्यसाधारण महत्त्वाचा आहे. 
डा. दप्तरी नवीन पिढीच्या संशोधकांना पुढील संदेश देतात- 
मगज व स्वतंत्र विचार हेंच ज्ञानाचें खरे साधन होय. 
> "वळ मार्गदर्शक आहेत व कित्येक वेळीं तर ते भ्रामकहि 
हातात. म्हणून कोणत्याहि संशोधकाने स्वत:च्या अनुभवावरून 
को य वजा केला पाहिजे. गी., इतिहासात मात्र घडलेल्या 
ज्यांनी स्वत: पाहिल्या त्यांची वचने मुख्यप्रमाण मानली 
पाहिजेत. संशोधन करण्यात कितीही श्रम पडळे तरी ते टाळ 
नका. असे कराल तरच तुम्हांला सिद्धी मिळेल. विचार 
रताना कोणताही अभिनिवेश मनात धरू नका आणि तुम्हांस 
नान होईल ते कोणासही न भिता बोलून दाखवा. तुमची 


च साखर आहे 
सके झाली आहे असे दिसून आले तर तीही बोलून दाखवण्यास 
केचरू नका, र 
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आचार्य शं. द. जावडेकर योंनी आधुनिक भारत, राजनीति- 
शास्त्रपरिचय आणि राज्यशास्त्रमीमांसा असे तीन प्रबंध लिहिले 
आहेत. आधुनिक भारताची त्यांनी केलेली मीमांसा शास्त्रीय 
इतिहासाचे नमुनेदार उदाहरण होय. या विषयावर इतका 
सुंदर ग्रंथ दुसरा कोणताही नाही. ऐतिहासिक कार्यकारण- 
भाव, वर्गसंवंध, वैचारिक प्रवाह, थोर व्यक्तींचे इतिहासातील 
स्थान, इ. गोष्टींच उत्कृष्ट विवेचन या ग्रंथात मिळते. 

तकंतीथ लक्ष्मणशास्त्री जोशी हे महाराष्ट्रातील एक प्रकांड 
पंडित आणि श्रेष्ठ विचारवंत आहेत. त्यांची प्रज्ञा सवतोमुखी 
आहे. ती अनेक शास्त्रांत आणि दश्शनांत लील्या अवगाहन 
करू शकते. संस्कृत भाषा व दशेने यांचे पारंपरिक पद्धतीने 
केलेले अध्ययन आणि त्याला आधुनिक शास्त्रांची इंग्रजी 
भाषेच्या द्वारे मिळालेली जोड यांमुळे त्यांच्या ज्ञानाची कक्षा 
खूप वाढली आहे. हिंदुधर्माची समीक्षा व वैदिक संस्कृतीचा 
विकास हे त्यांचे दोन प्रबंधग्रंथ होत. पहिल्या ग्रंथात त्यांनी 
केलेल्या धर्मसमीक्षेवर माक्‍सेवादी दृष्टिकोणाचा विशेष प्रभाव 
होता. वैदिक संस्कृतीच्या विकासात त्यांची पुर्वीची दृष्टी 
बदलली आहे. या निबंधात त्यांनी आध्यात्मिक किवा वैचारिक 
स्थिरमूल्यांची शक्‍ती समाजातील भोतिक प्रवृत्तींवरही आधिपत्य 
गाजवू शकते, या इतिहाससिद्ध गोष्टीला महत्त्व दिलेले आहे. 
प्रस्तुत निबंधाच्या प्रस्तावनेत त्यांनी या संबंधात जे लिहिले 
आहे, त्यातील एक परिच्छेद असा - 

पाइचात्य संस्कृती जगातील सवे राष्ट्रांच्या व समाजांच्या 
एकत्र संनिपातास कारण झाली. या संस्कृतीने आपल्या वाह- 
तुकीच्या साधनांनी व व्यापारी तंत्राने सर्व जग एकत्र आणले. 
गेली तीनशे वर्षे यांत्रिक संस्कृतीने मानवी जीवनांत क्रांती 
घडवून आणली. सतराव्या, अठराव्या व एकोणिसाव्या शतकांनी 
पाश्‍चात्य संस्कृतीचा उत्कर्ष पदोपदी पाहिला. आता त्या संस्क- 
तीने सवे सुसंस्कृत राष्ट्रांच्या अंतरंगात प्रवेश केला आहे. प्रत्येक 
संस्कृतीच्या गर्भागारात आत्मदेवतेच्या शेजारी पाश्‍चात्य संस्कु- 


'तीच्या संस्था व यांत्रिक संस्कृतीची उपकरणे विराजमान आहेत. 


विद्या व कला हा संस्कृतीचा गाभा होय. संस्कृतीच्या चेतन्य- 
शक्‍तीचा साठा या गाभ्यात असतो. पौर्वात्य देशांतील विद्यापीठे 
व शिक्षणसंस्था यांचा मुख्य शिक्षणक्रम म्हणजे पाऱचात्य विद्या 
व कला यांचा शिक्षणक्रम होय. गणित व तकशास्त्र हा विज्ञा- 
नाचा पाया आहे. त्यात पाइचात्यांनी भारतीय किवा पोर्वात्य 
गणितापेक्षा व तकेशास्त्रापेक्षा फार मोठी प्रगती केली आहे. 
विज्ञानाच्या व विज्ञाननिष्ठ तंत्राच्या शेकडो शाखा अगदी नतन 
आहेत. त्या बाबतीत पोर्वात्यांना पाश्चात्य गुरूंच्याच मार्गाने 
काही कालपर्यंत जावे लागेल. सामाजिक शास्त्रेसुद्धा अगदी 
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नवीन पाडचात्यप्रणीतच आहेत. राजकीय संघटनेची तत्ये 
पाइचात्यांचीच घ्यावी लागत आहेत. वाळमय आणि ललित 
कला यांच्यांतील भावनांची स्पंदने व तंत्र पाइचात्यांच्या संस- 
र्गाने वदळून गेळे आहे. पादचात्य संस्कृतीने सर्व जुन्या विद्यमान 
संस्कृतींना वेढून टाकळे आहे. ती त्या संस्कृतींना एका विद्व- 
व्यापी संस्कृतीच्या रसात आटवून टाकण्यास वद्धपरिकर झाली 
आहे. पाइचात्य संस्क्रतीच्या शक्‍ती विद्याल, प्रभावी, दिग्विजयी 
व देदीप्यमान आहेत. त्यांनी या जुन्या संस्कृतींना निष्प्रभ 
करून सोडले आहे. गेल्या तीनक्षे वर्षांत तिची अव्याहत प्रगती 
झाल्यामुळे तिच्या तत्त्ववेत्त्यांनी प्रगती हाच मानवी संस्क्रतीचा 
व इतिहासाचा स्वभावधर्म ठरविला. इतिहासाच्या शक्‍ती वळणे 
घेऊन प्रगतीचा मार्ग अनिवार्यपणे आक्रमीत असतात, त्यांना 
कोणी अडवू शकत नाही, अक्या सिद्धांताला ते येऊन पोचले. 
परंतु विसाव्या शतकाच्या मध्यभागात त्या संस्कृतीच्या अव- 
नतीची व विनाशाची अवलक्षणे प्रकट होऊ लागली आहेत. 
प्रगतिवादाच्या निव्चयाला विपरीत अनुभवाचे व भावी सर्व- 
विनाशक संग्रामाच्या भयाचे हादरे बसून तो ढासळून चाळला 
आहे. मानवसंस्कृतीच्या भवितव्याची काळजी करणारे तत्त्व- 
चितक विनाद्याची अवलक्षणे पाहून विनाशाच्या व अवनतीच्या 
कार्यकारणभावाची चिंताजनक मीमांसा मांडू लागले आहेत. 
अशा गंभीर मीमांसेचे मोठेमोठे प्रबंध, निबंध व ग्रंथ गेल्या 
३० वर्षांत शेकडो बाहेर पडले आहेत. 

द. के. केळकर हे संस्क्रतिसंगम, काव्यालोचन, उद्याची 
संस्कृती या विद्वन्मान्य ग्रंथांमुळे प्रसिद्धीस आले. वादळी वारे 
आणि विचारतरंग हे त्यांचे निवंधसंग्रह्‌ होत. भोतिक शास्त्रां- 
वरील जाणत्या श्रद्धेतून त्यांचे निवंघळेखन विस्तारले आहे. 
उद्याचा भारत वैभवद्याली व्हायचा असेल तर, त्याने भौतिक 
प्रगतीची दखल घेऊन विज्ञानाची कास धरली पाहिजे, हे केळ- 
करांच्या विचारांचे मूल्सुत्र होय. 

वामन मल्हार जोशी यांच्या निबंधाचा विचारशीलता हा 
स्थायीभाव असून, सत्यसंशोधन ही त्यामागची प्रमुख प्रेरणा 
आहे. ते समतोल, बुद्धिनिष्ठ, सहृदय आणि प्रांजळ आहेत. 
कोणत्याही प्रश्‍नासंबंधी मूलगामी विचार करायला लावण्याचे 
सामर्थ्य त्यांच्या निबंधळेखनात आहे. त्यांच्या निबंधांनी मराठी- 
तेल्या विचारप्रधान वाडमयात मोलाची भर टाकली आहे. 
माझ्या अनुभवांचे सार या त्यांच्या निबंधातला एक उतारा 

असा - 

मिस्‌ मेयोसारख्या स्त्रियांना हिंदू समाजात अनीतीचा आणि 
चुळचटपणाचा ह 1 बाजार भरलेला दिसतो, आणि काही हिंदू 
छोकांना अमेरिकेत घटस्फोटादी प्रकार सर्रास चाळून तेथील 


ट 
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स्त्री-पुरुष पश्युतुल्य स्वर आचार करीत असतात असे वाटते, 
हा मोठा दोष तर खराच; पण यापेक्षा अधिक मोठा दोष 


हिंदू समाजात क 
री खरोखरच मिर 
मेयोने सांगितल्या" 
प्रमाणे अनी तिर्मती 
असेल, तर त्याबद्दह 
सर्व वि र, 
ख्िशचिन लो 
वाटं 
ख्िश्‍चर्न 


असा, की पखी 

<<. __ समाजात खरो 

क जा. श्र जे खरीच अनीतिमत्ता 

र: हन आहे, हे पाहत 

५ ५८ व. र धर २7 | आनंद 
>» ट्र 5 पृष्कळांना 


हळहळ 
पाहिजे. पण तसे न होता मिस्‌ मियोचे पुस्तक काही हि 
लोक मिटक्या मारीत वाचतात ! आमचेही असेच. 0 
3181) हे अमेरिकेतील सामाजिक गटारे उपसणारे पुत उतरांना 
आपणही मोठ्या होसेने वाचतो व त्यातील गोष्टी इत 
तिखटमीठ लावून सांगतो ! खरे म्हटले म्हणजे कोठेही वा 
प्रकार असेल, तर त्याबद्दल नीतिभ्रिय मनुष्याला खेद व्हावा? ५ 
स्वेतर समाजाविषयी व धर्माविषयी मनुष्याचे मन इतके 1, 
ग्रहदूषित असते आणि सापेक्षतः: आपला समाज व धर्म है तै 
आहेत, असे सांगण्यात व ऐकण्यात असा काही आनंद असतो, 
परधर्मीयांची निदा ही मेवामिठाईप्रमाणे आपणांस वाटते भी 
ती ऐकण्यास किंवा वाचण्यास मिळाली असता वम) 
आपण इतरांना प्रसाद म्हणून वाटतो ! ब्राह्मण-बाह्मणेतर 
भांडणे व हिंदु-मुसल्मानांतल्या मारामार्‍या अशाच प्रकारच्या 
दुरभिमानामुळे व दुष्प्रवृत्तीमुळे उत्पन्न होतात. समाजकारण 
व राजकारणात जातिभेदांमुळे व धर्मभेदामुळे जे विकट श्र 
उत्पन्न झालेले आहेत, त्यांच्या बुडाशी असलाच दुरभिमान 
असलीच दुष्प्रवृत्ती बव्हंशी आहे व हे प्रश्‍न कधी सुटायचे 
असतील, तर धर्मभेदांना व सामाजिक भेदांना जे फाजील म्ह 
आले आहे, ते नाहीसे होईल तेव्हाच ते सुटतील. खरा सदाचार 
व खरे सौजन्य हे विशिष्ट जातीत जन्म घेतल्याने प्राप्त ही 
नाहीत किंवा विशिष्ट धर्माचे आपण आहोत, असे म्हणू 
घेतल्यानेही अंगी येत नाहीत. सामाजिक जाती व लौकिक 
इ त्यादिकांतील भेद खरोखर वेष-भाषादिकांप्रमाणे बाह्य आहेत" 
अंतरात्म्यातील चांगुलपणा त्यांवर विशेष अवलंबून नाही. त्यांची 
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आजकाल जे भलते महत्त्व प्राप्त झ्ाळेळे आहे, ते नाहीसे होईल 
तो सुदिन ! 

लोकनायक माधव श्रीहरी अणे यांचा एक निवंधसंग्रह्‌ अक्षर- 
माधव या नावाने प्रकाशित झाला आहे. त्यात लोकोत्तर व्यक्‍ती, 
धम, संस्कृती, इ. अनेक विषयांवर त्यांनी लिहिलेळे निबंघ 
संकळित केलेले आहेत. त्या ग्रंथाच्या संपादकीय निवेदनात 
त्यांच्याविषयी लिहिले आहे, त्याचा सारांश असा- 

लो. वापूजी अणे यांनी आयुष्यभर राजकारण लढवले 
असले, तरी त्यांची प्रकृती एखाद्या ज्ञानोपासक क्सषीची होती. 
त्यांचा महाभारताचा व्यासंग प्रदीधे आणि प्रगाढ होता. त्यावर 
एखादा संशोधनपर ग्रंथ लिहिण्याचाही त्यांचा मानस होता; 
पण ती गोष्ट त्यांच्या हातून घडू शकली नाही. तथापि त्यांनी 
निबंधरूपाने जे लिहिले आहे, ते मात्र अक्षय्य व अक्षर वाड- 
मयात समाविष्ट होण्यासारखे आहे. त्यांच्या हिदुधर्माची मीमांसा 
या निवंधातील एक परिच्छेद असा- 

संवेदनाशक्‍्तीमुळे मनुष्याला सुखदुःखाची जाणीव उत्पन्न होते. 
जगात जे प्रेम व जो आनंद भरलेला आहे, त्या प्रेमाचा किवा 
आनंदाचा सर्वांत मोठा वाटा मला मिळावा, म्हणून यच्चयावत्‌ 
मनुष्यजातीची सारखी धडपड सुरू आहे. प्रत्येक इंद्रिय अनुकूल 
संवेदना होणाऱ्या वस्तूला अगदी लाल्चावलेळे असते; परंतु 
बारकाईने विचार करणारास असा अनुभव येतो, की बहुतेक 
आनंदाच्या वस्तूंमधील आनंद थोडक्याच काळात नाहीसा होतो. 
एकाच गोष्टीपासून नेहमी टिकणारा आतंद त्यास मिळत 
नाही. खरोखर पाहता आनंदानुभवाचा कंटाळा उत्पन्न 
न होता आनंदाच्य। प्रकाराचा कंटाळा उत्पन्न होतो. गुला- 
बाच्या फुलाच्या सुवासापासून उत्पन्न होणारा आनंद जर 
एक तासभर टिकणारा असला, तर मामिक ग्रंथवाचनाने झालेला 
आनंद निदान एक दिवसभर तरी टिकतो. तेव्हा हळूहळू मनुष्य 
जर अधिकाधिक उंच प्रतीच्या आनंदाच्या शोधार्थे निघाला, 
तर कल्पनेने तरी त्याला असे वाटेल, की असे एक तत्त्व आहे, 
की ज्याचा प्रत्यय आला असता आनंदास खंड नाही. संवेदना- 
मार्गाने परमेश्वरी तत्त्व आनंदमय आहे, असे तेव्हा त्यास 
कळून येईल. पृथ्वीतलावर दृष्टीस पडणार्‍या कृमिकीटकादिकां- 
पासून तो मनुष्यापर्यंतच्या सर्वे योनींतील प्राण्यांची अहोरात्र 
चाळलेली हालचाल, प्रत्यक्ष पृथ्वी व इतर सूर्यचंद्रा दिकांचे 
परिभ्रमण, समाजात होणार्‍या क्रांती आणि विश्‍वातील घडा- 
मोडी यांच्याकडे अवलोकन केले असता जिज्ञासू मनास त्या 
चेतनेच्या संतत प्रवाहाचे उगमस्थान कोठे असेल, असा विचार 
सहूज उत्पन्न होतो व अखिल ब्रह्मांडाला अव्याहत परिभ्रमणात 
ठेवणारी ही मूळ शक्‍ती अत्यंत चेतन्ययूक्‍त असली पाहिज, ही 
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कल्पना त्याला सहज येते. म्हणूनच तो जगद्‌वीज-शक्‍ती ही 
चिन्मय आहे, असे समजतो. 

म. म. दत्तो वामन पोतदार हे एक इतिहाससंशोधक, बहु- 
भापाकोविद, खंदे वक्‍ते आणि शिक्षणशास्त्रज्ञ म्हणून भारता- 
तील पंडित मंडळींना परिचित आहेत. वि. का. राजवाडे 
यांच्या तालमीत ते तयार झाले. त्यांचा वाणा अस्सल मऱ्हाठी, 

पेहराव पेशवाई थाटाचा; पण विचार आधुनिक. “ मराठी 
गद्याचा इंग्रजी अवतार ' हा स्वतंत्र ग्रंथ सोडल्यास त्यांचे बहु- 


स. म. द. वा. पोतदार 


तेक निबंध नियतकालिकांतून प्रसिद्ध झाले आहेत. स्वतंत्र विचार, 
ठाकठीक रचना, आटोपशीर वाक्ये, ठाशीव पण चटकदार शब्द, 
भाषा साधीसुधी पण लवचिक हे त्यांच्या निबंधांचे विशेष 
होत. प्रांतिक भाषांचे भवितव्य या त्यांच्या निबंधातील एक 
उतारा असा- 

मातृभाषेच्या साहाय्याने ज्ञानाची चढण जेथवर चढता येईल 
तेथवर चढणे आणि तदनंतर पुढे जाणार्‍या दुसर्‍या परक्या' 
भाषेची सोबत पाहून वाट चालणे हा खऱ्या जिज्ञासूचा दुहेरी 
धर्मे होय. ज्ञानाच्या वाटेने ज्या भाषा जितक्या उंच गेल्या 
असतील त्या सव भाषा, परकीय असल्या तरी, खर्‍या जिज्ञा, 


मराठो भाया व ताहित्य 


सूस नित्य वंद्यच असल्या पाहिजेत. अर्थात जेथ्रे मातृभापा 
थवकल्या तेथून पुढे दुसर्‍या भाषांचा भाश्रय घेणे यात पाप 
ताही. परंतु मातृभापांची गती व सामथ्यं वाढविण्यासाठी झटणे 
हेही पुण्यकमंच आहे 
आपणांस जगाची प्रगती ज्पाट्याने कन्ची 
वयाचे आहे. जग त्वरेने अधिकात अधिक ज्ञानसंपन्न ज्या उपा- 
यांनी होईल ते उपाय आपणांस ठरवायचे आहेत. ज्ञानग्रहणाचे 
साधन भापा आणि ही भाषा, आपण प्रथमच पाहिले, की 
जगाची तर एक होऊ शकत नाही. अर्थात मातृभापांचाच आश्रय 
करणे आपणांस एतदभावी भाग झाले. यात प्रौढ व पोक्त्या 
तेवढ्या मातृभाषा ठेवाव्या असेही आपण ठरविले. आणि त्यांच्या 
आश्चयाने गेळे तरच अल्प श्रमाने परंतु बहुसंख्य लोकांना ज्ञान- 
सॅपन्न होता येईल. वहुश्रमाने अल्पसंख्य लोकांनी पुर्ण ज्ञानी 
वनणे हेच जगाच्या फायद्याचे आहे आणि असे व्हायचा एकच 
सरळ व सोपा मार्ग म्हणजे पोक्त अद्या मातृभाषांची उपासना. 
उ"कळ श्रम करूनही परकी भाषा घड येत नाही. आली तरी 
तिचा गुप्तभाव वहुधा हाती येत नाही. एखाद्या भाग्यवंतालाच 
त्याचे दर्शन घडते. भाषेच्या द्वारा साध्य होणारा सरस्वतीचा 
ताक्षात्कार परकीय भाषेच्या द्वारे अनुभवास येणे परम दुर्घट 
असत. ज्याप्रमाणे भगवंतांनी भगवद्गीतेत * मनुष्याणां सह- 
ख्रेपु कळिचिचतति सिद्ध्ये । यततामपि सिद्धानां करिचन्मां वेत्ति 
तत्वत: ।। ' असे स्वरूपाकार होणार्‍या ज्ञान्यांसंबंधाने उद्‌गार 
काढळे आहेत, नेमकी तश्ञीच स्थिती परकीय भाषेच्या द्वारा 
विद्येचा साक्षात्कार मिळवू पाहणारांची होते. मातृभाषेतून भाव 
पहूज व्यक्त होतात, परंतु परकीय भाषेच्या साहाय्याने किती 
खटपट केली तरी परम सूक्ष्म भाव “ अव्यक्त 'च राहतात 
आणि अक्या अव्यक्‍्तासक्तचेतसांना अधिकतर कष्ट मात्र व्यर्थ 
पडतात. 
इतिहासविषयक निबंधळेखनात रियासतकार सरदेसाई यांची 
कामगिरी मोलाची म्हणावी लागेल. त्यांनी नवी-जुनी सर्व 
उपलब्ध इतिहाससाधने अम्यासुन व तपांसून मृगलकाला- 
पासून ब्रिटिश कालापर्यंतचा एक साधार, समग्र व सुसंगत इति- 
हास आपल्या रियासतींच्या द्वारे मराठी वाचकांपुढे सादर केला. 
याशिवाय, इतिहासविषयक ऊुटकळ साहित्याची १५-२० पुस्तके 
त्यांनी लिहिली, ती वेगळी च. 
त्य. माडखोलकर हेही अग्रेसर निबंधकार आहेत. चिप- 
ळूणकरांच्या निबंधमालेचा परिणाम त्यांच्यावर विशेष आहे. 
>. का क लप या योबाहितूनही निबंधळेखनाची अनेक 
पपी पीन आहेत. सूक्ष्म चिकित्सा, चमकदार 
' "दळ सोंदर्येदृष्टी आणि आकपक भाषाशेली हे 


होईल हे पाहा- 
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त्यांच्या आकर्षक निवंधांचे विशेष टोत. त्यांच्या स्वैरविचार 
या निवंधसंग्रहातील उवंद्ी, नयनचृवन, अंगराग आणि अरतु- 
राग, इ. निवंधांचे तेज सदैव तळपत राहील असे आहे. 

र. घो. कवे यांनी समाजस्वास्थ्य व प्रगती या दोन नियत- 
कालिकांतून संततिनियमनविषयक आणि तदनुपंगाने अन्यही 
अनेक सामाजिक विषयांवर निवंध लिहून महाराष्ट्रात बौद्धिक 
जागृतीचे प्रयत्न केले 

व्य. शं. शेजवलकर यांचे लेख शेजवलकरांचे ठेख या नावाच्या 
अनेक भागांत प्रसिद्ध आहेत. त्यांची शेली साधी पण खोचक 
आहे. श्री. के. क्षीरसागर यांच्या निवंधांत विविधता आहे. त्यांना 
वाडमयीन प्रनांत्रमाणे सामाजिक प्रश्‍नाबद्दलही जिव्हाळा 
वाटतो. त्यांचा सुवणंतुला हा निवंधसंग्रह वाचनीय आहे. 

श्री. द. बा. ऊर्फ काका कालेलकर यांच्या निवंधवाडमयात 
चितनशीलतेचा पानोपानी प्रत्यय येतो. या चिंतनशीलतेला 

व काव्यात्मकता व अभि” 
जात सौंदर्यदृष्टी यांचे 
कोंदण आहे. त्यांनी 
मुख्यत्वे प्रवासपर निबंध 
लिहिले; पण त्यांची ही 
प्रवासवर्णने केवळ त्या 
त्या स्थळांची माहिती 
देण्यासाठी लिहिलेल 
नाहीत. ते त्या य 
स्थ ळां च्या अस्मिता? 
तिथल्या सौंदर्यात आणि 
वैचित्र्यात रंगून जातात 
आणि त्यांच्या 
मुक्तहस्ताने उधळून दैतार्त” 
वर्णनातला एकच परिर्च्छद 


काकासाहेब काळेलकर 


स्वत:ला झालेला सात्त्विक आनंद 
ब्रह्मदेशातील ऐरावती नदीच्या 
वरील विधानाची साक्ष देईल-- 
प्रवाहाबरोबर जणू काय ताल घरीत असल्याप्रमाणे स्तूप १ 
देवळे मधून मधून येऊन जात. उंच टेकड्या व शिखरे रीळ, 
प्याला सदेव प्रिय असतातच. त्यात पुन्हा नाईल नर्द 
ऐरावती जेव्हा चारी दिशांना आपली कृपा पसरून देते, तेव्हा 
'ागाच मनुष्याचे आश्रयस्थान होऊन बसतार्त. 
त्या जागांसंबंधी वाटणारी कृतज्ञता मनुष्याने त्यांच्यावर देव 
बांधून व्यक्त करायची नाही तर दुसर्‍या कोणत्या रीतीने प्रकट 
करायची ? निसर्गाने आपणांस शिकवले आहे, की हिख्या 
पानात पिवळे पिकलेळे फळ आपली सगळी खमारी दार्खर्ई 
शकते. या शिकवणीचा लाभ घेऊन येथील लोकांनी झाड़ांमर्ध्य 


। 
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देवळे वांधून त्यांच्या शिखरावर 'ते पाहा ' म्हणून आकाद्याचे 
आनंत्य दाखवणारी सोन्याची पिवळी वोटे ठेवली आहेत. निस- 
गाच्या शोभेला मानवाच्या हातुन अलंकार चढविता यावयाचा 
नाहो, असे समजणाऱ्या लोकांनी ही शिखरे अवश्य पाहावीत. 

आचार्य विनोबा भावे हे अध्यात्मप्रवण निवंधलेखनाच्या 
क्षेत्रात अग्रपुजेचे अधिकारी आहेत. विनोबांचे सारे निबंधलेखन 
हे उदात्त जीवनमूल्यांवरील श्रद्धेतून उगम पावले आहे. त्यांच्या- 
विपयी श्री. वि. स. खांडेकर म्हणतात - 

विनोबांचे निबंध हे जणू काही विसाव्या शतकातल्या एखाद्या 
संताचे गद्य अभंगच आहेत. त्यांच्यापुढचे प्रश्‍न विशाल व त्यांचे 
तत्वज्ञान व्यापक आहे. 
त्यांची वाणी उपनिषदे व 
ज्ञानदेवी यांच्या संस्कारांनी 
प्रभावित झालेली आहे. प्रज्ञा 
व प्रतिभा यांचा संगम विनो- 
वांच्या निवंधांत अनेक 
ठिकाणी आढळतो. कृष्ण- 
भक्तीचा रोग नावाचा 
त्यांचा एक निवंध आहे, 
त्यातील एक परिच्छेद असा- 

चंद्राप्रमाणे हरएक 
वस्तुला शुक्लपक्ष आणि 
कृष्णपक्ष आहेत. त्यामुळे 
टीकाखोर मनाला स्वैर संचार करण्यास हरकत येण्यासारखी 
नाही. सूये दिवसा दिवाळी करीत असला, तरी ' रात्री 
अंधारच देतो ' एवढ्या वाक्याने त्या सर्व दिवाळीची होळी होऊ 
शकेल. त्यातून अवगुणच घ्यायचा नियम ठरला म्हणजे दोन 
दिवसांमध्ये एक रात्र न दिसता एका दिवसाभोवती दोन रात्री 
दिसायच्या. मग अग्नीच्या ज्योतीकडे लक्ष न जाता धुरावरून 
अग्नीचे अनुमान करणारे न्यायशास्त्र निर्माण व्हायचे. भगवंतांनी 
या सर्वे मौजा गीतेत सांगितल्या आहेत. अग्नीचा धूर, सूर्याची 
रात्र किवा चंद्राचा कृष्णपक्ष पाहणाऱ्या “ कृष्णभक्‍तां 'चा त्यांनी 
एक स्वतंत्र वर्ग केला आहे. दिवसा डोळे मिटले म्हणून अंधार 
आणि रात्री डोळे उघडले म्हणून अंधार, असा स्थितप्रज्ञाच्या 
कार्यक्रमाबरहुकूम या लोकांचाही कार्यक्रम आहे; पण भगवंतांनी 
स्थितप्रज्ञाला मोक्ष दाखविला आहे, तर यांची रवानगी कपाळ- 
मोक्षाकडे केली आहे; पग इतके झाले तरी हा संप्रदाय एखाद्या 
साथीच्या रोगाप्रमाणे वाढतच चालला आहे. बुबुळे काळी असल्या- 
मुळे म्हणा किवा वाळ्या रंगात आकर्षण अधिक असल्यामुळे 
म्हणा, काळी बाजू जश्ली आमच्या डोळ्यांत भरते, तशी उजळ 


आचार्य विनोबा भावे 


डर 
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वाजू भरत नाही. अश्या स्थितीत हा सांप्रदायिक रोग कोणत्या 
औषधाने वरा होईल, हे पाहून ठेवणे जरूर आहे. 

श्रीपाद महादेव माटे यांची गणनाही श्रेष्ठ निवंधकारांत 
होते. माट्यांच्या मनाची वेठक विचारवंताची असली तरी, सर्वे- 
स्पर्शी रसिकतेचा, सूक्ष्म निरीक्षणाचा, सामाजिक जिव्हाळ्याचा, 
विविध विषयांत रमणाऱ्या वृत्तींचा आणि अस्सळू मराठी व 
भरघोस अशा भाषाशेलीचा ती आधार आहे, असे श्री. वि. स. 
खांडेकर म्हणतात. ही भगवद्गीता अपुरी आहे, शंगाररसांचा 
राजा, लहान लहान वश्षीकरणे, राम गणेशाला माझा मुजरा 
आणि माझे मनोराज्य हे माट्यांचे पाच निवंघ वाचले तरी 
निवंधकार माट्यांचे लेखनक्षेत्र किती मोठे आहे, ते कळून येईल. 
परांजपे आणि केळकर यांच्या वाडमयाचे काही संस्कार त्यांच्या- 
वर झाले असले, तरी चितनशील्ता, समतोलपणा, सत्य 
शोधण्याची इच्छा आणि डोलदार शैली हे गुण त्यांचे स्वतःचे 
आहेत. केळकरांनंतरचे अव्वल निबंधकार म्हणून माट्यांचाच 
उल्लेख केला जातो. प्रयोगशाळेला शरण जा या त्यांच्या 
निबंधातला उतारा पुढीलप्रमाणे - 


एकदा वीज लकलकली तर, भुईच्या पोटात सुपीकतेची 
मर्मे भराभर उत्पन्न होतात असे शास्त्रज्ञ सांगतात. ही मर्म 
कृत्रिमाने सहज उत्पन्न करता येतील. आणि तीसुद्धा 
विजेचे कृत्रिम केवळ क्षणभर केल्यानेच होतील. नाश जसा 
क्षणार्धात होतो तसा पोषही निदान त्वरेने झाला पाहिजे. फक्त 
आपण शास्त्राच्या रस्त्यावर कोणत्या बाजूने शिरतो, नळी उर- 
फाटी लावतो की सुरफाटी लावतो, यावर सारे अवलंबून आहे. 
पृथ्वीवरील सवे शास्त्रज्ञांनी जर आपली बुद्धी समृद्धिसंपादना- 
मार्गे लाविली, तर आपला अडचणींचा प्रश्‍न हां हां म्हणता सुटेल. 
दारूगोळ्याला हवी असलेली द्रव्ये पहिल्या महायुद्धात जर्मन 
शास्त्रज्ञांनी हवेतून काढली, तर माणसाच्या जीवनाला अवश्य 
असलेली द्रव्ये त्याच हवेतुन काढता येणार नाहीत, असे आपण 
का समजावे ? मला वाटते, की सवे समाज सुखी होण्याला 
सध्या सुरू असलेली मारामारी करावी लागते, एकमेकांचे दाईज 
बनावे लागते, समाजच्या समाज उल्थेपालथे करावे लागतात 
किवा असूयेने सर्व जगत संत्रस्त करावे लागते, असे मुळीच नाही. 
समाजाला सुखी करण्याची सध्याची ही एक ओबडधोबड आणि 
रानटी पद्धती आहे. माणसाला ज्या वेळी आत्मसामर्थ्याचा 
हुंकार आलेलाच नव्हता, तेव्हाचे शिल्लक राहिलेले अज्ञान-असू- 
येचे हे चमत्कारिक विखार आहे. जर आपण भौतिक शास्त्रांच्या 
मार्गाने गेलो आणि त्यांची योग्य ती आवाहूने केली, तर ' देता 
किती घेशिल दो कराने ' अशी आपली अवस्था हो शास्त्रे करून 


टाकतील आणि असे झाले म्हणजे मालकी हक्काची निका 
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आणि संग्रहाची सावधगिरी यांचा मागमूसही शिल्लक राहणार 
नाही. परंतु दुर्दैव हे, की या कामधेनूचे सत्त्व किती अगाध आहे 
आणि ती गरणागतीस क्ली पात्र आहे, याचे मर्मच आम्ही 
माणसांनी अजून पुरते ओळखले नाही. 

वा. वि. मिराशी हे विदर्भातील एक नामवंत संशोधक आहेत. 
त्यांनी सनपूर्व दुसऱया शतकापासून इ. स. च्या तेराव्या 
शतकापर्यंत सुमारे दीड हजार वर्षांच्या कालातील सातवाहन, 
वाकाटक, राष्ट्रकूट, परमार, यादव, इ. राजवंशांविषयी नवीन 
संशोधन करून अनेक लेख प्रकाशित केले आहेत. राजवंद्यां- 
प्रमाणेच कालिदास, भवभूती, गूद्रक, प्रवरसेन, इ. कवींच्या 
कालाविपयीच्या आणि ग्रंथांविषयीच्या समस्या सोडविण्याचाही 
प्रयत्न त्यांनी केला आहे. संशोधन मुक्‍तावली या ग्रंथमालेत 
त्यांचे हे निवंध प्रकाणित झाले आहेत. त्यांच्याविषयी लोक- 
नायक मा. श्री. अणे लिहितात - 

म. म. मिराक्षलींनी केलेल्या संशोधनाचा विचार केल्या- 
शिवाय मध्ययुगीन भारताचा सुसंगत इतिहास इतउत्तर 
कोणासही लिहिता येणे शक्‍य नाही, एवढे त्यांच्या लेखांचे 
महत्त्व आहे. 

पु. ग. सहस्नवुद्धे हे विष्णुशास्त्री चिपळूणकरांनी प्रवतित 
केलेल्या निवंधयुगाचे सांप्रतचे श्रेष्ठ मानकरी होत. वाडमय, 
इतिहास, राजकारण, समाजकारण, इ. विषयांचा त्यांचा गाढ! 
व्यासंग आहे. जगातील सर्व लोकसत्तांचा इतिहास त्यांनी 
अम्यासिला आहे. भारताची लोकसत्ता आदश स्वरूपाची व्हावी 
अशी त्यांना तळमळ आहे. इहलोकावर निष्ठा, वुद्धिवाद, 
प्रयत्नवाद आणि विज्ञानसन्मुखता हे त्यांच्या विचारसरणीतील 
भरुख घटक होत. त्यांची विषयाची मांडणी तर्कशुद्ध, साधार 
आणि इतिहासाला घरून असते. त्यांचे विचार ठाम असतात. 
त्यांत डळमळीतपणा कुठेही आढळत नाही. हिदुसमाज संघटना 
आणि विघटना या ग्रंथात धर्मश्ास्त्रकारांच्या कोत्या वृद्धीचे 
मार्मिक विच्छेदन त्यांनी केले आहे, ते असे - 

शूद्रांच्या वेदाविकाराप्रमाणेच पूर्वी होत असलेल्या अनुलोम- 
प्रतिलोम विवाहांविषयीही प्रश्‍न उद्‌भवतो. हे विवाह चालू 
ठेवले असते, तर हिंदू समाजावर कोणते संकट कोसळले असते ? 
अलीकडे असा एक युक्तिवाद करण्यात येतो, की पुर्वी असे 
विवाह चाळू होते; पण त्यांचे वाईट परिणाम पाहून पुढील 
नव न त मानले. पण प्रश्‍न असा येतो, की असे 
ह बोल्यनिपराहे म या शास्त्रकारांना दिसून आले ? त्यांच्या 

समथन करणाऱ्या अर्वाचीन विठ्ठानांनी तरी, 


त्या मिश्नविवाहांम 


आहे काय ? ना कोणते वाईट परिणाम झाले, ते सांगितले 


४ नाही. हे अर्वाचीन पंडित तरी इतिहास 


ड्र 


भारतीय संस्कृतिकोशं 


ह. . त आ 


पाहू शकत होते ना ? मग त्यांनी कोणत्या इतिहासाच्या आधारे 
इतिहासकाळातला अखिल 
ह 


पु. ग. सहृस््र बद्ध 


भारताचा पहिला सम्राट चंद्रगप्त मोय हा शद्र होता. सम्राट 
अक्योक हा त्याचा नातू अर्थातच शुद्र होता. दक्षिणेत मधु 
साम्राज्य स्थापन करणारे सातवाहन घराणे शद्र होते. ही > 


उुराणांनीच मांडली आहेत. इतिहासपूर्वकाळातील आवि्षित 


मरत्त हा शंभर अश्वमेध करणारा महाराजा शाद्र होता. पुरात 
ज्या काळात लिहिली जात नु 


त होती, त्या काळात गुप्तसास्राज्य 
बान धू ' एतत हे बेश्य होते, पण त्यांचा पहिला सम्राट पकी 
लग्नं वुन्यूळ ळे या क्षत्रिय घराण्यातील राज याता 
नेपोलियन फण म्हणजे हा प्रतिलोम विवाह होय. भा 


हा मतितोम विवाद री ख्याती आहे, तो साट पद 
या ब्राह्मण राजघर नच जन्मला होता. या घरा वणी 
आणखी प्रतिलोम सण्यातीळ कन्याही दिल्या होत्या. तती 
शूद होय. अवाची शास्त्रकारांच्या मते सर्व ग्रतिकोप त ट्ट 
पाविगाच न्या ऱ् ने पंडित म्हणतात त्याप्रमाणे, नुशिळटा 
असल्या विवा” शास्त्रकारांनी आपले शास्त्र लिहिले अ नकाल 
बघून, प हाचा त्यांनी पुरस्कारच केला असता; पण दै 

७7 परस्थिती अभ्यासुन, प्रत्यक्ष अवलोकन करून वुद्ी* ' 
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तर्काच्या आश्रयाने निर्णय करण्याची ऐपतच या श्ास्त्रकारांच्या 
ठायी नव्हती. त्यांच्या कोणत्याही ग्रंथात तर्कनिष्ठ कारणें 
कोणत्याही प्रसंगी दिलेली नाहीत. असे केल्याने सर्व कुळ नरकात 
जाईल, पुढील जन्मी ते कृमिकीटक होतील, अनंत जन्म या 
पापाचे प्रायश्चित्त भोगावे लागेल, अशीच कारणे ते देतात. 
पूर्वकाळी विदूर व धमंव्याव हे दोघे शूद्र असून मोठे धमंवेत्ते 
होते, म्हणून शूद्रांना धर्माधिकारही आहे, असे कोणी म्हणेल. 
त्यावर या शास्त्रकारांचे उत्तर असे आहे, की पूर्वजन्मीच्या 
पुण्याईमुळे त्यांना हे सामर्थ्य प्राप्त झाले होते, म्हणून सर्व 
शुद्रांना तसे होणार नाही. पण पुढील काळातील शूद्रांना पूर्व- 
जन्मीची पुण्याई नव्हती, हे या शास्त्रकारांनी कसे ठरविले ? 
पण असा प्रश्‍न विचारणे हेच चूक आहे. कोणत्याही सुसंगत 
यक्तिवादावर त्यांचे शास्त्र उभारलेलेच नाही. त्यांना तसे उभा- 
रण्याचे सामर्थ्यच नव्हते. ज्यांना तशी ऐपत होती त्यांनी अगदी 
रोख व्यवहार पाहून, प्रत्यक्ष अवलोकन करून, आपले धर्मशास्त्र 
रचले होते. त्यामुळे शूद्र राजा होण्यास हरकत नाही, शूद्राला 
मंत्रिपद देण्यास हरकत नाही, चारित्र्यावर्न वण ठरवावा, 
अश्या तर्‍हेचे निर्णय त्यांनी दिले होते. 

डॉ. रा. ना. दांडेकर हे वैदिक वाडमयाचे संशोधक म्हणून 
जगप्रसिद्ध आहेत. स्वतंत्र प्रज्ञेने त्यांनी वेदांचे संशोधन केले 
आहे. त्यांनी १९५१ साली कौशिक व्याख्यानमालेत जी 
व्याख्याने दिली ती निबंधरूपाने प्रकाशित झाली आहेत. या 
ग्रंथात त्यांनी ' असुर ' वरुण 'वृत्रहा' इंद्रव शिपिविष्ट ' 
विष्ण या तीन देवतांचे संशोधनपूर्वक विवेचन केले आहे. 
या तीन देवतांना त्यांनी अवतरणात जी विशेषणे दिली आहेत 
त्यांना अनलक्षन त्यांचे हे विवेचन आहे. वैदिक देवतशास्त्र 
हे विकसनशील असे दैवतशास्त्र आहे, असे कड त्यांचे मत असून, 
त्यांनी ते पुढील परिच्छेदात संक्षेपाने ठे आहे - वेदिक 
देवतक्शास्त्राचा ठोकळेबाज पद्धतीने विचार करण योग्य होणार 
नाही. वैदिक देवतशास्त्र हे विकसनशील आहे, जिवंत आहे, 
गतिमान आहे - केवळ स्थितिमान नाही. वेदकालीन सांस्कृतिक 
इतिहासातील स्थित्यंतरांबरोबर वैदिक देवतशास्त्रांतही अपरि- 
हार्यपणे स्थित्यंतरे घडून आली असली पाहिजेत अणि या स्थित्यं- 
तरांचा परिणाम म्हणजेच एखाद्या देवतेच्या व्यक्तिमत्त्वांत दिसून 
येणारे परस्परासंबद्ध किवा परस्परविरोधी अंश ! त्या अंशांचे 
पौर्वापर्थीे सयक्तिक रीतीने निश्‍चित करणे आणि त्यायोगे त्या 
देवतेच्या व्यक्तिमत्त्वाचा विकास कसा घडून आला असावा व 
का घडून आला असावा, याचे शक्‍य तितक्‍या वस्तुनिष्ठ पद्धतीने 
विवेचन करणे हे अत्यंत अवद्य आहे. या दृष्टीने वेदिक देवतांचा 
अभ्यास केला, त्यांच्या व्यक्तिमत्त्वात दिसुन येणार्‍या विसंगती 
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आणि विरोध यांचे सयुक्तिक स्पष्टीकरण केले, म्हणजे त्या 
देवतांचे आयणांस एक अभिनव दशन घडते, असे मला वाटते. 

इरावती कर्वे हे नाव अलिकडच्या काळात सर्वतोमुखी झाले 
आहे. त्यांचे निवंध हे केवळ ललित निबंध नाहीत. सूक्ष्म 
जीवनदर्शन आणि समाजशास्त्राचा सुगंध घेऊन ते अवतरले 
आहेत. त्यामुळेच त्यांच्या निबंधांना एक गंभीर मावुर्य प्राप्त 
झाले आहे. परिपूर्ती हा त्यांचा निवंधसंग्रह्‌ या दृष्टीने वाच- 
नीय आहे. 

अलिकडे त्यांनी युगान्त या नावाने महाभारतावर जे निबंध 
लिहिले, ते वरेच गाजले. त्या संग्रहाला साहित्य अकादमीचा 
पुरस्कारही लाभला. त्यातील एक परिच्छेद असा- 

महाभारतात जे काही अर्धवट उल्लेखिलेले व अतिशय 
कुतूहल जागृत करणारे विषय आहेत, त्यांमध्ये ' वासुदेव ' हा 
एक आहे. त्या काळात तीन लोक वासुदेव होण्याची मनीषा 
बाळगून होते, असे दिसते. एक वसुदेवाचा मुलगा वासुदेव 
कृष्ण; दुसरा शिशुपाल. ह्याला जन्मतःच चार हात होते. 
त्यांतील दोन कृष्णाच्या दृष्टिपातानेच गळून पडले व त्यानंतर 
त्याने वासुदेव होण्याचा प्रयत्न केलेला दिसत नाही. पण त्याचे 
कृष्णाशी भयंकर वेर होते, असे दिसते. पूर्वकडे (?) पौंड 
देशाचा राजा स्वत:ला ' वासुदेव * म्हणवून घेई. कृष्ण स्वतः 
सांगतो की, “हा पौंडू माझी चिन्हे धारण करतो. ' पोौंडरावर 
चाल करून कृष्णाने त्याला युद्धात मारले, त्याचे कारण तो 
स्वतःला ' वासुदेव ' म्हणवून घेई हें होय. ' वासुदेव ' हे नाव प्राप्त 
करून घेणे म्हणजे काय होते हे स्पष्ट कोठेही सांगितलेले नाही. 
पण वासुदेव म्हणवून घेण्याची कृष्णाची धडपड पाहिली, म्हणजे 
त्यात काहीतरी विशेष होते, 'ह्यावद्दल शंका राहत नाही. कोठ- 
च्याही राज्याचा राजा नाही; सम्राट तर नाहीच नाही; पण 
वासुदेव असलेला असा कृष्ण होता. भगवद्गीतेत कुष्ण स्वत: 
म्हणतो, ' वृष्णीनां वासुदेवो 5 हम्‌. ' वसुदेवाला पुष्कळ बायका 
होत्या व त्यांना बलराम, सारण वगेरे मुल्गेही होते. पण 
फक्त कृष्णच आपल्याला वासुदेव म्हणवून घेई, हे कसे? 
प्रत्येक मुलाला आपल्या आईवरून नाव पडे. जसे रौहिणेय, 
कौंतेय, माद्रेय वगेरे. पण जरी निरनिराळ्या आयांचे मलगे 
असले, तरी एका बापाचे असले, म्हणजे सर्वांचे पैतक नाव 
सारखे असावयाचे. उदाहरणार्थ धर्म, भीम, अर्जुन हे कौंतेय 
होते व नकुल, सहदेव हे माद्रेय होते व पाचही जण पांडचे म्हणन 
पांडव होते. त्याप्रमाणे खरे पाहिले तर वसुदेवाच्या सर्वच 
मुलांना वासुदेव ही संज्ञा असावयास पाहिजे होती. पण ती 
फक्‍त कृष्णालाच तेवढी दिसते. म्हणजे वास 
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ध्यावयाचे ते पद होते. ज्याप्रमाणे राजसूय यञञ केळेल्या माण- 
साला सम्राट-पदही प्राप्त होई व एकाच वेळी राजसूय यज्ञ 
केलेले दोन राजे असू शकत नव्हते, तसेच काहीतरी वासुदेव 
ह्या पदवीत असावे. वासुदेव म्हणवून घेण्याची धडपड काही 
राजे करीत. पण खरोखर ती पदवी एकच मनुप्य धारण करू 
शकत असे. 
दुर्गा भागवत याही व्यासंगी निवंधलेखिका आहेत. त्यांचा 
समाजझ्ञास्त्राचा व लोकसाहित्याचा विद्वेष अभ्यास आहे 
त्यांच्या भाषेला लालित्याचा मनोहर स्पर्धे आहे. क्रतुचक्र या 
नावाने त्यांनी जे निवंघ लिडिळे आहेत, ते उत्कृष्ट ललित 
निवंध ठरावे, अद्या योग्यतेचे आहेत. व्यासपर्व हा त्यांचा महा- 
भारतावरील निवंबसंग्रह होय. त्यातील एक परिच्छेद असा - 
परीकथेतल्या राजपुत्राचा खरा प्राण इथ्रेच कायमचा गेळेला 
आहे. नेहमीच्या परीकथेत गौरवाच्या शिखरावर नायक अस- 
ताना कथेचा शेवट होतो आणि नायकाला चिरजीवन लाभते. 
या अभिनव व्यासकथेत मात्र अर्जुन लहानसहान मरणे मरत 
अखेर अक्या तऱ्हेने जिवंतपणींच्या मोठ्या मरणात कायमचा 
गाडला जातो. स्वर्गारोहण करते ती त्याची केवळ छाया, 
युघिप्ठिराच्या भावाची छाया, द्रौपदीच्या पतीची छाया. त्याची 
स्वत:ची छाया युद्धात हळूहळू ज्र लागळी आणि क्ृष्णमरणात 
कायमची विरली. अर्जुनाच्या वीरत्वाच्या स्ूर्तीचा झरा जसा 
कृष्ण, तसा अर्जुनाच्या दोषांचाही अक्षरशः वाटेकरी कृष्ण 
होतो. “ मला मुलेबाळे, बायका, राज्य यांच्याहनही, इतकेच 
काय पण प्राणांहनही अर्जुन प्रिय आहे. ” या कृष्णाच्या उद्‌- 
गारांचा व्यासाने अतिसुचकतेने उपयोग करून घेतला आहे. 
“ कृष्णाचा प्राण अर्जून आणि अर्जुनाचा प्राण कृष्ण ” या वच- 
नाला धरून दोघांनाही एकाच विदारक नियतीला जखडून ठेवून 
व्यासाने मानवतेची मूल्ये कलेच्या परमोच्च पातळीवर कायमची 
नेऊन ठेवली आहेत. दु:खांतिका, नीती, बोध, कला, नाटय, 
इतिहास, निरूपण - सारे मृत्यूच्या विराट पावंभूमीवर केवळ 
मानवी आविष्कारात' एकजीव करून त्याने ओतले आहे. हर- 
घडीला जीवन व सत्यू यांत असळेला ताणतणावा त्याने एकाच 
गतीत कायम राखला आहे. गर्भातल्य़ा जीवापासून तो भीष्मा- 
सारख्या जराजीर्णापर्यंत सर्वांना एकाच आवरणात त्याने लपेटले 
आहे. दुष्टुष्ट, लहानथोर -- सारे विविध भावनांच्या भोवर्‍यात 
सापडून एकाच अंतमय अज्ञात सृष्टीत प्रवेश करून पाहता पाहता 
र र उरत काय ? तर त्यांच्या कृत्यांच्या 
रिव नाती तती वा जोवट शिव माती निर 
नियतीतून वेकेल सू चक्रव्यूहासारख्या मेलेल्यांच्या 
ल्या. जे जिवंत राहिले ते घुटमळत 
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अखेरपर्यंत त्या आक्रतीतच अडकन राहिले; केवळ मेल्यावरच 
मुक्‍त झाळे. पण त्यांच्या त्या वद्धतेचे कायमचे प्रतीक म्हणजे 
अवत्थामा. त्याच्या मृत्यूहीनतेळा तोडच नाही. 

बाळशास्त्री हरदास यांनी रामायण, महाभारत, भागवत, इ. 
ग्रंथांचा सखोल अभ्यास केला असून, व्याख्यानरूपाने त्यांनी तो 
श्रोत्यांना परिचित 
करून दिला आहे. 
त्यांची व्याख्याने 
ग्रंथरूपाने प्रसिद्धही 
झाली आहेत. भार- 
ताचा इतिहास, 
यातून घ्याय चा 
वोध आणि भविष्य- 
कालातील  भार- 
ताची समर्थ वेभव- 
शाली आणि नैतिक 
मूल्यांची कदर कर- 
णारी प्रतिभा त्यांनी 
वाचकांपुढे उभी 
केली आहे. महा- 
भारताविषयी ते 
लिहितात - _ 

* यदिहास्ति तदन्यत्र यत्नेहास्ति न तत्‌ क्वचित्‌ ' जे येथ 
प्रतिपादन केळे आहे तेच सर्व विश्वात आहे व जे येथे नाही 
असे कोठेही काही अपुर्व आढळावयाचे नाही. याचा अर्थ असा 
आहे की, विठवाच्या सर्व व्यापारांचे व त्याच्या पाठीमागच्या 
शाश्‍वत आणि अशाइवत अश्या सर्व प्रकारच्या प्रेरणांचे महा- 
भारतात संपूर्ण दिग्दर्शन झालेले आहे. नामे व रूपे कितीही 
बदलली व साधनांच्या बाह्य स्वरूपात केवढाही थारेपालट घडून 
आला तरी मानसशास्त्रज्ञांचे असे मत आहे की, सामाजिक व 
वैयक्तिक मनोवृत्ती व तिचे नैसगिक व्यापार अनादिकालापासून 
एकरूपच असतात व त्यांच्याच वेगवेगळ्या प्रकारच्या विहरणाचा 
व्यापार म्हणजेच मानवी इतिहासाचा ओघ होय. जो काय बदल 
किवा जी काय भिन्नता असेल ती त्या विहरणाच्या बाह्य कवचा- 
पुरतीच असते. अंत:प्रेरणा व त्यांचे संघर्ष तेच चाळू असतात. 
महर्षी व्यासांनी ही गोष्ट ओळखून या विहरणाचे व त्याच्या 
तरल अशा गतीचे आणि त्यामुळे घडून येणाऱ्या परिणामांचे जे 
भव्य चित्र महाभारतात चित्रित केळे आहे, ते इतके सर्वंकष 
स्वरूपाचे आहे, की इतिहासाच्या ओघात व्यक्‍ती व समाजाच्या 
अवस्थेतील नावे, रूपे व साधनांचे दृश्य स्वरूप कितीही बदलले 


वाळशास्त्री हरदास 


खंड सांतंवां 


तरी प्रत्येक संघर्षाच्या व साम्याच्या मुळाशी त्याच त्या अंत:- 
प्रेरणा व त्यांचेच विहार आढळल्यावाचून राहणार नाहीत. 
म्हणूनच जे महाभारती नाही 'ते नाहीच लोकत्रयी* ही 
ज्ञानदेवांची उक्ती अगदी साथ ठरते. 

नरहर कुरुंदकर हे गेल्या दहा वर्षात निवंधकार म्हणून पुढे 
आले आहेत. निवंधळेखकाला नुसते चिंतनच पुरत नाही, तर 
त्याला प्रतिभाही असावी लागते, हे वास्तव सत्य कुरुंदकरांच्या 
निवंधसंग्रहाकडे पाहिल्याने मनावर ठसते. विद्वानाला कोणताही 
विषय हा अविषय नसतोच, हे कुरुंदकरांच्या बाबतीत निःशंक 
म्हणता येते. मागोवा, रूपवेध, जागर, शिवरात्र हे कुंदकरांचे 
निवंधसंग्रह प्रकाशित 
आहेत. वाडमय, 
राजकारण, समाज- 
कारण, ललितकला, 
इतिहास, भाषा, इ. 
सर्वे विषयांत त्यांचे ! 
ज्ञान खोल आहे. | 
त्यांची विद्या पल्लव- 
ग्राही नसून मूल्ग्राही 
आहे. वरवर दिस- 
णाऱ्या एखाद्या साध्या । 
घटनेतलाही एक 
वेगळाच आशय ते 
उलगडून दाखवतात. 
शकुतलेने दुष्यंताशी 
गांधवे विवाह केला 
आणि कण्वाने त्या संबंधाला बाहे उभारून मान्यता दिली ही 
आजवर कवींच्या रसिकवृत्तीचे पोषण करणारी घटना होती. 
पण या घटनेच्या मागे कुरुंदकरांना एक खोलवर दडलेले राज- 
कारण दिसले व ते त्यांनी पुढीलप्रमाणे उकलून दाखवले - 

इक्ष्वाकुवंशाचा राजा सगर याच्या पराक्रमामुळ पौरवांच्या 
सत्तेची धळधाण उडाली. पौरवांचा राजा इलीन राज्यत्याग 
करून आपला मुलगा दुष्यंत यासह भटकत फिरत होता. असे 
भटकताना तो तुवसूंच्या राज्यात आला. तुर्वसू कुलातील एक 
राजा करंधमपुत्र मरुत्त याला मूलबाळ काहीच नव्ह्ते. या 
राजाने दुष्यंताला आपला पुत्र म्हणून स्वीकारले. मरुत्ताच्या 
मृत्यूनंतर आपोआपच दुष्यंत तुवेसूंचा राजा झाला. दुष्यत 
ज्या वेळी राजा झाला, त्या वेळी इक्ष्वाकूच्या सत्तळा उतार पड- 
छेला होता. दुष्यंताने आपले पैतृक राज्य या घटनेची संधी 
घेऊन परत जिकून घेतले. अशा रीतीने तो पौरवांच्या व तुर्व- 


प्रा. नरहर कुरुंदकर 


ड्प्‌ 
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सूंच्या एकत्रित राज्याचा घनी झाला. पण यानंतर दुष्यंताची 
वृद्धी पालटली. त्याने आपली राजधानी परत यमुनेच्या काठी 
प्रतिष्ठान केली. तो स्वतःला पौरव म्हणवून घेऊ लागला. मरु- 
्ताने दुप्यंताला तुर्वसु केळे व तुर्वसूंचा राजा केले. तुर्वस्‌ कुलाच्या 
या उपकाराचे स्मरण दुप्यंताने ठेवायला हवें होते, ते त्याने 
ठेवले नाही. तुर्वस्‌ंच्या दयेवर तो राजा झाला. तुर्वसंच्या सेनेच्या 
शोर्यावर त्याने पैतृक राज्य पुन्हा हस्तगत केले व तो स्वतःला 
पौरव म्हणू लागला. त्यामुळे विनाकारण तुर्वसु मांडलिक झाले. 
पौरव घराण्यातील दुष्यंत, तुर्वसूंचा सम्राट झाला. पुराणात जरी 
उल्लेख नसला, तरी दुष्यंताच्या या कुत्यामुळे तुर्वेसू असंतुष्ट झाले 
असतील, हे आपण समजू शकतो. या तुरवसूंचे राजपुरोहित कण्व 
होते. त्र्ग्वेदापासून व प्रसिद्ध दाशराज्ञ युद्धापासून तुवंसूंचे पुरो- 
हित कण्व होते. दुष्यंताने स्वतःला पौरव म्हणवून घेतले याचा अर्थ 
काण्वांचे राजपुरोहितपद संपुष्टात आले हा होतो. या घटनेच्या 
संदर्भात भरताने पुन्हा काण्वांना राजपुरोहित केळे, या ओळीचा 
अर्थ आपण समजून घेतला पाहिजे. तुर्वस्‌ सरदारांच्या बरोबरच 
काण्वकुळही दुष्यंताच्या विरोधी असणारे पुरोहितांचे अत्यंत 
प्रभावशाली कुळ होते. भरताच्या नंतर मामतेय भारद्वाज काण्व 
हा.पौरव-तुर्वसूंच्या संयुक्‍त राज्याचा राजा झाला. हो पुराण- 
ग्रंथांनी पुरविलेली माहिती ही घटना समजून घेण्याच्या दृष्टीने 
वरीच महत्त्वाची आहे. ऐतिहासिक घटना म्हणून ज्या वेळी 
शकुंतलेच्या आख्यानाकडे आपण पाहू लागतो, त्या वेळी काण्व 
पुरोहितांनी व तु्वेसूंनी शकुंतलेच्या साहाय्याने दुष्यंताच्या गादी- 
वर काण्व तुर्वसूंच्या कह्यातला असणारा भरत आणून बसवला 
व पौरव-तुर्वसू राज्य पुन्हा तुर्वसूंच्या नेतृत्वाखाली आणले, हा 
इतिहास उघड होतो. 

रामचंद्र चिंतामण ढेरे हे नव्या पिढीतले एक विख्यात 
संशोधक आहेत. त्यांनी आजवर केलेले संशोधन विद्वानांनाही 
विचार करायला लावणारे ठरले आहे. महाराष्ट्रातले आणि 
तदनुषंगाने भारतातले सर्व धार्मिक संप्रदाय हे त्यांच्या संशो- 
धनाचे क्षेत्र आहे. जुल्या धूळ खात पडलेल्या हस्तलिखित पोथ्या 
व इतरही काही साधने विचारात घेऊन त्यांनी संशोधनाचा 
व्याप मांडला असून, काही सांप्रदायिक कूटप्रश्‍न उल्गडन दाखव- 
ण्याचा यशस्वी प्रयत्न केला आहे. या कामी त्यांची तकंशक्‍्ती 
प्रभावी ठरली आहे. त्यांचा प्रत्येक तके हा साधार असतो आणि 
त्यांच्या विवेचनात सूत्रबद्धता असते. विविधा या पुस्तकात त्यांचे 
निबंध संग्रहित असून, त्यांतले विषय-वैचित्र्य स 
येते. इतिहाससाधन म्हणून वाडुमयाचे मूल्य 
विचार व्यक्‍त करतात - 

वाळडमयाचा आणि लोकमानसाचा असा जिठ 


हजपणगे लक्षात 
य ठरवताना ते पुढील 


व्हाळ्याचा 
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संबंध असल्यामुळे इतिहासातील वाडमयीन साधनांचे महत्त्व 
निठ्चित होते. परंतु इतिहाससाधन म्हणून वाऊमयाच्या मह- 
त््वाला काही मर्यादाही आहेत, याची मला जाणीव आहे 
वाडमय हे ळोकमान- 
साचे सार्वकालीन आणि 
सर्वांगीण प्रतिनिवित्व 
करते, असे नाही. 
शिवाय वाऊंमयात 
सहेतुकपणे व अहेतुक- 
पणाने ऐतिहासिक 
सत्याचा अपलाप वा 
विपर्थासही केला जातो. 
अर्थातच सहेतुकपणाने 
केळेला ऐतिहासिक 
सत्याचा अपलाप वा 
विपर्यास काही विठिप्ट 
वृत्तीतून घडत असतो. 
सत्यापलापाला कारणी- 
भूत ठरणारे हे हेतूही 
इतिहासाचा विषय ठर- 
तातच ! अन्य निश्‍चित 
स्वरूपाच्या इतिहास - 
साधनांच्या प्रकाशात या सत्यापलापाचा वा सत्यविपर्यासाचा 
आपण शोध घेऊ लागलो, तर इतिहासाच्या एका सूक्ष्मतम 
अंगाचे दर्शन आपणांस घडू लागते. यावरून आपणांस असे 
म्हणता येते, की इतिहास -साधन म्हणून वाडमयाच्या काही 
मर्यादा असल्या, तरी इतिहासाच्या व्यापक अध्ययनात वाड- 
मयीन साधने डावळून चालणार नाहीत. 

विद्दत्व आणि रसिकत्व यांचा ढेरे यांच्या ठिकाणी सुरेख 
संगम झाला आहे, हे विशेष होय. अमृतकन्या आणि इंद्रायणी 
या पुस्तकांतले त्यांचे ललित निबंध वाचताना त्यांच्या विदग्ध 
'रसवृत्तीचा पदोपदी प्रत्यय येतो. 

गेल्या पन्नास वर्षांच्या कालखंडात मराठी भाषेला असे 


अनेक मातबर निबंधकार लाभले आहेत. भास्करराव जाधव, : 


तिज सातवळेकर, न. र. फाटक, कुसुमावती देशपांडे, प्रभा- 
कर पाध्ये, अरविद मंगरूळकर, ह. रा. महाजनी, शं. दा. पेंडसे, 
ह अशि पा पां. वा. गाडगीळ, केशवराव भोळे, कृ द्‌ 
वा. ना. देवपांडे नादापुरकर, रा. भि. जोशी, वि. भि. कोलते, 
गं. भा. निरंतर क म. लाड, आचार्य भागवत, शंकरराव देव, 

7 ता. मा, सत, आनंद साधले, मधुकर केचे, 


ड्द 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वा. ल. कुलकर्णी, वि. ल. वर्वे, वि. पां. दांडेकर, शशांक ( वा. 
मा. दाभाडे ) म. ना. अदवंत, अ. का. प्रियोळकर, का. दा. 
नायक, माघव आचवल, दादा धर्माधिकारी, महादेवशास्त्री 
दिवेकर, शं. ल. गोखठे, रघुनाथशास्त्री कोकजे, ज. स. करंदी- 
कर, श्री. ना. वनहट्टी, गं. वा. सरदार, इत्यादी. 

प्रस्तुत काल्खंडात निवंध हा लोकमान्य असा वाडझमय- 
प्रकार होता. लोकजागृती हा या युगाचा संदेश होता. हा संदेश 
आपापल्यापरी देऊन निवंधप्रकाराला भरघोसपणा आणून देणारे 
अनेक श्रेष्ठ निबंधकार या कालखंडात झाले. ल. रा. पांगारकर, 
ना. गो. चापेकर, इ. अनेक नावे या संदर्भात सांगता येतील. 
पांगारकरांनी भाविकपणे संतवाळझमयाचा अभ्यास केला व तो 
अभ्यास रसाळ दौलीने वाचकांपर्यंत पोचविला. चापेकरांनी 
विविध सामाजिक विषयांचे चिंतन केले. त्यांची शेळी सुवोध 
पण खोचक आहे. गच्चीवरील गप्पा हे त्यांचे छोटे पुस्तक वाचले 
तरी त्यांच्या वैशिष्ट्याची कल्पना येते. चिपळूणकर, आगरकर, 
परांजपे व केळकर ही या कालखंडातल्या निवंधराजीची शिखरे 
होत. त्यांचे दैचित्र्ययूणं सोंदय॑ आजही डोळ्यात भरते. 

इ. स. १९२० नंतरच्या काळात निवंधळेखनाला ओहोटी 
लागली असे वरवर पाहता दिसत असले, तरी या काळात 
मराठी निवंधाचा कायापालट होत होता, असे दिसून येईल. 
होळी, विषय, प्रतिपादनपद्धती, इ. सर्वे दृष्टींनी हा पालट 
झाला. श्री. वि. स. खांडेकर म्हणतात - या काळातील माट? 
कालेलकर, माडखोलकर, र. धों. कर्व, शेजवलकर, साने गुरुजी, 
द. के. केळकर, 
विनोबा श्री. के. क्षीर 
सागर, वा. ल. कुल 
कर्णी, न. वि. गाड” 
गीळ, इरावती कॅर्व, 
प्रा. भगवंत देशमुख, 
पु. ग. सहस्रबुद्धे, १' 
महादेशास्त्री जोशी, 
एवढीच नावे उच्चा” 
रली, तरी निबंधाला 
| प्राप्त झालेली विवि- 
धता व संपन्नता 
लक्षात येईल. 

समीक्षात्मक निवंध 
- मराठी काव्यकथा€ 
वाडमयाबरोबरच 
मराठी साहित्यविचार जन्मास आला. रूढ साहित्यापेक्षा वेगळे 


ल. रा. पांगारकर 


खंड सातवा 


असे साहित्य जेव्हा जेव्हा नव्या जाणिवा, नव्या रीती आणि 
नवे हेतू घेऊन जन्मास आले, तेव्हा तेव्हात्या त्या सा हित्यि- 
कांनी आपापली वाडमय्रीन भूमिका विशद केल्याचे दिसून 
येते. केवळ टीकाकारांचा व साहित्यविमर्शकांचा असा एक 
स्वतंत्र वर्गही महाराष्ट्रात निर्माण झाला आहे. या समीक्षक 
साहित्यशास्त्रज्ञांपकी काही धरंधर समीक्षकांचा परिचय असा- 

रा. श्री. जोग हे महाराष्ट्रातल्या प्रमुख सा हेत्यशास्त्रज्ञांपैकी 
एक होत. त्यांनी सौंदर्यशोध आणि आनंदवोध या ग्रंथांची रचना 
केली आणि सौंदर्याचा रसिक मनावरील परिणाम जो आनंद 
त्याच्या स्वरूपाची मीमांसा केली. जोगांना कलेचे स्वातंत्र्य 
मान्य आहे. ते खऱ्या काव्यानंदाला निस्वार्थी, उदात्त आणि 
अपाथिव मानतात. 

जोगांच्या सौंदर्थशोध आणि आनंदबोधानंतर द. के. केळकर 
यांचा काव्यालोचन व य. र. आगाशे यांचा सारस्वतसमीक्षा हे 
ग्रंथ प्रसिद्ध झाले. रसव्यवस्था आणि करुणरसानंदमीमांसा हे 
या काळातले वाडमयीन चर्चेचे विषय होते. त्याबरोबरच 
वाडमय हे ' सत्यं शिवं सुंदरम्‌ ' असावे हाही एक चर्चेचा 
विषय बनला होता. सत्य हे वाडमयाचे समवायी कारण 
असावे, शिवं चा संबंध परिणामरूपाने आणि सुंदरंचा मूतिरूपाने 
असावा, असे श्री. म. माटे यांनी प्रतिपादिलेले आहे. 

श्री. के. क्षीरसागर हेही सत्य-शिव-सुंदराचाच पुरस्कार 
करणारे आहेत. त्यांच्या मते कला हा एक स्वतंत्र अध्यात्म- 
मार्गच आहे. ते स्वतःला सौंदर्यवादी आणि अध्यात्मवादी 
मानतात. रिऑलिझम, रोमॅटिसिझम आणि मिस्टिसिझम हे 
आधुनिक साहित्याचे त्रिनेत्र आहेत, असे त्यांचे मत आहे. 
सौंदर्यासंबंधीचे अनावर आकर्षण आणि त्याबरोबर ते सोंदर्य 
खरेखुरे प्राप्त होत नाही, हाती येत नाही याबद्दल चुटपुट, हर 
हुर, हे सौंदर्यवादी कवींच्या काव्याचे रहस्य असते, असे ते 
म्हणतात. या सोंदर्यालिंगनातून “ सान्निध्यातही अनुभवाला 
येणार्‍या सोंदर्याच्या या हुलकावणीतून - सौंदर्यवादी कवीच्या 
अध्यात्मदशनाची वाट फुटत असते. 

कलानिर्मितीच्या प्रक्रियेचे सूक्ष्म विश्‍लेषण करणारे वामन 
मल्हार जोशी आणि कलाकृतीच्या सौंदर्याचा शोध घेणारे रा. 
श्री. जोग या दोघांनी मराठी साहित्यकलाविमर्शाला एक 
नवीन दिशा दाखवली आणि एक वस्तुनिष्ठता मिळवून देण्याचा 
भयत्न केला. वा. म. जोशी यांच्या साहित्यसमीक्षेतून पुढच्या 
पिढीतल्या कित्येक साहित्यविमर्शकांना प्रेरणा मिळाली. 
काहींनी मार्क्सवादी दष्टिकोन स्वीकारून वाऊमयसमीक्षा 
आरंभिली. अश्या लेखकांमध्ये लालजी पेंडसे हे प्रमुख आहेत. 
केवीची प्रतिभा ' नियतिकृतनियमरहित ' असते हे त्यांना 
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मान्य नाही. विशिष्ट भौतिक परिस्थितीत विशिष्ट प्रकारच्याच 
विचारसरणी व कलाकृती निर्माण होत असतात व प्रत्येक 
फरकाला अनुकूल असेच कलेचे स्वरूप व तंत्र बनत असते, असे 
लालजी पेंडसे यांच्या विचारांचे सूत्र आहे. कलेपेक्षा जीवन 
महत्तर आहे. कला ही आधथिकतेच्या मांडीवर बागडणारी 
असल्याने भौतिक समृद्धीची वबाळवाटी तिला मिळत राहील, 
तरच ती गोंडस व बाळसेदार बनेल, असे लालजी पेंडसे 
वारंवार पटविण्याचा प्रयत्न करतात. त्यांच्या मते वस्तुगत 
उत्क्रांतीच्या अनुरोधाने जीवनाचे चित्रण करणे हा खरा 
वास्तववाद होय. 

पण पु. य. देशपांडे यांना असे मार्क्सवादी ठोकळेबाज 
पद्धतीने कलाकृतीचे मूल्यमापन करणे चुकीचे वाटते. त्यांच्या 
प्रतिपादनाचे सूत्र असे, की कालिदासाच्या शाकुंतलातील अथवा 
मेघदूतातील सौंदये केवळ वर्गीय लक्षणेने ' स्पष्ट करता येणे 
अशक्य आहे. कलेची प्रेरणा ' व्यक्तिनिष्ठ ' मानसिक कल्लोळात 
आहे. यामुळे वर्ग-कला आणि मानवी-कला असे कलेचे वर्गो- 
करण करणे मूलतः चुकीचे आहे. कला - अस्सल कला - सदेव 
मानवीच असते. कोणत्याही वर्गाचे हितसाघन हा अस्सल 
कलेचा हेतू नसतो, व्यक्‍तिजीवनाचे मानवताशप्रधान स्वातंत्र्य 
हाच एकमेव “ ध्वनी ' कलेतून सूचित झालेला असतो. 

इ. स. १९४५ नंतरचे विख्यात साहित्यविम्शक म्हणजे बा. 
सी. मर्ढेकर हे होत. त्यांचे वाड्मयीन सोंदर्यशास्त्र जे मराठीत 
आले, ते परंपरेचे धागे तोडूनच आले. मर्ढेकरांनी कला - 
साहित्यविचार अकलात्म संदर्भातून सोडवून शुद्ध कलेच्या क्षेत्रात 
आणून ठेवला. साहित्यविषयक मूल्भूत तत्त्वांचा विमशे त्यांनी 
अगदी नव्याने सुरू केला. त्यांच्या विचारांची काही सूत्रे अशी- 

(१) सोंदये हे एक स्वतंत्र, स्वायत्त आणि अंतिम मूल्य 
आहे. कलाव्यवहाराचे उद्देश सुंदर वस्तूची निमिती करणे आणि 
सौंदर्यानुभव घेणे, हे असतात. 

(२) अस्तित्वाचे अंतिम घटक म्हणजे संवेदनांचे आशय 
आणि अथे होत. 

(३) संवेदनांच्या आडहायांची तकेशास्त्राच्या नियमांना 
अनुसरून रचना केली असता वास्तव विश्‍व सिद्ध होते. या 
विश्‍वातील वस्तूविषयी जी विधाने आपण करतो, त्यांचे सत्य 
तकेशास्त्राच्या नियमांच्या कसोटीवरून पडताळून पाहायचे 
असते. 

(४) अस्तित्वाच्या अंतिम घटकांची संवाद, विरोध आणि 
समतोलपणा या लयतत्त्वानुसार रचना केली असता सुंदर वस्तू 
निर्माण होते. ज्या वस्तूच्या घटकांचे संबंध या ल्यतत्त्वानरूप 
असतात ती वस्तू सुंदर असते. टे 
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(५) लल्ितिसाहित्य हा एक कलाप्रकार आहे. साहित्य- 
प्रकृतीचे अंतिम घटक म्हणजे शब्दांनी निदिष्ट झालेले 


भावनारंजित अथं. साहित्यप्रकृतीमध्ये या घटकांची रचना 
ल्यतत्त्वानुसार व्हावी लागते; एखाद्या संभवनीयता किवा 
आवदयकता यांसारख्या मार्मिक तत्त्वानुसार नव्हे. 

मडेकरांची प्रारंभी उपेक्षा झाली; पण पुढे त्यांचे विचार 
सोप्या भाषेत स्पप्ट करणारे लेख लिहिले जाऊ लागले. मात्र 
त्यांचे कला-विचार जसेच्या तसे स्वीकारले गेळे, असे नव्हे. 
त्यांनी पुरस्कारिळेल्या र्यतत्त्वाळा अनेकांनी अनेंक अर्थांनी 
विरोध केला आहे. मर्ढेकरांच्या ल्यतत्त्वाचा विचार त्यांच्या 
वाडमयीन महात्मतेच्या विचारांच्या संदर्भात करू लागल्यास 
त्या दोहोंचा आंतरिक संवंघच जाणवत नाही, ही मढेकरांच्या 
विचारांतली एक फार मोठी अडचण सर्वांनाच कळून चुकली 
आहे; पण त्यांच्या सोंदर्यशास्त्राची तत्त्वज्ञानाच्या पातळीवरून 
मूलगामी परीक्षा करण्याची प्रवृत्ती अलिकडे खूपच बळावली 
आहे. मागे सुरेंद्र वारर्गे आणि मे. पुं. रेगे यांनी मर्ढेकरांच्या 
सोंदर्यश्नास्त्रीय अभ्यासातील शिस्तीचा अभाव चिकित्सकपणे 
दाखवून दिला होता. आता नरहर कुरुंदकर, भा. ज. कविमंडन 
व प्रभाकर पाध्ये यांनी मर्ढेकरांच्या विचारांची चिकित्सा 
करून कलेच्या स्वरूपाविषयी स्वत:चे काही वेगळे विचार 
मांडळे आहेत. मर्ढेकरांच्या कलास्वरूपावर रसेल, कोहलर, 
जेम्स, वॅटसन यांच्या तत्त्वज्ञानाचा आणि काइव्ह वेळ व रोजर 
फाय यांच्या कलामीमांसांचा जो परिणाम झाला आहे, तो 
एकजिनसीपणाने झाला नाही. किंबहुना तसा तो होणे वस्तुतः 
शक्य नाही, असे कुरुंदकरांचे मत आहे. 

वाडमयीन टीका किवा कलाक्षेत्रावरील टीका ही सोंदय- 
शास्त्रीय अविष्ठानापासून बाजूला काढली जाऊ शकत नाही. 
स्वानुभूतीची पाऊलवाट व सोंदर्यशास्त्रीय अवघड चढण हे 
दोन्ही भिन्न मार्ग नाहीत. हे मार्ग योग्य पातळीवर योग्य प्रमा- 
गात जर सहूकृत झाले तरच सौंदर्यशास्त्र व कलेचे तत्त्वज्ञान 
यांचे भळे होण्याचा संभव आ हे, अशी भा. ज. कविमंडन यांची 
भूमिका आहे. 

प्रभाकर पाध्ये यांनी मर्ढेकरांच्या सोंदर्यश्ञास्त्राचा व कला- 
मीमांसेचा सूक्ष्म व तात्त्विक अभ्यास करून, स्वत: मर्ढेकरांना 


क्क 


न उमजलेली काही स्थळे उलगडून दाखविली आहेत आणि 


कल निरसनही के आहे; शिवाय आपण स्वत: आणखी नवे काही 
हा ही सेऊन त्यांचे स्पष्टीकरण दिले आहे. आजच्या मानस- 
नी प नानततुझास्त्राच्या आधारे त्यांनी हे सारे 
नः व: हंद . 3 

पुनमूल्यमापन केले आहे. “ मानसशास्त्र, सौंदय- 


ड्ट 
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शास्त्र आणि मड%र' असेच त्यांच्या लेखमालेचे नाव आहे. 

वा. ल. कुलकर्णी यांनी अर्थपुर्ण भावानुभव हा ललितक्ृतीचा 
अंतिभ घटक मानला आहे. 
एखादया लल्ितक्ृतीची 
श्रेष्ठता गाहित्यमूल्यांच्याच 
आधारे ठरविता येणे हे 
कसे धाक्य आहे ते त्यांनी 
दाखविळे आहे. हा भावा- 
नुभव जितक्या नानाविध 
अर्थाचे संदर्भ सुचवीत 
असेल, त्पाळा जितकी 
अनेकविध परिमाणे अस- 
तील. त्याच्या कक्षा अनेक 
अनुभवांच्या कक्षांम ध्य 
जितक्‍या एकसारख्या 
मिसळल्या असतील आणि 
या साऱ्या घटकांची संघटना अनेक पदरी व गुंतागुंतीची 
असूनही अनन्यसाधारण घाट घेऊन अभिव्पकक्‍्त होत असेल, 
तितकी ती ललितक्रृती श्रेष्ठ ठरते, असे वा. ल. कुलकर्णी यांचे 
मत आहे. 

साहित्य ही एक स्वतंत्र वस्तू आहे, असे पु. शि. रेगे मात” 
तात आणि जीवन जगले तर साहित्य जगणार नसून साहित्य 
जगले तर जीवनात जगण्यासारखे काहीतरी उरणार आहे, 
असा साहित्याच्या सामर्थ्याचा गौरव करतात. कलेच्या स्वयंभू 
आणि स्वतंत्र अस्तित्वावर त्यांची पूर्ण निष्ठा आहे. न 

गंगाधर गाडगीळ यांनी कलाविचारातील अनेक रूढ प्रत 
अप्रस्तुतत्व आणि वेयरथ्ये स्पष्ट केले आहे. साहित्य म्ह 
अनुभवाची अभिव्यक्ती, असे ते मानतात आणि मग साहित्या” 
तुन प्रगटणार्‍्या अनुभवाची रूपचिकित्सा करतात. साहित्यात 
जो अनुभव व्यक्‍त होतो, ती एक निर्मिती असते. साहित्य 
जो अनुभव, जी प्रतिमा, जी संगती पुर्वी अस्तित्वात नर्व्हरत 
ती निर्माण करतो. म्हणून त्याच्या व्यक्तिमत्त्वाला महत्त्व असते 
त्याच्या निमितीवरून त्याच्या प्रतिभेची उंची ठरविता येते. 

कलावंताची दृष्टी उदंड मानवतेची असली पाहिजे. विशाल 
मानवतेच्या भूमिकेवरून तटस्थपणे संपूर्ण सत्य पाहून ज॑ 
तिच्याशी तादात्म्य पावेळ आणि मनाच्या सर्व वृत्तींना साक” 
ल्याने आवाहून करणारी कला निर्मूं शकेल तोच शाश्‍वत कळी 
कार ठरेल, असे कुसुमावती देशपांडे म्हणतात. ल 

कलावंतांनी आणि टीकाकारांनी, तसेच रसिकांनी आ 
वाचकांनी कलास्वातंत्र्याला जपले पाहिजे आणि एकांतिक 


प्रभाकर पाध्ये 


खंड सातवा 


व्यक्‍्तिवादी (मर्ढेकर) आणि बोधवादी (य. द. भावे) यांच्या 
गेरसमजापासून सावध राहिले पाहिजे, असे दि. के. बेडेकर 
सांगतात. कळेचे मोजमाप कलेनेच केले पाहिजे असाही त्यांचा 
दावा आहे. त्यांच्या साहित्यविचारात सोंदर्यवाद,जीवनवाद आणि 
मार्क्सवाद या तीन्ही वादांचे विलक्षण रसायन बनले आहे. 
सोंदर्यावर त्यांची निष्ठा आहे म्हणून ते सोंदर्यवादो, सोंदर्य- 
प्रत्यय मानवी जीवनाच्या संदर्भात घडतो म्हणून ते जीवनवादी 
आणि जीवनसापेक्ष समस्या ही सामाजिक, आथिक, राजकौय, 
इ. व्यवहारांशी संदर्भ ठेवते म्हणून ते मार्क्सवादी होत. 

शरच्चंद्र मक्‍्तिवोधांची कलामीमांसा प्राधान्याने परिस्थिति- 
निष्ठ आहे. कलावंताचे निर्भेळ स्वातंत्र्य त्यांना मान्य नाही. 
अभिव्यक्तिंगणांपेक्षा आशयनिष्ठ महात्मतेवरच कलाकृतीचे 
मूल्य अवलंबून असते, असे ते प्रतिपादितात. मर्ढेकरांच्या 
विचारसरणीचा हा प्रतिवाद आहे. ही. 

कलेची ही परिस्थितिनिष्ठमीमांसा द. ग. ग यांनी 
आपल्या “ पोत ' या ग्रंथात शास्त्रीय पद्धतीने पण स्वतंत्रपणे 
मांडण्याचा प्रयत्न केला आहे. त्यांच्या सार्‍या प्रबंधाचे मुख्य 
सूत्र असे, की प्रत्येक आविष्काराच्या निमितीची प्रेरणा कलावं- 
ताला त्या त्या कालखंडातील जीवनविषयक निष्ठांतूनच 
मिळते. 

कलेच्या क्षेत्रात आदर्श जीवनवादाचा पुरस्कार पु. ग. सह- 
स्रवद्धे यांनी केला आहे. त्यांच्या विचारांचे सार असे - 
वास्तववाद हा जीवन-विषयक तत्त्वज्ञानातून निर्माण होतो; 
मानवी जीवनाचे सम्यक आकलन झालेले असेल तरच या तत्त्व- 
ज्ञानाची अभिरुची माणसाच्या ठायी निर्माण होते. टिळक, 
वॉशिंग्टन, चर्चिल, या नेत्यांना मानवसमाजाचे जितके ज्ञान 
आवश्यक आहे, तितकेच वास्तववादी महाकाव्य निर्माण कर- 
णाऱ्या कवीलाही ते आवश्यक आहे. थोर ललितवाडमय 
म्हणजे ' जीवनमहाभाष्य ' होय. 

प्रचाराची पातळी वजा करून व्यापक दृष्टीने जीवनवादाचा 
जोरदार पुरस्कार करणाऱ्यांमध्ये वि. स. खांडेकर हे अग्र- 
स्थानी आहेत. ते कलाविरोधी नाहीत; पण कलेहून जीवनाला 
मोठे मानणारे आहेत. जीवन हे केवळ कलामय नाही. जीव- 
नात ज्या अत्यंत रम्य आणि वंद्य गोष्टी आहेत, त्यांत कले- 
बरोवर नीतीचा आणि सत्याचाही समावेश होतो. नीतीच्या 
नरड्याला नख लावून किवा सत्य पायदळी तुडवून कला नाच 
करू लागली, तर ती सात्विक आनंद देऊ शकणार नाही, असे 
त्यांचे मत आहे. 

आधूनिक काळात संस्कृत साहित्यशास्त्राच्या अभ्यासालाही 
एक वेगळी दिशा लागली आहे. संकलन, संपादन, संस्करण 
भा. सं. को. ...४ क 


डर 
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आणि समन्वय या अवस्थांतून संस्छृत साहित्यझ्ञास्त्र आता 
बाहेर पडले आहे. या बावतीत ग. त्र्यं. देशपांडे यांचा भार- 
तीय साहित्यशास्त्र हा ग्रंथ महत्त्वपूणे ठरला आहे. भरताचे 
नाट्यशास्त्र आणि संस्कृत काव्यशास्त्र यांच्या जोड अम्यासा- 
तुन संस्कृत साहित्यविचाराचे मूळ शुद्ध रूप आणि त्याच्या 
विकासावस्था यांचा शोध घेण्याचा प्रयत्न देशपांडे यांनी केला 
आहे. 

विनोदी निबंधलेखन- जुन्या मराठी साहित्यात विनोद 
फारसा आढळत नाही. अध्यात्मविद्या व हरिभक्ती या दोन 
विषयांचा जुन्या वाडमयावर प्रभाव असल्यामुळे विनोदाकडे 
कुणाचे लक्ष गेले नाही. संतवाडऊमयात तुरळक विनोदस्थाने 
आढळतात. एकनाथांची काही भारुडे, तुकोबांचे काही अभंग, 
श्रीधराचा ह्रिविजय यांत काही ठिकाणी विनोद डोकावतो. 
पण अशी स्थळे थोडीच. रामदासांनी तर ' टवाळां आवडे 
विनोद * म्हणून विनोदाची टवाळीच केली आहे. 

अव्वल इंग्रजीच्या काळात विष्णुशास्त्री चिपळूणकरांनी 
आपल्या निवंधमालेत “ विनोद व मह्दाख्यायिका ! हे सदर सुरू 
केले होते. हरिभाऊ आपट्यांच्या करमणूक पत्रातही विनोदाचे 
एक सदर असे. ज्ञानमित्र व लोकमित्र या पत्रांनीही विनोदाला 
थोडी जागा दिली होती. इ. स. १८९३ साली डॉन क्विकूझोट या 
पुस्तकाचे शामभट आणि त्याचा शिष्य बटो नावाचे रूपांतर 
प्रसिद्ध झाले व ते काही काळ लोकप्रिय ठरले. हिंदुपंच या 
पत्राने तासमर मोज या नावाचे पुस्तक १८८५ साली प्रसिद्ध 
केळे आणि ते लोकांना आवडले. 

पण मराठी साहित्यात अस्सल विनोदाची गंगोत्री निर्माण 
झाली ती श्रीपाद कृष्ण कोल्ह्टकर यांच्यापासून. विनोदाला 
प्रतिष्ठाही त्यांनीच मिळवून दिली. कोल्हटकरांनी आपले सुदा- 
म्याचे पोहे या नावाचे विनोदी लेख विविधज्ञानविस्तारातून 
प्रसिद्ध करण्यास सुरवात केली. त्यांनी जो कित्ता घालून दिला 
तोच थोड्याफार फरकाने त्यांच्या शिष्य-प्रशिष्यांनी गेली 
५०-६० वर्षे गिरविला आहे. कोल्ह्टकरांचा विनोद हा विनोदा- 
साठी विनोद नव्हता. समाजाची सामाजिक व धार्मिक सुधा- 
रणा हे त्याचे उद्दिष्ट होते. विनोदाच्या द्वारे अनिष्ट रूढींचे 
विध्वंसन, लोकभ्रमांचा निरास व धर्मभोळेपणाचे उच्चाटण हे 
त्रिविध ध्येय त्यांनी अंगिकारले होते. विनोदासाठी त्यांनी मी 
(सुदामा), बंडूनाता व पांड्तात्या असे तीन मानसपुत्र निर्माण 
केले होते. या तिघांच्या हस्ते त्यांनी समाजातल्या अनेक व्यंगांवर 
प्रहार केले. शिमगा, गणेशचतुर्थी, श्रावणी, भविष्य-कथनाची 
साधन, सावुसत, पांडुतात्यांची निजळी एकादशी, अशांसारखे 


विनोदी लेख लिहून सामाजिक व धाभिक बाबतींत कुठे-कुठे 
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सुधारणा आव्यक आहे ते त्यांनी दाखवले. त्यांनी जसे 
वाचकांना खदखदून हसायला लिकविळे तसेच विचार कराय- 
लाही शिकविले 
राम गणंद गडकरी ऊफ बाळकराम हे कोल्हटकरांचे शिप्य 

होत. त्यांच्या विनोदात कोल्हटकरांच्या विनोदाचे वरेच 
विद्षेष उतरले आहेत. ठकीच्या लग्नासंवंधीच्या लेखात त्यांनी 

लग्न जमविण्याच्या पद्धतीची रेवडी उडविली आहे; तर कवींचा 
कारखाना या लेखात मारून मुटकून कवी वनलेल्या * कव- 
ड्यांना * उद्देशून खरमरीत उपहास आहे. कल्पकता, कोटि- 
वाजपणा आणि अतिदायोक्ती या वावतींत गडकरी कोणा- 
लाही हार जाणारे नाहीत. तिवूनानांनी बाळकरामाला ठकी 
पत्करण्याचे सुचविताच त्याचे हृदय वंद होण्याची पाळी आली. 
तेव्हा नानांनी चार साधे डॉक्टर, तीन देशी वैद्य, एक गुरांचा 
डॉक्टर, दोन वेंदू, एक खाटिक व एक चांभार एवढ्यांची एक 
कमिटी बसविली, इत्यादी वर्णनात अतिगयोक्‍तीचा कडेलोट 
आहे. कोल्हटकरांच्या वंडूनाना-पांडूतात्यांभ्रमाणेच वाळक- 
रामांनी तिंवूनाना, बाळक्या, ठकी अशी काल्पनिक पात्रे 
तयार करून त्यांच्याकरवी वहारीचा विनोद साधला आहे. 

कालिनाथ नारायण पटव्धेन ऊफ नाटकी यांनी “ नाटक्‍्याचे 
तारे * नावाचे लेख लिहून रंगभूमीविषयी काही पडद्यामागच्या 
व काही पडद्यावुढच्या अशा काही गोष्टींवर विनोदी टीका 
लिहिली आहे 

कॅ. गो. गं. लिमये यांनी विनोदाला एक नवे, मोहक व 
अनुकरणीय असे रूप दिले. दैनंदिन जीवनातल्या साध्या व 
प्रासंगिक विषयांवर त्यांनी आपल्या विनोदाची उभारणी केली 
कोटिबाजपणाला त्यांनी फारसा थारा दिला नाही व कल्प- 
कतेला स्वेर सोडले 
नाही. त्यामुळे 
त्यांचा विनोद 
स्वाभाविक वाटतो. 

चि. वि. जोशी । डा 


चिमणराव व 
गुंड्याभाऊ या 
मानसपुत्रांना जन्म 
दिला, " तेव्हा 
लोकांना कोल्हटकर 
व गडकरी यांचे 


चि. वि. जोशी 
नव्य भे > 
"पाने स्मरण झाले. पण असे असले, तरी जोऱ्यांच्या विनोदाचे 
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स्वरूप कोल्हटकर--गडकर्‍यांहून वरेच भिन्न आहे. वास्तवता हा 
जोद्यांच्या विनोदाचा प्राण ठरला आहे. डॉक्टर, वकील, 
शिक्षक, संशोधक, विमा-एजंट, लग्नजळव्या, घरगती नोकर, 

समाजातल्या सर्व थरांतील व्यक्तींची विनोदी चित्रे त्यांनी 
रेखाटली असून, अनेक सदोष घटनांचे विडंबन केले आहे. शुद्ध 
व सात्त्विक, तसाच प्रसंगनिष्ठ व स्वभावनिष्ठ विनोद कसा 
करावा, याचा जणू आदशंच त्यांनी निर्माण करून ठेवला आहे 
स्टेटगेस्ट, स्टेशनस्टाफची मेजवानी, लग्नसराई, वरसंशोधन, 
गुंड्याभाऊचे दुखणे, घरगुती नोकरांचा प्रश्‍न, स्पप्टवक्‍्तेपणाचे 
प्रयोग, इ. त्यांचे लेख वरील विघानाची साक्ष देतील. 

ना. घों. ताम्हनकर यांनी दाजी नावाचा एक मानसपुत्र 
निर्माण केला. तो प्रामाणिक, 
सत्यप्रिय, लोकसेवक व खि 
विध्वंसक असा होता त्याचे 
चालणे, बोलणे, वागण, सारे 
काही चाकोरीबाहेरचे असल्यान 
स्वभावनिष्ठ व प्रसंगनिष्ठ 
उभयविध विनोदाला जागो 
वाव मिळाला आहे. ताम्हन" 
करांच्या दाजीने मराठ 
विनोदी साहित्यात चांगली भर 
टाकली, असे म्हटले पाहिजे 

वि. मा. दी. पटवधन यांना 
विनोदी लेखक या नात्यान 
“ जीते रहो जीवा * या विनोदी लेखसंग्रहाने बराच न 
मिळवून दिला. पटवर्धेनांचे विनोद वाचकांचे सात्त्विक मनो 
रंजन करतात. 

बाळकृष्ण वामन पाठक यांनी आपल्या विनोदी लेखनासाठी 
मुंबई आणि त्यांतल्या त्यात मुंबईतल्या काही चाळी हे कीत 
पसंत केळे आहे. श्यामराव ओक यांच्या विनोदी लेखांतून क 
प्रसंगावर, तर कधी व्यक्‍तीवर भर असतो. त्यांनी सम 
अनेक दोष विनोदी पद्धतीने उकलून दाखविले आहेत 
डॉ. अ. वा. वर्टी यांच्या प्रतिभेचा विनोद हा अंगभूत गुण असू 
त्यांचे अवलोकनही सूक्ष्म आहे. भा. रा. भागवत यांनी मुंबईत 
वास्तव्य करणाऱ्या माणसाला ज्या ज्या गोष्टी अनुभवाठ्या 
लागतात, त्यांचे गमतीदार वर्णन केले आहे. व्याजोक्ती, अत्युर्कत 
व उपरोध यांच्या साहाय्याने ते हास्यरस निर्माण करतात 
मो. ग. सोमण यांनी विश्‍वविद्यालळयीन वातावरणावर व ग्रा नी 
जीवनावरही विनोदी लेखन केले आहे. गो. ल. आपटे य 
कोटंकचेऱ्या करणाऱ्या इरसाल व्यक्‍तींचे विनोदी चित्रण 


जाग 


शा. नी. ओक 
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आहे. वा. वि. जोशी यांचा विनोद सहेतुक असला तरी काहीसा 
बोचरा वाटतो. मो. वा. जोशी यांनीही वगूनानांचे आत्मचरित्र 
लिहून हास्यरस निर्माण केला आहे. ह. वि. वाडेकर यांचा 
विनोद खोडकर व वहारीचा आहे. द. वि. गुप्ते यांनी पौराणिक 
व्यक्‍ती व विभूती पुनरच भूतलावर आणून त्यांच्या अडीअड- 
चणींचे विनोदी चित्रण केळे आहे. 

वत्तपत्रीय विनोदाच्या क्षेत्रात दत्तू बांदेकर यांचे नाव 
प्रामख्याने झळकते. त्यांचा विनोद बहुजनसमाजाला कळतो, 
वळतो, पटतो. बांदेकरांच्या विनोदी सृष्टीत कारकून, शिक्षक, 
अधिकारी, वृद्धिजीवी, वेश्या, भिकारी, गल्लीतला दादा, टॅक्सी- 
ड्रायव्हर, मजूर असे सर्व पेक्यांचे लोक वावरतात. त्यांनी 
आपल्या विनोदासाठी सख्याहरी हे एक काल्पनिक पात्र 
निर्माण केले आहे व विनोदाच्या धारदार शस्त्राने राजकीय, 
धार्मिक व सामाजिक दंभांवर तीत्र प्रहार केळे आहेत. सभोव- 
ताल्च्या परिस्थितीवर ते मर्मभेदक टीका करतात, तरीही 
सहानुभूती हा गुण सोडत नाहीत. त्यांची कित्येक वाक्ये वेधक 
व उद्बोधक असतात आणि त्यामुळेच ती वाचकांच्या मनाचा 
ठाव घेतात. उदा० ' वैद्याजवळ कधी खोटे बोलू नये; बायको- 
जवळ कधी खरे बोल नये, ! ' हसणारा पुरुष व रडणारी स्त्री 
दोन्ही लबाड असतात. ! * चारित्र्यवान पुरुष मान ताठ करून 
फिरतो; पण चारित्र्यवान स्त्री मान खाली घालून फिरते. ' 

खमासदार, मार्भिक व उपरोधपुर्ण असा वृत्तपत्रीय विनोद 
निर्माण करणारे लेखक म्हणजे प्र. श्री. कोल्हटकर हे होत. 

आचार्य अत्रे यांनी आपल्या नवयुग या साप्ताहिकात व 
मराठा या दैनिकात उपहास-उपरोधाने रसरसलेले अनेक लेख 
लिहून प्रतिपक्षी व्यक्‍तींना, मतांना व कृतींना हास्यास्पद बनवले 
आहे. प्रत्येक व्यक्‍्तीतीळ विसंगती दाखवून अत्रे हसतात व वाच- 
कांना हसवतात. नाटके, कथा, वृत्तपत्रीय लेख, इ. अनेक 
क्षेत्रांतून अत्र्यांचा विनोद खळाळतो. त्यांचा विनोद कधी 
कल्पनानिष्ठ तर कधी शब्दनिष्ठ असतो. हास्यकथा या भाव 
कथाही कल्या होऊ शकतात, याची उदाहरणे म्हणून अत्र्यांच्या 
काही कथांकडे नि:संशय बोट दाखविता येईल, असे वि. पां. 
दांडेकर म्हणतात. 

गेल्या महायुद्धानंतर मराठी वाडमयात एक नवे युग निर्माण 
झाले. त्या पूर्वीच्या काळात विनोदी निबंध थोडासा मागासला 
होता. तो या काळात जोरात फोफावला. १९४५ नंतरच्या सव 
विनोदी लेखकांत पु. ल. देशपांडे यांचे नाव प्रामुख्याने घेतले 
जाते. देशपांडे यांनी आपल्या आयुष्यात मानवी स्वभावाचे जे 
विविध नमुने पाहिले व जे विविध अतुभव घेतले, त्याचा त्यांना 
कधीही विसर पडला नाही. ते कोल्हटकर व गडकरी यांचा 


प्र 
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वारसा चालवीत असले, तरी त्यांच्या स्वतःजवळ कल्पनाचम- 
त्कृतीचे भांडवल भरपुर आहे. कोल्ह्टकर-गडकरी यांच्याप्रमाणे 
त्यांनीही समाजातल्या 
मूर्खपणा, शिष्टपणा, 
भंपकपणा, छांदिष्ट- 
पणा, इ. गोष्टींचा 
आपल्या लेखणीच्या 
दारे भरपूर उपहास 
केला आहे. साहित्यात 
प्रतिष्ठा पावलेल्या 
भंपक प्रकारांचाही 
त्यांनी दंभस्फोट केला 
आहे. त्यांच्या स्वभा- 
वनिष्ठ व प्रसंगनिष्ठ 
विनोदाची भरपूर 
उदाहरणे बटाट्याची 
चाळ या संग्रहात 
पाहायला मिळतील. 
विनोद हा त्यांच्या 
प्रकतीत मुरला 
असला, तरी ते कुठेही सहानुभूतीला पारखे होत नाहीत. संगीत 
चिवडामणी ही त्यांची विनोदी कथा हास्याने फुलली आहे; 
त्यावरोबरच कारुण्याने आद्रेही झाली आहे. शाब्दिक कोट्या, 
विक्षिप्त कल्पना, विरोधाभासाने व अतिशयोक्तीने बहरलेली 
वर्णने पु. ल. देशपांडे यांना छान साधतात. त्यांनी काहीही 
लिहिले तरी त्यात सहजसोंदर्ये असते. 

पु. ल. देशपांडे यांच्या नंतर विनोदी साहित्यातले दुसरे सुप्र- 
सिद्ध नाव म्हणजे वि. आ. बुवा हे होय. विविधता, विपुलता व 
अतीव उत्साह या तीन गुणांचाच विचार केला, तर वि. आ. वुवा 
यांच्या विनोदी वाऊमयाला तोड नाही, असे डॉ. म. मा. अळतेकर 
म्हणतात. बुवा म्हणजे कल्पनाशक्तीचा खजिनाच होय. त्यांना 
एखादी कल्पना सुचली म्हणजे तदनुषंगिक अनेक कल्पना भरा- 
भर सुचू लागतात आणि त्यांतून त्यांचा विनोदी लेख तयार 
होतो. ते व्युत्पन्न आहेत, बहुश्रुत आहेत आणि चतुस्ररही आहेत. 
पु. ल. देशपांडे यांच्यापेक्षाही बुवांच्या विनोदाचे क्षेत्र व्यापक 
आहे. बुवांनी आजवर विपुल लिहिले आहे. त्यामुळे त्यात 
अस्सल विनोदाबरोबर काही गबाळही निर्माण झाले आहे. 

पु. भा. भावे हे कथा-कादंबरीलेखक म्हणून वाचकांच्या 
डोळ्यांसमोर असले, तरी त्यांनी काही वेशिष्ट्यपूणे विनोदी 
निबंध लिहिले आहेत. वाकुल्या या नावाने त्यांच्या विनोदी 


पु. ल. देशपांडे 
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लेखांचा संग्रह प्रसिद्ध आहे. भावे यांची कल्पनाशक्ती समा- 
जात प्रतिष्ठित पावलेल्या अनेक प्रश्‍नांची दुसरी बाजू वरोवर 
हेरते व त्याला अवलोकनाची जोड देऊन आपल्या प्रभावी 
भापाशेलीने वाचकांपुढे मांडते, असे म. मा. अळतेकर यांनी 
म्हटले आहे. 

रमेद मंत्री अलिकडे विनोदाचा अमरकोदा लिहीत आहेत. 
जयवंत दळवी हे ठणठणपाळ या नावाने एक नवीन विनोदी 
रंजक, मिस्किल, चुरचुरी व आस्वाद्य अज्ी विनोदी लेखनाची 
घाटणी दाखवीत आहेत. बाळ सामंत हे संसारातल्या लहान 
सहान गोष्टींवर आधारलेला विनोद वाचकांपर्यंत पोचवीत 
आहेत. वसंत सवनीस, द. मा. मिरासदार, बाळ गाडगीळ, गं. 
ना. नवरे, ही आणखी काही अलिकडच्या विनोदी लेखकांची 
नावे होत. 

लघुनिबंध - इ. स. १९२५ नंतर, ज्याला आपण लघुनिवंध 
म्हणतो, तो प्रकार मराठीत जन्माला आला. पांडित्य हा जसा 
गंभीर निवंधाचा आत्मा; तसा लालित्य हा ल्घुनिबंधाचा 
आत्मा होय. वि. स. खांडेकर व ना. सी. फडके यांनी पहिल्या- 
प्रथम ल्घुनिवबंधळलेखनाला सुरुवात केली आणि कित्येक वर्षे 
लघुनिबंध लिहिन तो प्रकार मराठी वाळमयात प्रतिष्ठित केला. 
तिसरे लघुनिवंधकार अनंत काणेकर हे होत. 

त्यांच्या लघुनिवंधांत विस्तार व विषयांतरे अपवाद म्हणूनही 
नसतात. काही सामाजिक, सांस्क्रतिक व आथिक समस्या 
यांमधून काणेकरांच्या लघुनिबंधाचा जन्म होतो. त्यांच्या 
ल्घुनिवंधाची जात विचारात्मक आहे. विचाराची दुसरी वाजू 
मांडण्यासाठी काणेकरांनी गणूकाका हे पात्र निर्माण केळे आहे. 
लेखक आणि गणूकाका यांच्या मंतभेदांमधून आणि वादविवादां- 
मधून काणेकरांच्या ल्घुनिबंधाला एक विलोभनीय खूप प्राप्त 
होते. या तीन ललितकारांच्या पावलावर पाऊल टाकून वि. पां. 
दांडेकर, ना. मा. संत, गो. रा. दोडके, कुसुमावती देशपांडे, 
वि. ल. बरवे, र. गो. सरदेसाई, वि. द. साळगावकर, म. ना. 
अदवंत, यशवंत, 
लघुनिबंध लिहिले आहेत. इ. स. १९४५ सालानंतर दुर्गा 
ही वि. करंदीकर, कुसुमाग्रज, 
मगश पाडगावकर यांनी ल्घुनिबंधाच्या सौंदर्यात खूप भर 
घातली, त्यामुळे हा लल्तिनिबंध केवळ विचारप्रकटीकरणाचे 
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विपुल आहे. कृषिगीते, संस्कारगीते, उत्सवगीते, देवाधर्माची 
गीते, आख्याने, विनोदगीते, लोककथा, कहाण्या असे त्याचे स्वरूप 
आहे. महाराष्ट्र म्हटला तरी त्यातही प्रादेशिक भिन्नता आहे. त्या 
त्या प्रदेशाची भौगोलिक परिस्थिती, तिथला इतिहास, तिथली 
पिके, तिथली ग्रामदेवते, तिथळे वेगवेगळे सण आणि उत्सव त्या 
त्या प्रदेशाच्या लोकसाहित्यात उमटलेले दिसतात. प्रदेशपरत्वे 
भाषेच्या लकबीही वेगवेगळ्या आढळतात. सीमेवरच्या प्रदेशा- 
तील भिन्न भाषेतले काही शब्द आणि तिच्या लकबीही त्यातून 
आविष्कृत होतात. त्या त्या प्रदेशाच्या सांस्कृतिक गरजा पुर्‍या 
करण्यासाठी आणि मनोविनोदासाठी हे साहित्य निर्माण झाले 
असून, ते एका पिढीतून दुसर्‍या पिडीत मुखपरंपरेने चालत 
आलेले आहे 

लोकगीते - मराठी लोकगीते ही ओवी, पदे, आख्याने, गद्य- 
सदृदा तोकडी रचना, अशा स्वरूपात आढळतात. अगदी पहिल्या 
प्रथम लक्षात येणारा लोकगीतांचा गुणविद्रेष म्हणजे सहजता 
हा होय. सहजतेमुळेच त्यांना रम्यता प्राप्त होते. मानवी मनाच्या 
सहज प्रेरणा व भावना खळाळत्या झर्‍याप्रमाणे त्यांतून प्रकट 
होताना दिसतात. 

लोकगीते उगीच निर्माण होत नाहीत, त्यांच्या मागे काही 
प्रेरणा असतात. त्यांपैकी अद्‌भुततेचे आकर्षण ही एक प्रेरणा होय. 
अशिक्षित व रांगड्या अशा समाजात ज्ञानविज्ञानाचा प्रवेश 
झालेला नसतो. त्यामुळे त्या समाजाला तर्क आणि बुद्धी यांच्या 
आधारे विचार करण्याची सवयच निर्माण झालेली नसते. अशा 
वेळी तो समाज मनाने अद्‌भुताच्या जगात वावरत असतो. देव, 
देत्य, यक्ष, गंधवव, अप्सरा, पऱ्या, नाग, इ. अतिमानवी योनी 
त्याचे मनाने संचार करण्याचे विश्‍व असते. त्यातून मग कित्येक 
लोकगीतांचा जन्म होतो. कित्येक पौराणिक कथाही अश्या अद्‌” 
भुततेच्या रंगात बुडून लोकगीतांच्या रूपाने पुढे आलेल्या 
दिसून येतात 

देव आणि धर्म ही ोकगीतांची दुसरी प्रेरणा होय. सकाम 
आणि निष्काम अशी ही उभयविध प्रेरणा आहे. काह 
इच्छा धरून केलेली देवाची प्राथना अनेक लोकगीतांतून आढ 
ळते. नमन आणि स्मरण या नावाने निर्माण झालेली कित्येक 
लोकगीतेही याच प्रकारात येतील. कोणत्याही शुभ कार्याला 
आरंभ करताना देवाचे नाव घेऊन त्याला नमन करायचे आणि 
मग पुढे पाऊल टाकायचे, ही रूढी सुशिक्षित-अक्िक्षित अंशा 
सर्वे समाजाच्या हाडीमासी खिळलेली आहे. स्त्रियांनी निर्मि” 
लेल्या अशा प्रकारच्या शेकडो ओव्या ऐकायला मिळतील. एक 
उदाहरेण असे- 

पहिलो माझी ओवी । तेत्तीस कोटी देवा । 


खंड सातवा 


सावळ्या बाळराजा । विटेवरल्या सदाशीवा ।। 
लग्नकार्याच्या प्रसंगी त्या त्या प्रदेशातल्या बहुतेक देवतांना 
' मूळ ' धाडलेले असते. उदाहरणार्थ- 
आधी मूळ धाडा । घुंगराची गाडी 
शालजोडीचे वऱ्हाडी । गणराज ।। 
माझ्या कार्याला । गणराज तुम्ही यावं 
घागऱ्याचे घोळ । संग सारजाला घ्यावं ।। 
आधी मूळ धाडा । दुरिचिये दुरी 
देवी जोगेइवरी । कुळीचिये ॥ 
गोंधळी लोकही आपला गोंधळ सुरू करताना ' मोरगावच्या 
मोरेसरा गोंधळा ये, कोल्हापुरच्या अंबाबाई गोंधळा ये, ' अशा 
प्रकारे सर्व प्रादेशिक देवतांना गोंधळाचे निमंत्रण देतात. 
मंगल कार्याच्या निमित्ताने देवाला नमन करण्याच्या चाली- 
तून हळूहळू निरपेक्ष नामस्मरणाची वृत्ती उगम पावली आहे. 
राम, कृष्ण, शिव आणि विठ्ठल यांच्या निरपेक्ष नामस्मरणाच्या 
ओव्या कितीतरी सापडतील. र 
स्मरण आणि नामसंकीर्तन याच्या पुढची पायरी म्हणजे 
देवाच्या लीलाकथांचे गायन ही होय. यात राम आणि कृष्ण 
यांच्या लीलाकथांचे गायन प्रामुख्याने आढळते. या राम-कृष्ण- 
कथा ओव्यांतून तशाच पद्यात्मक आख्यानांतूनही गायल्या गेल्या 
आहेत. सीता-स्वयंवर, रामाचा वनवास, लक्ष्मणाचे बंधुप्रम, 
मारुतीची दास्यभक्‍्ती, कृष्णजन्म, कृष्णाच्या बाललीला, 
रुक्मिणीस्वयंवर, इ. गीते या प्रकारात येतात. | 
लोकगीतांची तिसरी प्रेरणा म्हणजे प्रापंचिक किवा कौटुं 
बिक प्रेरणा ही होय. ही सर्वांत प्रमुख प्रेरणा आहे. या प्ेरणं- 
तून निर्माण झालेल्या लोकगीतांमध्ये अनेक प्रकार आहेत. 
जात्यावरच्या ओव्या, झोपाळयावरच्या ओव्या आणि लग्न, 
डोहाळे, बारसे, इ. कौटुंबिक प्रसंगांची गीते, या प्रकारात येतात. 
आई-बाप, बहिण-भाऊ, पति-पुत्र, इ. कुटुंबातील निकटच्या नाते- 
वाइकांसंबंधीच्या भावना ज्यात व्यक्‍त झालेल्या असतील, त्या 
सर्वे गाण्यांमागची प्रेरणा कौटुंबिकच आहे. मराठी लोकगीतांत 
ओव्यांचा भरणा विपुल आहे. या बहुतेक सर्व ओव्या स्त्रियां- 
नोच रचल्या आहेत. स्त्रीजीवनाचे अनेक पदर त्यांतून व्यक्‍त 
होतात. सासुरवास, नणंदेची चुगलखोरी, सासर्‍याचा धाक, 
पतीबद्दळ आदरयक्त प्रेम, बाळाची कोतुके, प्रापंचिक सुखदुःख, 
नीती आणि शालीनता, तुळशीविषयी भक्‍ती, गाई, बेल, वासरे 
यांनी समृद्ध असलेल्या व माणसांनी गजबजलेल्या कुटुंबाविषयी 
आपुलकी, इ. गोष्टींविषयी स्त्रियांनी या ओव्यांतुन आपल्या 
हळुवार भावना व्यक्‍त केल्या आहेत. ग्रामीण भागातही सास्वा- 
सुना आणि नणंदा-भावजया ही दंद्रे आहेतच. सवे कुटुंबाला 
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मध्यवर्ती धरून स्त्रियांनी निर्माण केलेले हे ओवी-वाडमय अत्यंत 
हळुवार आणि हृदयंगम आहे. त्यात प्रतिभेची चमक आहे 
आणि सहजपणे येऊन जाणार्‍या मनोज्ञ उपमा-उत्प्रेक्षाही आहेत. 
नागरी असो वा ग्रामीण असो; स्त्रियांनी ज्या आकांक्षा 
व्यक्‍त केल्या आहेत, त्यांत धनदौलतीच्या आकांक्षेला प्राधान्य 
नाही, हे लक्षात घेण्याजोगे आहे. आपली कस उजवावी, पुत्र- 
प्राप्ती व्हावी, पतीला दीर्घायुष्य लाभावे आणि आपल्याला 
अहेव मरण यावे ही भावनाच स्त्रियांमध्ये सर्वात प्रबल आहे. 
या स्त्रीचे जीवन जणू पती आणि पुत्र यांनाच वेष्ट्न राहिले 
आहे. उदाहरणार्थ काही ओव्या अज्ञा- 
चार माझी बाळं पाचवा भरतार, कुस्नदेवाचा अवतार ।। 
सांबाच्या पिडीवर बेल वाहते तिकटोचं, 
चुडीया राजसाला ओख मागते दुपटीचं ॥ 
देरे देवा मडा पाच पुत्रांची पंगत, 
जल्माची घरधनियांची संगत ।। 
देरे देवा मला जुनं जंधळं ठेवणोला 
घरधनियांना बारा बेल दावणोला ।। 
स्त्रियांच्या मानाने लोकगीतांच्या निर्मितीत पुरुषवर्गाचा 
वाटा कमी आहे. याविषयी श्री. न. शे. पोहनेरकर म्हणतात - 
पुरुषवर्गात जुन्या काळापासूनच तीन प्रवृत्तींचा पसारा 
आपणांस दिसतो. घामिकता अर्थात भक्तिभाव, पुरूषाचे 
वैशिष्ट्य म्हणून वीरवृत्ती आणि सवसामान्यत:ः आढळणारी 
शुंगारभावना. पुरुषांचे क्षेत्र घराबाहेर आणि म्हणूनच अम- 
र्याद. स्त्रियांची रचना किवा लोकसाहित्य हे त्यांच्या परसा- 
पासून अंगणापर्यंतच्या परिसरातच उगम पावत असल्याने , 
कोटुंबिक जीवनाचे सव पेलू त्यात आपणांस आढळून येतात. 
पुरुषवर्गाच्या साहित्याचा आघार हा बाहेरचे सामाजिक जीवन 
असल्याने त्याचे अनेक पैलू आपणांपुढे दिसतात. आणि त्यात 
प्रामुख्याने वरील तीन वेशिष्ट्यांचा आढळ होतो. मात्र यातही 
जी लोकसाहित्याची सचना आपणांस आढळते, ती शाहिरी 
साहित्य या नावाने आज आपणापुढे आहे. यात कलगी- 
तुऱ्यांच्या सवालजबाबात धामिक व सांस्कृतिक भावना, लावणी 
वाडमयातून शृंगाराची लयलूट आणि पोवाड्यातून वीररसाची 
हजार कारंजी उडत असताना आपणांस दिसतात. मराठी 
मनावर या साहित्याची आजही किती पकड आहे हे सांग- 
ण्याची काही आवश्यकता नाही. शाहिरी साहित्याला पुरुष- 
वर्गाच्या लोकसाहित्यात स्थान दिले तर मात्र आताचे ' अपौरु- 
षेय ' लोकसाहित्य या पुरुषसाहित्याच्या तुलनेला घेता येईल 
शाहिरी साहित्याची सरस्वती तुणतुण्याच्या ल 
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घारांनी आकषित करते, आलिंगन देते. याच्या उलट ही अपो- 


रुपेय आकाशगंगा आपल्या तेजस्वी व्रिदुधारांनी अष्टसात्त्विक 


भावांना आवाहन करते. 
सण व उत्सव यांची ग्रीते -कोकणभागात शिमगा गाऊन 
साजरा केला जातो. त्यात रावा-कृप्णांची सोंगे आणून त्यांच्या 
प्रणयाची गीते गातात. देशावर नागथंचमीचा सण मोठा असतो. 
त्य़ा दिवशी बायका वारुळाची पुजा करायला जाताना गीते 
म्हणतात. विदर्भात दिवाळीच्या प्रसंगी गवळी लोकांमध्ये गीते 
गाण्याची रूढी आहे. त्यांचा एक नमुना असा- 
धन धन दिवाळी, गाईम्हशी ओवाळी, 
गाईम्ह्यी कोणाच्या ? रामलक्ष्मणाच्या । 
गाईम्ह्लींनी भरला वाडा 
शेळ्या-मंढ्यांनी भरला वाडा ।। 
विदर्भात काही गीते महादेवाची गाणी म्हणून प्रसिद्ध असून, 
ती अत्यंत लोकप्रिय आहेत. त्यांतला एक नमुना असा- 
महादेवाच्या धिडीवर बेल कोण्या डोंगराचा 
राजा कोण्या नगराचा पुजा करितो ॥। 
शेंदराच्या पुड्या धाडू कोण्या हातो 
तुझ्या भेंटोसाठी येणे केले रातोराती ।। 
समाजाच्या सर्व थरांतला महत्त्वाचा संस्कार म्हणजे विवाह 
हा होय. सर्व जाती-जमातींत विवाहगीते प्रचल्ति आहेत. 
विवाहमंगलातल्या सर्व उपचारांचे आणि सोहळ्यांचे वर्णन 
त्यांत असते. त्या त्या प्रदेशातल्या विवाहविषयक भिन्न भिन्न 
चालीरीतींचेही त्यांतून निदशंन होते. या गीतांतून वराच्या 
जागी राम किवा कृष्ण आणि वधूच्या ठिकाणी सीता किंवा 
रुक्मिणी यांची योजना केळेली असते. वधू-वरांना त्या देव- 
तांच्या स्वरूपातच पाहिले जाते. 
दाराष्ट्रात लोकसंस्कृतीचे उपासक असे काही वर्ग आहेत. 
वासुदेव, गोंबळी, भुत्या, वाघ्यामुरळी, भराडी, पोतराज, 
जोगती, इ. त्यांची नावे आहेत. यांच्या जवळ लोकसाहित्याचे 
धन विपुल प्रमाणात आहे. श्री. रा. चिं. ढेरे म्हणतात- वासु- 
देवाच्या मुखी रंगणारी गाणी विविध प्रकारची आहेत. त्या 
गाण्यांत काही बालकृष्णाचे चरित्र रंगविणारी आहेत; काही 
भक्तीचा महिमा आळवणारी आहेत; काही प्रपंचाचे स्वरूप 
"वाटून तो नेटका करण्याची नीती सांगणारी आहेत; काही 


कौटुंबिक भावबंध उल्गडणारी आहेत आणि काही सरळ-सुबोध 


भाषेत वेदान्त स्पष्ट करणारी आहेत. एक उदाहरण असे- 
बांधा उखळाला, याला ब 


ग बा उखळाला, 
नेदाचा पोर, याला बांधा 


9 उखळाला ॥। 
कळत हरि हा घरांत शिरतो, 


पड 
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दहि-डुध-लोणो चोरुनि खातो, 
सोडु नका याला आता बांधा उखळाला, 
नंदाचा पोर याला बांधा उखळाला ।। 
गोंवळी लोक गोंधळात जे वाडमय उपयोजितात, ते लोक- 
साहित्याच्या श्रेणीतलेच आहे. आबालवृद्ध श्रोत्यांना रात्रभर 
गोंवळात गुंगवून टाकण्यासाठी गोंधळी अनेक कथात्मक गीते 
आकर्षक पद्धतीने गात असतो. गोंधळाच्या गीतसंभारात देवीची 
स्तुती, कृष्णलीला, गोळणी, पोवाड, उपहासात्मक गीते, अशी 
विविध प्रकारची गीते असतात. नागपंचमीच्या दिवशी वारळाला 
जाण्यासाठी लगवगीने निघालेल्या वायकांचे वर्णन गोंधळघांच्या 
विनोदगीतांत आढळते. त्याचे एक उदाहरण असे- 
आलो चांभारोण इठी तिच्या बोलण्याची धाटी 
सदा रुसे पेरूसाठों, सखा समजावी तिला बाजूला ।॥। 
आलो सुतारोण बबी तिच्या बोलण्याची खुबी 
हाती तपकिरीची डबी हाक मारी खेळगडणीला ।॥। 
आली घिसाडीण हिरी न्हाई पदर डोईवरी 
तिची तारांबळ सारी न्हाई कुंकू तिच्या कपाळाला ।। 
भुत्या कुठेही हिडत असला, तरी तो गाणे गाऊ लागला, 
की त्याच्या दृष्टीसमोर तुळजापूरच्या आई भवानीचा दरबार 
खुला होतो आणि मग तो तन्मयतेने गात राहतो. देवीच्या 
किती तरी आरत्या त्याच्या मुखी घोळत असतात. त्या आईचा 
उदोकार करताना भुत्याचे भान ह्रते आणि तो मुक्‍त कंठाने 
गाऊ लागतो. 
त्याच्या या उदोकाराचा एक नमुना असा - 
उदो रे बोला वाचे - मुखि नाम जगदंबेचे । 
हे नाम रेणुकेचे ॥ 
उदो वेगळा देव नाही - उदो कवणे ठायी । 
देवी अंतर्बाह्य पाही ।। 
गगनी सुर्ये उदो उदो रे - भजन करीत आली । 
अंबा भजन करीत आली ॥ 
छत्तिस कवडी गळां जोडूनी माळ अंबा ल्याली । 
बया अरादोण झाली ॥ 
माया परडी घेऊनी - जोगवा मागाया आली । 
अंबा जोगवा मागाया आली ॥। 
वाघ्या - मुरळ्यांच्या मुखी असणारी गीते ही शाहिरी 
ढंगाची आहेत. खंडोबा हे त्यांचे उपास्य देवत होय. या गीत” 
कारांनी खंडोबाकडे एखाद्या मराठी शिलेदाराची किंवा सरदा” 
राची भूमिका देऊन त्याच्या प्रणयाचे रंग-दढंग लावणीच्या सुरात 
चितारले आहेत. खंडोबाची एक बायको बाणाई. त्या दोघांच्या 
स्वप्न-मीलनाचा प्रसंग वणिताना वाघ्या म्हणतो - 


खंड सातवा 


एकदां मध्यान्होच्या अमलात देव मल्हारी निद्रागत 
बान्‌ नार आली दयनागारात 
हिनं उज्लाला मांडी ग दिली । 
स्वारी देवाची ग वेडी झाली ॥ 
ह्या ग बान्‌ नारीचं अंग जसं चमके ऐंनाचं भिंग 
देव मल्हारी झाले दंग 
गोष्ट देवाच्या मनी ग ठसली 
स्वारी देवाची ग वेडी झाली ॥। 
भराडी भिक्षा मागताना नाना प्रकारची गीते म्हणतो, तशीच 
भराड्याच्या कार्यक्रमातही ती म्हणतो. त्यात अनेक पुराणकथा 
व लोककथा तो गीतबद्ध करून सांगतो. 
पोतराजाच्या मुखी असणारी मराठी गीते मरीआई किवा 
हालक्ष्मी हिच्या विषयीची असतात. याशिवाय त्याच्या पाठात 
काही कथात्मक गीतेही असतात. त्यांतल्या पार्वती भिल्लीण 
झाली, या कथेच्या काही पंक्ती अशा - 
सोंगठ्यांचा डावा गिरजा म्हणती ' आठ-तऊ 
संब्‌देव बोले, *गिरजा, लबाडी नकं घेऊ ! 
सोंगठ्यांचा डाव आला एकमेकों 
गिरजानार पक्को संब्देवाचं डोळं झाकी ! 
भोळबा शंकराचा त्येच्या खेळाच्या छंदामंदी 
गिरजानारीनं त्येचा जिंकून नेला नंदी 
रुसला संबूदेव जाऊन डोंगरी घाली धप, 
पिर्तोची गिरजानार घेती भिल्लिणीचं रूप ! 
जोगती आणि जोगतिणी ही मंडळी यल्लम्माची उपासक 
आहेत. यल्ल्म्माचें माहात्म्य सांगणारी कितीतरी गीते त्यांच्या 
पाठात असतात. त्याशिवाय काही गीतकथाही असतात. महा- 
रोगाने पछाडलेला एक मनृष्य आप्तेष्टांनी दुर केल्यावर एका 
मित्राकडे जातो आणि त्याच्या सल्ल्यावरून यल्लम्माची उपा- 
सना करून रोगमुक्‍त होतो, अशी एक कथा ते सांगतात. त्या 
कैथागीतातल्या काही पंक्ती अश्या - 
कांटा मोडला, नायटा झाला । गर्व मतुष्याला आला । 
अंगावरनं सर्व नायट॑ । आगीन घेईला । 
नाकातोंडाच्या भिती बसल्या । मनुष्यांतून गेला । 
घरच्या बायकोनं वडून टाकलं । बाहेर रस्त्याला ।॥। 
डोंगराचा रस्ता धरला । पु बंद झाला । 
त्यानं जाऊन आंघोळ केली । खलूतीर्थाला । 
सव्वा रुपयाची भोगि वाहिली । यल्लूबाईला । 
साळ परडो घेऊन बसला । उजव्या बाजूला ।। 
छोककथा - लोकगीतांप्रमाणेच मराठी लोककथांचा संभारही 
मोठा आहे. प्राणिकथा, नीतिकथा, नक्षत्रकथा, बालकथा, 


पप 


मराठो भाषा व साहित्य 


अद्‌ भुतकथा, परीकथा, देवतकथा असे त्यांचे प्रकार आहेत. या 
लोककथांतुन राजा, त्याच्या आवडत्या-नावडत्या राण्या, प्रधान, 
राजपुत्र, प्रधानपुत्र, देव, राक्षस, जादूगार, भत, पिशाच्च, 
चेटकीण म्हातारी, साधू, बेरागी, महंत, जलू्चर-स्थल्चर प्राणी, 
इ. व्यक्‍ती आढळतात. सुष्ट व दुष्ट अशा उभयविध प्रवत्तींचा 
संघर्ष त्यांच्यामध्ये दिसून येतो. बर्‍याचशा लोककथा या नीति- 
कथा असतात. सज्जनांचा जय व दुर्जनांचा पराजय हा त्यांचा 
बाणा असतो. 
बालकथांमध्ये काही कथा क्रमसंवृद्ध असतात. एकेका दुव्याने 
त्या वाढत जातात आणि विशिष्ट बिदूवर ती साखळी थांबन 
ती कथा परत मूळ पदावर येते. एक उदाहरण असे - 
एका चिमणीचे मोती एक कावळा पळवतो व एका झाडा- 
वर जाऊन वसतो. चिमणी ' कावळ्याला पाड ' असे झाडाला 
सांगते. ज्ञाड “ मी नाही पाडीत ' म्हणते. मग ती झाड तोडायला 
सांगण्यासाठी सुताराकडे जाते. सुतारही नकार देतो. मग तौ 
तिथून राजाकडे, तिथून राणीकडे, तिथून उंदराकडे, तिथन 
मांजराकडे, तिथून कुत्र्याकडे, तिथून पुढे सोटा, अग्नी, समद्र, 
हत्ती असे करीत शेवटी मुंगीकडे जाते. मुंगीला ती हत्तीच्या 
कानात शिरायला सांगते. मुंगी “ हो ' म्हणते. त्याबरोबर ह्त्ती 
घाबरतो. तो म्हणतो, ' मी समुद्र ढवळतो '. समुद्र म्हणतो, ' मी 
अग्नी विझवतो. ' अग्नी म्हणतो, “ मी सोट्याला जाळतो. * 
सोटा म्हणतो, “ मी कुत्र्याला मारतो. ' कुत्रा म्हणतो, * मी 
मांजराला चावतो. ' मांजर म्हणते, ' मी उंदराला खाते. ' 
उंदीर म्हणतो, “ मी राणीचे लुगडे फाडतो. ' राणी म्हणते, ' मी 
राजावर रुसते. ' राजा म्हणतो, * मी सुताराला दंड करतो. ! 
सुतार म्हणतो, ' मी झाड तोडतो. ' झाड म्हणते, * मी काव- 
ळ्याला पाडतो. “ कावळा म्हणतो, ' नको, नको, मी चिमणीचे 
मोती परत देतो. ' 
अद्‌भुत गोष्टींपैकी एक लोककथा अशी - 
फार प्राचीन काळची गोष्ट. एके दिवशी एक बाई मसळ 
घेऊन कांडीत होती. पण त्या वेळी आकाश अगदी सखळ 
होते. तेव्हा कांडता कांडता तिचे मुसळ आकाशाला लागले. 
तेव्हा ती म्हणाली, ' किती बाई सखल तरी हे । कांडतासुद्धा 
घड येत नाही. ' ते ऐकून आकाशाला क्रोध आला वते जे वर 
गेले, ते अगदी पार उंच गेले. 
कोकणात काही लोककथा गीतात्मक असतात. 
लोककथा शं. ग. दाते यांनी दिली आहे, ती अशी -. 
आंबा जो कोवळा त्याचा मोहोर पौकला 
त्या मोहोराचे मी लोणचें घातलें 
तें मो लोणचें दिराला वाढलें दिराने मला चुडे ते दिले 
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ते मी चुडे खेळतां वाढवले सासूने मला धपाटे दिले 
त्यामुळें माझो आलुवें गळालीं तीं मो आसुर्वे तांब्यांत भरीलीं 
तो मी तांब्या गंगेत सोडीला गंगेनं मला उदक तें दिले 
तें मी उदक कुडाला पाजीले कुडान्‌ मला काठी ती दिली 
ती मो काठी बुरडाला दिली बुरडान्‌ मला परडी ती दिली 
तो मी परडी माळ्याला दिली माळ्यान्‌ मला फुलें तों दिलों 
तीं मो फुले ईश्वरा पावंतीच्या चरणीं अपण केलीं 
इटुकली मिटुकलो गोष्ट सरो तुमचे आमचे पोट भरो. 
सोन्याचे वाडे, कल्पवृक्षांच्या वागा, पोपटाने अमृतकळाचे 
झाड आणणे, नागाने एखाद्या स्त्रीचा भाऊ होणे, अन्न देणारी 
थाळी, कथानायकाला अर्धे राज्य व राजकन्या प्राप्त होणे, 
राक्षसान अपरंपार संपत्ती साठवणे, इ. कल्पनाबंध लोककथां- 
तुन आढळतात. 
कोकण, देश, मराठवाडा, खानदेश आणि विदर्भ यांमध्ये 
वेगवेगळ्या लोककथा प्रचलित आहेत. या कथा आपले मराठ- 
मोळे वळण कायम राखून आपापले विभागीय वैशिष्टय प्रगट 
करतात. श्री. यू. म. पठाण यांनी ' मराठवाड्यातील लोककथा? 
या नावाचा एक कथासंग्रह प्रकाशित केला आहे. त्याच्या 
प्रस्तावनेत ते म्हणतात- 
लोकसाहित्यातून, विद्येषत: लोककथांतुन त्या त्या प्रदेशाची 
किवा विभागाची म्हणून गणली जाणारी संस्कृतिमूल्ये प्रकट 
होणे अपरिहायं असते. कारण त्या लोककयेचा त्या प्रदेशा- 
तील लोकजीवनाशी घनिष्ठ संबंध असतो. त्या प्रदेशातील 
समाजमनाचे कंगोरे, तेथील लोकांच्या स्वभावातील गुणदोष, 
चालीरीती, प्रचलित समजुती, ऐतिहासिक घटना, भौगोलिक 
परिसर, इ. गोष्टींचा या व्यवच्छेदक मूल्यांमध्ये समावेश 
करावयास हवा. 
महाराष्ट्रात सर्वे प्रकारच्या लोकसाहित्याचे बरेचसे संकलन 
झालेले आहे. ते करणार्‍या काही व्यक्तींची नावे अशी - 
सवंश्री शं. ग. दाते, जॅक्सन, एन्थोवेन, साने गुरुजी, पां. श्री. 
गोरे, अनंत काणेकर, ना. गो. हड, महादेवशास्त्री जोशी, 
९. नांदापूरकर, वामन चोरघडे, डॉ. नरेश कवडी, भानू 
शिरघनकर, सदाशिव माळी, दा. गो. बोरसे, ना. गो. चापेकर, 
अ. रा. गाडेकर, वि. स. सुखटणकर, वा. दा. मृंडले, म. वि. 
र ह न हती, वि. वा. जोशी, कृ. गो. साठे, ग. त्र्यं. 
दुर्गा ५. -मह, र, अ वद, शर. ना. केळकर, मेरी फ़िअर, 
गा माज्तीता हि जनी बाबर, कमलाबाई देशपांडे, 
रांगणे / अनसूया लिमये, शरदिनी पवार, 
क कर, लोला दुर्वे, इत्यादी. 
* पडरसज्याच्या स्थापनेनंतर महाराष्ट्र श्यासनाचेही 
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लोकसाहित्याकडे लक्ष वेधले आहे. महाराष्ट्राच्या लोकसाहि- 
त्याच्या संग्रहासाठी, प्रसिद्धीसाठी आणि अभ्यासासाठी सर- 
कारने “ महाराष्ट्र राज्य लोकसा हेत्य समिती ' नावाची एक 
संस्था स्थापन केली आहे. तिच्या द्वारा आजवर भरघोस अशी 
सहा पुस्तके वेगवेगळ्या नावांनी प्रकाशित झाली आहेत. 

वरील संस्थेचे “साज श्िणगार ' हे पुस्तक प्रकाशित होताना 
श्री. यशवंतराव चव्हाण यांचा आशीर्वाद घेण्यात आला 
आहे. त्या आशीर्वादात श्री. चव्हाण यांनी जे विचार व्यक्‍त 
केले आहेत, ते लोकसाहित्याच्या अभ्यासकांना चिंतनीय ठरण्या- 
जोगे आहेत. ते म्हणतात- 

लोकसाहित्य या शब्दामध्ये किती किती गोष्टींचा अंतर्भाव 
होऊ शकेल याची चर्चा आजवर अनेकदा झालेली आहे 
परंतु म्हणी, गाणी, ओव्या म्हणजेच केवळ लोकसाहित्य तात्या 
लोकसाहित्याचा संगीताशी संवंध आहे, नृत्याशी संबंध आहे, 
गीताशी संबंध आहे, कथांशीही संबंध आहे; किंबहुना लोक 
जीवनाची जी विविध तर्‍हेची स्वरूपे आहेत व ज्यांचे मे 
वेगळचा क्षेत्रांमध्ये स्वरूप व्यक्‍त होत असेल, ती सगळी ढोक” 
जीवनाची व्यक्‍त दशंने म्हणजे लोकसाहित्य असे आपणांला 
मानावे लागेल आणि या दृष्टीने मळा वाटते, आम्हांला 
अधिक प्रयत्न करण्याची गरज आहे. निव्वळ आमच्यांतलेच 
शोधून काढावयाचे असे नव्हे; हेदुस्थानातील वेगवेगळया 
क्षेत्रांतील लोकगीतांशी त्यांचा काही संबंध आहे किंवा 
याचा विचार करण्याची गरज आहे. बाहेरच्या देद्यांतील त्या 
त्या काळातील लोकसाहित्याचा आमच्या लोकसाहित्याशी 
काही संबंध जुळतो का हेही पाहण्याची गरज आहे. 

वृत्तपत्रे व नियतकालिके -- बाळशास्त्री जांमेकर यांनी ई- स" 
१८२३२ साली सुरू केलेले दर्पण हे मराठीतले पहिले वृत्तपत्र 
होय अशी कल्पना होती; पण इ. स. १८१३ साली एक 
मराठी वृत्तपत्र अमेरिकन मिशन प्रेसमधन निघाले होते, अ 
म्हणतात. मात्र त्याचे नाव व त्यासंबंधी अधिक माहिती मिर्ळत 
नाही. इ. स. १८२८ मध्ये मुंबापूर वर्तमान या नावाचे मराठी र 
वत्तपत्रही निघाले होते. त्याचे काही अंक निघाल्यावर ते बँ 
पडले असावे. त्याच्यासंबंधीही अधिक माहिती उपलब्ध नाही" 
दपण हे पाक्षिक मराठी व इंग्रजी या दोन्ही भाषांत छा म 
जात होते. देशाची परिस्थिती, पाश्चात्य विद्या, स्थानिक वार्त 
यांव्यतिरिक्त जातिभेद, धर्मांतर, इ. विषयांची चर्चा त्यात 
केली जाई. त्याच्या संपादकांनी आपल्या पत्राचा उच्च 
राखण्याचा कसोशीने प्रयत्न केला. इ. स. १८३२ च्या 
महिन्यातच त्याचे साप्ताहिकात रूपांतर करण्यात आले; पॅ 
त इ. स. १८४० मध्ये बंद पडले. 


खंड सातवा 


इ. स. १८३७ साली दिग्दर्शन हे नियतकालिक जांभे- 
करांनीच सुरू केले. त्यानंतर १८४० च्या जुले महिन्यात मुंबई 
अखवार हे संपूर्ण मराठी वृत्तपत्र सुरू झाले, पण ते फार दिवस 
चालले नाही. इ. स. १८४१ मध्ये भाऊ महाजन (गोविद 
विठ्ठल कुटे) यांनी प्रभाकर नावाचे पत्र सुरू केले. ते सुमारे 
वीस वर्षे चालले. बाळशास्त्री जांभेकरांचेही साहाय्य त्यांना 
मिळत होते. प्रभाकरात विविध वार्ताप्रमाणेच माहितीपूर्ण 
लेखही छापले जात. लोकहितवादींची शतपत्रे प्रथम प्रभाकरातच 
प्रसिद्ध झाली. इंग्रजी राज्यपद्धतीवर टीका प्रथम त्याच पत्रात 
सुरू ज्ञाली. भाऊ महाजनांनी पाइचात्य ज्ञानाचा प्रसार केला, 
त्याचप्रमाणे आपल्या संस्कृतीविषयी व भाषेविषयी अभिमानही 
प्रगट केला. पाइचात्यांचे अंधानुकरण नाही व स्वसंस्कृतीचा 
दुरभिमानही नाही, अशा समतोल वृत्तीने त्यांनी आपली 
लेखणी चालवली. 

इ. स. १८४२ च्या जून महिन्यात अमेरिकन मिशनऱ्यांनी 
अहमदनगर येथे धर्मप्रसारासाठी ज्ञानोदय हे पत्र सुरू केले. 
प्रथम ते मासिक होते, पण १८४५ पासून पाक्षिक झाले. पहिले 
सहा अंक केवळ मराठीत निघाले. पुढे १८६६ पर्यंत त्यात 
इंग्रजी व मराठी लेख येत असत. इ. स. १८७६-८२ या काळात 
ज्ञानोदय केवळ मराठीत निघाले. मग ते पुन्हा इंग्रजी-मराठी 
झाले. ज्ञानोदयात हिंदू धर्मावर बरीच टीका केली जात होती. 
तथापि या वृत्तपत्राने केलेले शिक्षणप्रसाराचे व ज्ञानप्रसाराचे 
कार्य उल्लेखनीय आहे. त्याने हिंदू धर्मातील अनिष्ट गोष्टींवर 
प्रहार केल्यामुळे समाजसुधारणेला निश्‍चित मदत झाली. मरा- 
ठीत प्रसिद्ध होणार्‍या वृत्तपत्रांचा व वाडमयाचा परामशे ज्ञानो- 
दयात प्रथमपासून घेतला जात असे. त्यामुळे आज नामशेष 
झालेल्या अनेक वृत्तपत्रांची माहिती ज्ञानोदयावरून कळते. 

प्रभाकराचे समकालीन ज्ञानसिंधू हे पत्र इ. स. १८४२ मध्ये 
मुंबई येथे सुरू झाले. वीरेश्‍वर सदाशिव छत्रे हे त्याचे संपादक 
होते. ज्ञानर्सिधू व प्रभाकर यांची स्पर्धा असून, त्यांत परस्परां- 
विषयी उपहासात्मक लिहिलेले आढळते. त्या वेळी चंद्रोदय 
नावाचे एक पत्र चालविले जात होते. त्या पत्रात मिशनऱ्यां- 
प्रमाणेच प्रभाकरावरही टीका येई. 

पुण्यातील पहिले मराठी वृत्तपत्र म्हणजे मित्रोदय हे होय. 
ते इ. स. १८४४ साली निघाले; 'पण फार काळ चालले 
नाही. त्यानंतर इ. स. १८४९ मध्ये पुणे येथे ज्ञानप्रकाश हे पत्र 
निघाले. ते इ. स. १८६२ पर्यंत शिळेवर छापले जाई. प्रथम ते 
फक्त सोमवारी निघत होते, पण पुढे सोमवारी व गुरुवारी 
निघू लागले. कृष्णाजी त्रिबंक रानडे यांनी हे पत्र 
सुरू केले. तेच त्याचे पहिले संपादक होते. कृष्णशास्त्री 


ष७छ 
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चिपळूणकर, लोकहितवादी, छत्रे, . न्या. रानडे, विष्णुशास्त्री, 
गो. कृ. गोखले, ल्िमिये, भानू, इ. नामवंत लेखकांचे साहाय्य 
ज्ञानप्रकाशाला लाभले. इ. स. १९०४ मध्ये ते पत्र दैनिक 
स्वरूपात निघू लागले. पहिल्याच अंकावर ह. ना. आपटे आणि 
वा. गो. आपटे यांची नावे संपादक म्हणन आढळतात. 
देशातील व परदेशातील वर्तमान सर्वांना कळावे, हा तर 
ज्ञानप्रकाशाचा उद्देश होताच, शिवाय महाराष्ट्रातील विविध 
संस्था, स्त्रीशिक्षण, देशी उद्योगधंदे, व्यापार, कर, इ. विष- 
यांची चर्चाही त्यात होत असे. त्या काळात जे विविध सामा- 
जिक प्रश्‍न उपस्थित झाले, त्यांत ज्ञानप्रकाशयाने सुधारणांचा 
पाठपुरावा केलेला दिसतो. अभ्यासपूर्ण विवेचन व समतोलपणा 
हे त्यांतील संपादकीय लेखांचे वेशिष्टय होते. मराठी ज्ञान- 
प्रसारक हे मासिक मुंबईला इ. स. १८५० मध्ये सुरू झाले. ते 
सुमारे १५ वषे चालले. 

ख्थिस्ती धर्मोपदेशकांच्या वाढत्या प्रचाराला आळा घालण्या- 
साठी कृष्णशास्त्री चिपळूणकर यांनी विचारलहरी नावाचे 
साप्ताहिक इ. स. १८५२ मध्ये सुरू केले. उपदेशचंद्रिका व 
सद्धर्मदीपिका ही पत्रेही त्याच उद्देशाने निघाली. याशिवाय 
ज्ञानसागर, हिंडुहितेच्छू, इ. पत्रे मुंबईत चालू होती. इ. स. 
१८५३ मध्ये भाऊ महाजन यांनी धूमकेतू नावाचे साप्ताहिक 
सुरू केले. त्यांनीच १८५४ मध्ये ज्ञानदशंन हे त्रैमासिक सुरू 
केळे. इ. स. १८६१ सालो शालापत्रक हे मासिक सुरू झाले. 
इ. स. १८६२ साली नारायण मोरेश्‍वर केळकर यांनी ज्ञान- 
प्रकाशाला प्रतिस्पर्घी असे वृत्तप्रकाश नामक पत्र पुण्यात 
काढले. पण ते जेमतेम एक वर्ष चालू राहिले असावे. 

ई.स. १८५२ च्या सुमारास कोल्हापूर येथे ज्ञानप्रसारक व 
वर्तमानसंग्रह ही पत्रे सुरू झाली. इ. स. १८५४ मध्ये रत्नागिरी 
येथे जगन्मित्र हे पत्र व १८५८ मध्ये सातारा येथे शुभसूचक 
नावाचे साप्ताहिक सुरू झाले. त्यापुर्वी सातार्‍यात बोघामत 
व शुभचिंतक ही पत्रे चालू असल्याचा उल्लेख आढळतो. 

ज्ञानप्रकाशाप्रमाणेच महाराष्ट्रात गेल्या शतकात प्रसिद्धी 
पावलेले महत्त्वाचे वृत्तपत्र म्हणजे इंदुप्रकाश हे होय. ते मुंबईत 
इ. स. १ ८६रेच्या जानेवारीत सुरू झाले. लोकहितवादी व 
न्या. रानडे यांच्या प्रेरणेमुळे विष्णुशास्त्री पंडित यांनी ते चाल 
केले. जनादेन सखाराम गाडगीळ हे त्याचे पहिले संपादक होते. 
इंग्रजी विभागाचे संपादन पहिले चार महिने न्या. रानडे याची 
केले. विष्णुशास्त्री पंडित यांनी इंदुप्रकाशात विधवाविवाह 
बालविवाह, केशवपन, स्त्रीशिक्षण, इ. विषयांवर अभ्यासपूर्ण " 
व आवेशयुक्‍त लेखन केले. त्यामुळे हे पत्र महाराष्ट्रात फार 


गाजले. सामाजिक सुधारणेच्या बाबतीत इंदुप्रकाशची कामगिरी 
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फार मोलाची आहे. इ. स. १९०२ पासून हे पत्र दैनिक स्वरूपात 
निघू लागले. इ. स. १९२० नंतर ते त्या वेळच्या लोकमान्यात 
सामील करण्यात आले. शेवटी लोकमान्य १९२५मध्ये बंद झाले. 

इ. स. १८६३ साली वि. ना. मंडलिक यांनी नेटिव्ह ओपि- 
नियन नावाचे इंग्रजी-मराठी साप्ताहिक सुरू केले. त्यातील 
लेखन भारदस्त व अभ्यासपूर्ण असल्यामुळे, त्याचा बोलबाला 
परदेश्ांतही ज्ञाला होता. त्यात समाजसुवारणेचा पुरस्कार 
केलेला आढळत नाही. इतिहासाचा अभिमान जागृत करण्या- 
वर मंडलिकांचा जास्त भर होता. मामा परमानंद हे त्या 
पत्राचे प्रथमपासून संपादक होते. त्यांची लेखनशैली सुबोध, 
चटकदार व मामिक होती. कोणत्याही विषयावर ते समतोल 
बुद्धीने व निश्‍चयपूवक लिहीत. त्यांच्या लेखनामुळे पत्राला 
भारदस्त स्वरूप प्राप्त झाले. ते पत्र इ. स. १९०६मध्ये बंद पडले. 

इ. स. १८६७ मध्ये विविधज्ञानविस्तार या माध्षिकाचा जन्म 
झाला. रा. भि. गुंजीकर हे त्याचे पहिळे संपादक होते. त्या 
मासिकात निबंध, प्रवासवर्णने व विविध विषयांवरील लेख 
प्रसिद्ध केळे जात. आपल्या दीर्घ आयृष्यात त्याने भरीव 
वाऊमयसेवा केली. 

त्या काळात मुंबई-पुण्याबाहेरही काही उल्लेखनीय पत्रे होती. 
इ. स. १८६६ मध्ये ठाणे येथे अरुणोदय नावाचे पत्र काशिनाथ 
घोंडो फडके यांनी सुरू केले. ते सुमारे ४५ वर्षे चाळू होते. 
त्यातील लेखांत विद्त्ता किवा सखोल विवेचन नसे; पण जहाल 
राजकीय विचार असत. अरुणोदयाच्या चालकांनी हिंदुपंच 
नावाचे एक विनोदी पत्रही चालू केले होते. त्यात प्रचलित राज- 
कीय घडामोडींचे चित्रमय दर्शन घडत असे. ही दोन्ही पत्रे 
त्यांतील जहाल विचारांमुळे सरकारी रोषाला बळी पडली. 

३. स. १८७३ मध्ये प्राथंनासमाजाचे मुखपत्र म्हणून 
सुबोधपत्रिका सुरू झाली. समाजकारण व धर्मकारण हेच 
पत्रिकेचे क्षेत्र होते. न्या. .रातडे, रा. गो. भांडारकर, मामा 
परमानंद, चदावरकर, इ. विद्वानांचे लेख पत्रिकेत येत. 
कळमे जे नाका ल्म शी य 
या अ न्यात न न पाम झाले, त्यात 

त. तय सविस्तर छापलेल्या असत. 
माला सुरू केडा. सात अलि ्ंसास्ती चिपळूणकरांनी निबंघ- 
लेचे ८४ अंक निघाले. आपल्या 


आवेशयक्‍्त, चटकदार मी 
हा व अलंकारिक भाषेच्या साहाय्याने 
व न ने 
मालाकारांनी महाराष्ट्रात वि प 
व इ. स. १८७७ मध्ये दीनबं 
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निघाले होते. मागसलेल्या बहुजन समाजाविषयीचे लेख त्यात 
छापले जात. 
इ. स. १८७८ साली केवळ ऐतिहासिक साधने प्रसिद्ध 
करण्यासाठी काव्येतिहाससंग्रह हे पत्र सुरू झाले. 
याव्यतिरिक्त अनेक पत्रे त्या काळात जन्मास आली. 
इ. स. १८६३ मध्ये नासिक येथे नासिकवृत्त, इ. स. १८६४ साली 
वेळगाव समाचार, १८६७ साली ठाणे येथे सूर्योदय व धुळे येथे 
खानदेशवैभव, १८६९ साली कोल्हापूरला ज्ञानसागर, १८७१ 
साली पुणे ग्रेथे लोककल्याणेच्छू व रत्नागिरीला सत्यशोधक, 
१८७५ मध्ये वेंगुलेवृत्त, १८७६ मध्ये धुळ्याला आर्यावर्त, व 
पत्रे निघाली. हिंदू रिफॉर्मर, ज्ञानचक्ष, शिवाजी, विनोद प्रतोद, 
कष्टविलासिनी, पुणेवैभव, वृत्तप्रकाश ही पत्रेही चालू होती. 
गोव्यात देशसुवारणेच्छू, सोलापूरला कल्पतरू, पंढरपूरला 
पंढरीवेभव, साताऱ्याला बोधसुधाकर, अलिबागला सत्यसदन, 
इंदूरला पुणंचंद्रोदय, देवासला वृत्तलठहरी, धारला वृत्तवारा' 
अशी बरीच वृत्तपत्रे त्या काळी सुरू झाली. बेने इसरायल 
समाजाने इ. स. १८७७ मध्ये सत्यप्रकाश नावाचे मराठी प्त 
सुरू केले, ते १८८४ च्या जूनपर्यंत चालू होते. 
प्रस्तुत कालखंडातील वृत्तपत्रांत बातम्यांचा भरणा थोडाच 
असे. बहुतेक बातम्या इंग्रजी वृत्तपत्रांवरून घेतलेल्या अर्सर्त- 
स्वतंत्र बातमीदारांकडून आलेली बातमीपत्रे अगदी थोडी असर्त- 
धामिक व सामाजिक प्रश्‍नांची चर्चा बरीच चाले. पुणे व मु 
येथील पत्रे सोडल्यास, इतर पत्रांत राजकारणाला फारसे स्थान 
नसे. वाचकांचा पत्रव्यवहार मात्र भरपूर आढळतो. वृत्तपत्रांतील र 
एकंदर धोरण सरकारला अनुकूल असे. त्यात ब्रिटिश राज्या 
पासुन झालेल्या फायद्याचे गोडवे गायळे जात. त्री 
इ. स. १८८१ च्या सरकारी अहवालात देशी वृत्तवत्रा ह 
संख्या ७६ व त्यांत मराठी पत्रांची संख्या ४१ दिलेली आर्ट' 
१८८० पर्यंत मराठी भाषेत सुमारे ७० मासिक्रे सुरू झाली 
होती. त्यांतील विद्याकल्पतरू (बडोदे), मतोविहार (ठाण 1 
जगद्धितेच्छू (पुणे), ज्ञानसागर (पुणे), काव्य़ेतिहाससंग्रट 
(पुणे) , विद्योदयमाला (रत्नागिरी) व व्यवहारदर्पण (मु 
ही विशेष उल्लेखनीय आहेत. नै 
त्यानंतरचा कालखंड केसरीच्या आरंभापासून सुरू होत” 
केसरीचा पहिला अंक इ. स'. १८८१ साली जानेवारीच्या पहिल्या 
मंगळवारी निघाला. त्यात वाडमयविषयक लेख चिपळूणकर 
लिहीत; इतिहास, अर्थशास्त्र व समाजकारण यांवरचे 
आगरकरांचे असंत आणि धर्मशास्त्र व कायदा या विषयांवर 
लो. टिळक लिहीत. प्रथम आगरकर हे संपादक व प्रकाशक द्वीश- 
पण आधी सामाजिक सुधारणा की राजकीय सुधारणा यांसंबँथ 


खंड सातवा 


मतभेद झाल्यामुळे त्यांनी इ. स. १८८७ मध्ये केसरीचा संबंध 
सोडला आणि पुढील वर्षी सुधारक हे साप्ताहिक काढले. 
त्यानंतर लो. टिळक हे केसरीचे संपादक झाले. मध्यंतरी 
त्यांना तीनदा कारावास भोगावा लागला, तो काळ सोडला 
तर तेच शेवटपर्यंत केसरीचे संपादक होते. निधनापर्यंत त्यांनी 
केसरीमधून लोकजागृतीचे कार्य केले आणि देशाभिमान व 


ज. स. करंदीकर 


धर्माभिमान वाढीस लावला. आपल्या जहाल विचारांचे लोण 
त्यांनी मोठ्या धडाडीने लोकांपर्यंत पोचवले. तात्यासाहेब 
केळकर, ज. स. करंदीकर व काकासाहेब खाडिलकर यांनीही 
त्यांना चांगली साथ दिली. 
प्रथम केसरी केवळ मंगळवारी निघत असे. त्यात बातम्यां- 
पेक्षा विचारप्रवर्तक लेखांनाच अधिक वाव द्लि जात असे. 
पुढे त्याचे रूपांतर अधंसाप्ताहिकात आणि मग देनिकात झाले. 
केसरी सुरू झाला त्याच वर्षी अरण्यपंडित, बकुल, जगदादश, 
छावा व दैवज्ञदीपिका ही वर्तमानपत्रे निघाली. अरण्यपंडित हे 
साप्ताहिक त्या काळात बरेच गाजले. त्यात लौकिक व धार्मिक 
विषयांवर निभिडपणे उपरोधिक भाषेत लेख लिहिले जात. इ. स. 
१८८५ साली सोलापूरसमाचार हे वृत्तपत्र निघाले. त्यानंतर 
इ. स. १८८८ च्या ऑक्टोबरमध्ये आगरकरांनी आपले सुधारक 
पत्र सुरू केले. त्यांतील तेजस्वी लेखांमुळे महाराष्ट्रात हे पत्र 
खूपच गाजले. पण इ. स. १८९५ साली आगरकरांचे निधन 
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झाल्यामुळे सुधारकाचे तेज मावळले. त्यानंतर ते पत्र काही 
वर्षे चालून बंद पडले. 

इ. स. १८८९ साली मुंबईत वार्ताहर हे पत्र निघाले. त्यातील 
निवडक वार्ता, चटकदार निवंध व इतर माहिती यांमुळे ते 
बरेच लोकप्रिय झाले होते. 

इ. स. १८९० च्या ऑक्टोबरमध्ये हरिभाऊ आपटे यांनी 
करमणूक हे साप्ताहिक सुरू केले. त्यांच्या कादंबर्‍या प्रथम 
पुणेवेभव या पत्रात प्रसिद्ध झाल्या. पुढे १८९६ च्या जुले 
महिन्यात त्यांनी मनोरंजन नावाचे मासिक सुरू केले. त्याच्या 
पहिल्याच अंकात काशीताई कानिटकरांची 'रंगराव व 
हरिभाऊंची ' गणपतराव * या कादंबर्‍या सुरू झाल्या. १८८२३ 
मध्ये सुरू झालेले निवंधचंद्रिका हे मासिक इ. स. १८८७ साली 
मनोरंजनात समाविष्ट झाले. हे जोड मासिक १८९२ पर्यंत 
चालले. करमणूक हे साप्ताहिक अत्यंत उच्च दर्जाचे होते. 
हरिभाऊंच्या कादंबऱ्या, उद्बोधक चरित्रे, उपयुक्त माहिती, 
चटकदार वर्तेमानसार, सगुणाबाईची मुलींना पत्रे, स्फुट गोष्टी 
व टीकालेख अश्या विविध प्रकारच्या वाडमयामुळे ते खूप 
लोकप्रिय झाले. १९१७ साली ते बंद पडले. 

इ. स. १८९८ साली शिवरामपंत परांजपे यांनी काळ हे 
पत्र सुरू केले. प्लेगाची साथ, त्या साथीत सोजिरांनी केलेली 
दांडगाई, रंडचा वघ, सरकारची दडपश्याही व लो. टिळकांना 
झालेली शिक्षा, या सर्वे प्रकरणांमुळे त्या वेळी महाराष्ट्रातील 
वातावरण प्रक्षुब्ध झालेले होते. त्यातच परांजपे यांनी व्याजोक्ति- 
पूर्ण व उपरोधिक असे जहाल वृत्तीचे लेख लिहून त्या वाता- 
वरणातला क्षोभ वाढवला. त्यांच्या लेखांमुळे सरकारी अधि- 
कार्‍यांत बरीच खळबळ झाली आणि शेवटी इ. स. १९०८ 
मध्ये काळ पत्रावर खटला होऊन ते बंद पडले. त्यांचे काळातले 
उत्कृष्ट लेख मराठी वाडमयाला भूषणभूत ठरले आहेत. 

या कालखंडातली संस्थानांतील वृत्तपत्रांची कामगिरीही 
उल्लेखनीय आहे. ज्ञानसागर, विद्याविकास, समर्थ, बडोदा- 
वत्सल, सयाजीविजय अशी त्यांची नावे होती. 

इ. स. १८८१ ते १९०० या कालखंडात ऐतिहासिक साधने, 
धार्मिक विचार, संस्कृत ग्रंथांची भाषांतरे, फलज्योतिष, आय- 
वेद, इ. विषयांसंबंधी पुष्कळ मासिके निघाली. त्यांतील बरीच 
अल्पावधीतच बंद पडली. दंभहारक, स॒त्यबोधिनी, तत्त्वविवेचक, 
ज्ञानसागर, ज्ञानदीप, हिंदुधमे-विवेचक, सद्धर्मदीप या मासि- 
कांनी बरीच धर्मजागृती केली. ज्ञानसंग्रहू, विद्याविलास, कुम- 
दिनी, 0 महाराष्ट्र कोकिळ, इ. मासिकांची साहित्य- 
सेवा डोळ्यात भरण्यासारखी झाली. याव्यतिरिक्त दीनमित्र, 


क्त 


गृहिणी, भारतविजय, मराठी शालापत्रक (नवे, चित्रशाळेचे) 
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ही मासिके उल्लेखनीय आहेत. कोल्हापूर येथे विजापूरकर 
यांनी सुरू केलेले ग्रंथमाळ्ा हे मासिक वारा वर्पे चालले. त्यात 
अनेक प्रथितयश व होतकरू लेखकांचे लेख व ग्रंथ प्रसिद्ध झाले. 

इ. स. १८९४ च्या सुमारास प्रभाकर नावाचे दनिक मुंव- 
ईल्ा सुरू झाल्याचा उल्लेख सापडतो. गुराखी हे देनिकही त्या 
वेळी चाळू होते. होच मराठीतली पहिली दैनिके होत. 

इ. स. १९००-१९१० हा काल्खंड वृत्तपत्रांच्या इतिहासात 
टत्वाचा मानला जातो. गेल्या शतकाच्या अखेरीस जी राष्ट्रीय 
जागृती ज्ञाळी, तिचे पडसाद या कालखंडातील वृत्तपत्रांत उमटू 
लागले. महाराष्ट्राच्या इतर भागांत आणि त्या वेळी मागास 
राहिलेल्या वऱ्हाड-मध्य प्रांतातही वर्तमानपत्रे सुरू झाली. इ. स. 
९०२मव्ये वऱ्हाडसमाचार, देशसेवक, वेदर्भ ही पत्रे निघाली. 
मुंबईत निघालेल्या मुंवईवेभव या दैनिकाचा उल्ळेख अवश्य 
करायला पाहिजे. इ.स. १९०४ मध्ये ज्ञानप्रकाश या अर्धसाप्ता- 
हिकाचे ख्पांतर दैनिकात झाले. त्याची साप्ताहिक आवृत्ती 
रविवारी निघू लागली. 

इ. स. १९०५ मध्ये भोपटकर वंधूंनी भाला हे पत्र सुरू 
केले. ते दहा दिवसांनी प्रसिद्ध केळे जाई. ते खरेखुरे मतपत्र 
असून, त्याते लेख खूप गाजले. त्यानंतरच्या पाच वर्षांत सर- 
देसाई - विजय (सावंतवाडी १९०६ ), मुमुक्षु (घुळे व पुणे 
१९०७), देशसेवक (नागपूर), हितवाद (नागपूर १९०७ )/ 
विजयी मराठा (कोल्हापूर १९०७ ), प्रगति (कोल्हापूर 
१९०८ ), खानदेशसमाचार ( घुळे १९०८), कुलाबा 
(वेजनाथ १९०८), हिदूपंच (साप्ताहिक, ठाणे १९०९) 
अशी अनेक पत्रे निघाली. त्या काळात राष्ट्रीय चळवळीचा 
जोर वाढल्यामुळे वतंमानपत्रांचीही प्रगती झाली. पण १९०५ 
पासून सरकारने राष्ट्रीय वर्तमानपत्रांवर करडी नजर ठेवली 
आणि भाला, हरिकिशोर (यवतमाळ), विहारी, अरुणोदय 
(ठाणे), प्रतोद (इस्लामपूर), स्वराज्य (सोलापूर), विश्‍व- 
वृत्त वगेरे नियतकालिकांवर खटले भरले. इ. स. १९०८ च्या 
उनारास राष्ट्रमत नावाचे देनिक सुरू करण्यात आले. पण 
त्यातील राष्ट्रीय वृत्तीच्या लेखनामुळे सरकारने त्याच्यावर 
खटला भरला आणि मग ते लोकर बंद पडले. राष्ट्रोदय मासिक, 
काळ, देशसेवक ही वृत्तपत्रेही अशीच सरकारी रोषामुळे बंद 
पडली. इ. स. १९०८ साली लो. टिळकांना राजद्रोहाबद्दल सहा 
"१ कारावासाची शिक्षा झाली. . पण केसरी पत्र मात्र चालू 

राहिले, डे. सु. १९१० साली वृत्तपत्रांवर नियंत्रण घालण्यासाठी 
प चारी अक्ट संमत करून घेतला. त्यालाही अनेक पत्रे 


या काल्खंडात 
कालखंडात ३०-.४० मासिके निघाली. त्यांतली कादंबरी- 
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कल्पद्रुम, आनंद, विद्यार्थी, राष्ट्रोदय, चित्रमयजगत ही विदोष 
उल्लेखनीय होत. आपटे, करंदीकर, देवगिरीकर यांच्या सह- 
कार्यामुळे आणि भारदस्त लेख, भरपूर चित्रे व नियमितपणा 
या गुणांमुळे चित्रमयजगत खूप लोकप्रिय झाले. खाडिलकरांचे 
महायुद्धाविषयीचे, चटकदार भाषेत लिहिलेळे लेख हे त्याचे 
मोठेच आकर्षण होते. मासिक समालोचन व शास्त्रीय माहिती 
सचित्र देण्याचा उपक्रम या मासिकानेच प्रथम केला. 

इ. स. १९१० ते १९२० हा कालखंड पहिल्या महायुद्ध” 
मुळे विद्षेष गाजला. त्या कालखंडात अनेक महत्त्वाची पत्र 
उदयास आली. १९१४ साली वऱ्हाडात महाराष्ट्र नामक साप्ता" 
हिक सुरू झाले. त्याचा इतका बोलवाला झाला, की ते वःहा 
डचा केसरी समजले गेले. मुंबईतील लोकसेवक, वाईचे धर्म” 
मार्तंड लेळेशास्त्री यांचे ज्ञानसाधन व पुण्याचे ग्षी 
यांचे पाक्षिक आचार्य ही नाव घेण्याजोगी वृत्तपत्रे त्याच व र 
निघाली. पुढच्या वर्षी अच्युतराव कोल्हटकर यांनी संदेश € 
पत्र सुरू केले. त्यापूर्वी आपल्या तेजस्वी लेखनामुळे कोल्हटकर 
प्रसिद्धी पावले होते. त्यामुळे संदेशचा बोळ्बाला झाला. म्ही” 
युद्धाच्या ताज्या व चटकदार बातम्या आणि आंतरराष्ट्रीय 
प्रश्‍नांचे सुबोध विवेचन यांमुळे त्याचा खप खूप वाढला. पण र 
अच्युतरावांनी राष्ट्रीय नेत्यांवर निरगेलू टीका सुरू केल्यामुळ 
त्यांच्या पत्राची लोकप्रियता कमी झाली. तथापि त्यांनी दोर्न 
तपांच्या काळात जे विपुल लेखन केले, त्याला मराठी साहित्यात 
मानाचे स्थान मिळाले आहेः चिपळूणकर, टिळक, आगरकर 
परांजपे, हि 
कर, केळकर 
कोल्हटकर या सर्प्त 


अनंत 


सत्संग, त्र. दादा न 
यांनी प्रांचीप्रभा 
हळदकुंकू (स्त्रियांसाठी) व विद्याप्रसार ही नियतकालिके पुर€ 
केली. भारत नावाचे साप्ताहिक हेगडे देसाई यांनी बरीच ब 
चालवले. त्यानंतर हिंदु हे साप्ताहिक द. व्यं. वै यांनी काही 
काल चालवले, श्री. सां. घ. कंटक यांनी सुबोध या नावा 
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एक मासिक कित्येक वर्षे चालवले. मुळे ते यशस्वी ठरले. त्यात संपादकीय लेख किवा स्फुटे यांना 
इ. स. १९१९ मध्ये पुण्यातील राष्ट्रीय पक्षाच्या पुढाऱ्यांनी मुळी जागाच नसे. अशाच प्रकारची धूमधडाका, भगवा झेंडा 
छोकसंग्रह नावाचे दैनिक सुरू केले. त्यात संदेशमधील टीकेला वगेरे अनेक पावआणा देनिके मुंबईत १९३१ च्या सुमारास 
प्रत्युत्तर देण्याचा प्रयत्न त्यांनी केला. पण १९२३ मध्ये ते वंद चाल होती. पुण्यात १९३० साली शांतिदूत नावाचे एक पाव- 
पडले. या कालखंडात वृत्तपत्रांत्रमाणे मनोरंजन करणारी नियत- आणा दैनिक श्री. करमाळेकर यांनी सुरू केले. ते सुमारे चार 
कालिकेही पृप्कळ निघाली. वर्षे चालू होते. नक 
इ. स. १९२० नंतर भारतात म. गांधींच्या नेतृत्वाखाली आचार्य जावडेकरांनी लोकशक्ती नावाचे अधंसाप्ताहिक 
नि:शस्त्र प्रतिकाराची चळवळ सुरू झाली आणि ती देशाच्या केवळ काँग्रेसच्या प्रचारासाठी तीन वर्षे चालवले. नंतर ते 
सर्वे भागांत पसरली. त्या चळवळीच्या अनुषंगाने वृत्तपत्रांनोही दैनिक झाले. इ. स. १९४२ च्या बामघुमीत ते बंद पडले होते. 
मोठी कामगिरी वजावली. इ. स. १९२१ मध्ये महाराष्ट्रातील पण श्री. लिमये यांनी ते पुन्हा सुरू केले. १ जानेवारी १९३१ 
पुढाऱ्यांनी सामायिक भांडवलाच्या साहाय्याने एक मंडळी स्थापन रोजी डॉ. ना. भि. परुळेकर यांनी पुण्यात सकाळ हे दैनिक सुरू 
केली व लोकमान्य हे दैनिक सुरू केले. कृ. प्र. खाडिलकर हे केले. त्यांनी अमेरिकेत वृत्तपत्रशास्त्राचा अभ्यास केला होता. 
खंदे संपादक त्याला लाभले होते, त्यामुळे प्रथम त्याचा खूप पूर्वी उपेक्षित असलेल्या अनेक नवीन क्षेत्रात सकाळने पहिल्याने 
प्रसार झाला. पण १९२३ मध्ये खाडिलकरांनी लोकमान्याशी पाऊल टाकून बहुजन समाजाला आकषित केले. तसेच विविध 
असलेला संबंध सोडन नवा काळ हे पत्र सुरू केले. लोकमान्य प्रकारची माहिती त्यात प्रसिद्ध होत असल्यामुळे त्या पत्राला 
देनिक १९२५ द्य कसेबसे चालू होते. त्या वर्षी ते बंद पडल. सांप्रत मोठे स्थान प्राप्त झाले आहे. सकाळमध्ये काम करणारे 
नवा काळ हे पत्र राष्ट्रीय सभेच्या प्रचारासाठी निघाले. शि. ल्‌. करंदीकर यांनी ३-४ वर्षांनी त्रिकाळ हे स्वतंत्र पाव- 
खाडिलकर हे म. गांधींच्या असहकारितेच्या चळवळीचा पुर- आणा देनिक सुरू केले 
स्कार करणार्‍या महाराष्ट्रीय वर्गाचे अध्वर्यू होते. त्यांनी आपले इ. स. १९२० ते १९२३२५ या काल्खंडात महाराष्ट्राच्या 
नवीन दैनिक समर्थपणे चालवले. निरनिराळया जिल्ह्यांतही बरीच वृत्तपत्रे निघाली. त्यांतली 
मुंबईत राष्ट्रीय पक्षाच्या मतांचा पुरस्कार करणारे स्वस्त रत्नागिरी येथील बलवंत व सत्यशोधक, सातारा येथील ऐक्य 
दैनिक म्हणजे प्रभात हे होय. मोज प्रि. ब्युरोचे मालक पां. म. व समथ, अमरावतीचे उदय, सावंतवाडीचे वैनतेय, कुलाबा 
भागवत हे त्याचे चालक होते. अच्युतराव कोल्हटकरांच्या लेखां- जिल्ह्यातील कुलाबा समाचार, कोल्हापूरचे सत्यवादी आणि 
मळे प्रभात खप लोकप्रिय झाले. सोलापूरचे कर्मयोगी साप्ताहिक, सोलापूरसमाचार व विजय 
र इ. स. १ ९१ ७ साली बंद झालेल्या भाला पत्राचे पुनरुज्जी- ही देनिके विशेष उल्लेखनीय होत. नागपूरचे महाराष्ट्र व 
वन १९२१ मध्ये भोपटकरांनी केले. ते सुमारे १६ वर्षे चालले. अमरावतीचे उदय ही साप्ताहिके नंतर अर्धसाप्ताहिक स्वरूपात 
सनातनी पक्षाची बाजू त्या पत्राने सावरून धरली होती. त्याच निघू लागली. अमरावती येथे विदर्भ-संचार हे वत्तपत्र सुरू 
सुमारास काळकर्ते परांजपे यांनी स्वराज्य साप्ताहिक सुरू केले. झाले. मोड 
त्यातले त्यांचे लेखही खूप गाजले. पण ते लवकरच बंद पडले. इ. स. १९१० चा प्रस अक्ट १९२१ साली रद्द करण्यात 
इ. स. १९२४ च्या प्रारंभी नागपूर येथे डॉ. हेडगेवारांच्या आला होता. पण १९३० साली जो एक नवा वटहुकूम निघाला, 
प्रेरणेने स्वातंत्र्य या नावाचे दैनिक सुरू करण्यात आले. पण ते त्यामुळे हिंदुस्थानातील सुमारे २०० वृत्तपत्रे बंद झाली. 


वर्षभरच चालले. शि इ. स. १९३४ साली मुंबईत श्री. सदानंद यांनी नवशक्ती हे 
इ. स. १९२५ मध्ये ज्ञानकोशकार केतकरांनी पुणेसमाचार हे दैनिक सुरू केले. शं. द. जावडेकर हे त्याचे संपादक होते. 
दैनिक सुरू केले होते; पण तेही अल्पायुषी ठरले. नंतर द. ग. सावरकर हे संपादक झाले. 


इ. स. १९२९ मध्ये ज्ञानप्रकाशची मुंबई आवृत्ती रोज निघू इ. स. १९३५ मध्ये भागवतांनी पुण्याला देनिक प्रभात सुरू 
लागली. त्यानंतर सुरू झालेल्या असहकार चळवळीच्या साद्यंत केले. ते लोकशाही पक्षाचे मुखपत्र होते. इ. स. १९३७ साली 
हकीकतीमळे ती यशस्वी ठरली. पुण्यात लोकहित व नवभारत ही देनिके सुरू झाली. त्याच सुमा- 

| इ. स. ९२५ मध्ये मुंबईत वैद्य बंधू यांनी ताजी बातमी रास कोल्हापूरला देनिक पुढारी सुरू झाले. लोकशाही स्वराज्य 
नावाचे पावआणा दैनिक सुरू केले होते. गिरणी-कामगारांच्या पक्षाचे राष्ट्रमत हे देनिक १९३७ च्या निवडणुकीच्या काळापुर 
| 


चळवळी भंसंल्या ते 
ची ताजी वातमी त्यात चटकदार स्वरूपात असल्या- चालू होते. इ. स. १९३८ साली नासिकचे गावकरी हे पत्र सुरू 
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झाळे. इ. स. १९४० मध्ये श्री. शंकरराव दाते यांनी हिंदु 
महासभेचे मुखपत्र म्हणून काळ हे पत्र सुरू केले. 

उसर्‍या महायुद्धाच्या काळात नवीन वृत्तपत्रे फारणी निघाली 
नाहीत. इ. स. १९४४ साली नरकेसरी स्मारक मंडळाने तरुण 
भारत हे पत्र नागपुरला सुरू केळे. ग. त्र्यं. माडखोलकर गेळी 
कित्येक वर्षे ते पत्र जोमाने चाल्वीत आहेत. ओगले यांनी 
१९१४ साली सुरू केलेले महाराष्ट्र हे साप्ताहिक १९२९ साली 
अवेसाप्ताहिक व १९४५ साली दैनिक झाले. पुढे ते वऱहाडचे 
मुखपत्रच ठरले. 

अकोल्याचे मातृभूमी हे साप्ताहिक श्री. पु. व. गोळे यांनी 
१६३८ मध्ये सुरू केळे. ते पुढे देनिक म्हणून निघू लागले. 
नागधुरच्या महाराष्ट्र या साप्ताहिकाप्रमाणेच केसरी, अकोल्याचे 
उदय व रत्नागिरीचे सत्यशोधक ही साप्ताहिके अधंसाप्ताहिके 
झाली. 

वर उल्लेख केलेल्या साप्ताहिकांव्यतिरिक्‍त दुसर्‍या महा- 
युद्धापुर्वी सुरू झाळेली चित्रा, मौज, निर्भीड, धनुर्धारी, कोल्हा- 
पुरचे विद्याविळास या साप्ताहिकांची कामगिरीही उल्लेखनीय 
आहे. महायुद्धापुर्वीच्या २५-३० वर्षांत पाच-सहा नवी नियत- 
कालिके सुरू झाली. त्यांतील काहींची नावे अशी- ब्रह्मकर्म- 
प्रदीप, आरोग्य, केरळ-कोकिळ, उपनिषत्‌प्रकाश, सारस्वत, 
लोकशिक्षण, मराठा-वैभव, उषा, महाराष्ट्र साहित्यपत्रिका, 
नवयुग, नवे मन्वंतर, आयुर्वेद, मराठा, नवनीत, हास्यविनोद, 
वालवोध, व्यायाम, भारतसेवक, महाराष्ट्र सारस्वत, रत्नमाला, 
वालोद्यान, उद्यम (१९१९), तरुण भारत (१९१९), कीर्तन, 
उद्योगी भारत, भा. इ. सं. मंडळ-त्रेमासिक, कर्मयोगी, किर्लो- 


तर, सह्याद्रि, विजय, ध्रुव 


त्व ब्‌ जी- 
त ग्विलास, कुमार, संदेश, संजी' 


॥, मुद्रण-प्रकाश, समर्थ, आरोग्यमंदिर, वाडमय- 

संगीतसुधा, समाजजीवन, 

सध्या, घनुर्घारी, ग्रामोद्धार, स्वराज्य, राष्ट्रतेज, संदेश, सत्य- 
* उढारी, नवयुग, इत्यादी. 

नारो स दासुदाच्या काळात कागदाच्या टंचाईमळे व 
७ वेत्तपत्रांचा फारच कोंडमारा झाला. पुर्वीची 


६्र 


भारतीय संस्कृतिकोद 


वृत्तपत्रे कशीबशी टिकून राहिली. नवी काढणे अदाक्यच होते. 
महायुद्धानंतर भारताला स्वातंत्र्य प्राप्त झाळे आणि वृत्तपा 
'पवसायाच्या विकासाला फार मोठे क्षेत्र उपलब्ध झाले. त्या 
व्यवसायातील लोक संघटित होऊन आपल्या हितसंबंधाचे 
रक्षण करू लागले. आता त्या व्यवसायाला विराट स्वरूप 
प्राप्त झालेले आहे. असंख्य नवी वृत्तपत्रे व नियतकालिके निघाली 
असुन, ती सुशिक्षित नागरिकांच्या जीवनाचा एक आव्यक 
असा घटक बनली आहेत. ग्रामीण जीवनातही वर्तमानपत्रांचा 
थोडासा शिरकाव झालेला दिसतो. सर्व जिल्ह्यांच्याच नव्हे, तर 
ताठुक्यांच्या ठिकाणीही लहान लहान वृत्तपत्रे चाळू झाली 
आहेत. गेल्या पंचवीस-तीस वर्षांत निघालेल्या नियतकालिकां- 
पेकी काहींची नावे खाली दिली आहेत. 

देनिके- हिंदुस्थान (अमरावती), सोलापुर समाचार, १. 
(पुणे), काळ (पुणे), लोकसत्ता (मुंबई), मराठवाडा ( और 
बाद), सुदर्शन ( नागपुर), संध्या (पुणे), तरुण भारत ( ४. 
व पुणे), विशाल सह्याद्रि (पुणे), मराठा (मुंबई), ऑ. ” 
(औरंगावाद) , शिवशकक्‍्ति (अकोला), महाराष्ट्र टाईर 
(मुंबई), उदय (अमरावती), इंद्रधनुष्य, गोमंतक (पणजी)' 
राष्ट्रमत (मडगाव), नवसंदेश' (पणजी) इ. ) 

साप्ताहिके - स्वतंत्र भारत (धुळे), चवाठा ( नागपूर 
बांधव (सोलापूर), जनसत्ता ( नगर), हिंदू (मुंबई 
जागृती (नासिक), अग्रणी (पुणे), जनशक्ती (जळगाव) 
नवविदर्भ (अमरावती), प्रबुद्ध भारत (मुंबई), शक” 
(यवतमाळ), विवेक (मुंबई), आलमगीर (मुंबई) 
आपला महाराष्ट्र (धुळे), आमचा महाराष्ट्र (परभणी)! 
आदेश (नासिक), घ्रूव (सातारा), गोफण (सोलापूर) र 
ळोकराज्य (मुंबई), सोबत (पुणे), माणूस (पुणे), ण ता 
(पुणे), मामिक (मुंबई), दधसागर (मुंबई), अग्रदूत (सां ् 
नवयुग (मुंबई), प्रगती (मुंबई), युगांतर (मुंबई), तलना 
(धुळे), सन्मित्र (ठाणे), लोकवाणी (भंडारा), गॉड 
(कोल्हापूर), राष्ट्रमत, नवप्रभा. 

मासिके - अनुराधा (पुणे), अनुप्रीता (मुंबई), पत) 
(मुंबई), अभिरुची (मुंबई), उत्तमकथा (पुणे),एकता (पुणं 1 
ऊसमळा (पुणे), कथालक्ष्मी (पुणे), गोकुळ (पुणे), जत 
(पुणे), नवभारत (वाई), नवल (पुणे), पैजण (पुणे), प्रपंच च 
(पुणे) , प्रसाद (पुणे), महात्मा (पुणे), माहेर (पुणे),मानिन 
(पुणे), मेनका (पुणे), हंस, मोहिनी (पुणे), 
(नासिक), रोहिणी (पुणे), ललित (मुंबई), वीण 
(मुंबई), दीपलक्ष्मी (मुंबई), दीपावली (मुंबई), संपदा 
(पुणे), सुदर्शन (पुणे), सह्याद्रि (पुणे), चांदोबा, धनुर्धारी, 
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नवनीत (मुंबई), वसुधा (मुंबई), साहित्य सहकार "को मुंबई 
कुमार (पुणे), श्री (नासिक), अमृत ( नासिक ), वहिनी (पुणे 
रंभा (पुणे), गृहलक्ष्मी (पुणे), नाट्यभूमी (मुंबई) . 

वाषिके - अंजली, दीपमाला, पॅरामाउंट उद्योग व्यापार, 
वागेश्री, रत्नप्रभा, आवाज, मौज, सुगंध, केदार, ज्ञानदूत, उत्तम, 
धरती, साहित्यलक्ष्मी. 

अशा प्रकारे सांप्रत मराठी नियतकालिकांचा संसार खूपचमोठा 
झाला आहे. मासिकांचे व साप्ताहिकांचेच नव्हे, तर देनिकांचे 
देखील दिवाळी अंक निघू लागले आहेत. दिवाळी अंकांत कथा, 
कादंबर्‍या, नाटके, निवंध, प्रवासवर्णने, टीकात्मक लेख, इ. सर्व 
प्रकारचे विपुल साहित्य वाचायला मिळते. सांप्रत वरेच वाडमय 
प्रथम नियतकालिकांतून प्रसिद्ध होते आणि मगे त्यांतले काही 
पुस्तकरूपाने प्रकाशित केले जाते. नियतकालिकांच्या माध्यमा- 
तून मराठी वाडमय-वृक्षाचा विस्तार खूपच झाला आहे. 

इ. स. १९५० साली बेळगाव येथे मराठी पत्रकार परिषदेचे 
दहावे अधिवेशन झाले. त्या प्रसंगी आचार्य अत्रे यांनी आपल्या 
अध्यक्षीय भाषणात मराठी वत्तपत्रांच्या व नियतकालिकांच्या 
एकशेअठरा वर्षांच्या इतिहासाचे विहंगमावळोकन करून, मराठी 
पत्रव्यवसायाच्या तत्कालीन परिस्थितीसंबंधी विचार केला, 
त्याचा आशय असा - 

ध्येयवादी महापुरुषांच्या जीवितकार्यातला एक भाग म्हणूनच 
मराठी वत्तपत्रे उदयाला आली आणि त्या त्या पुरुषांच्या व्यक्ति- 
भत्त्वाच्या व कार्याच्या विकासाबरोबरच त्यांची वाढ होत गेली. 
लोकजागृतीचे व समाजक्रांतीचे एक प्रभावी शस्त्र या एकाच 
दृष्टीने वत्तपत्रांची निमिती व जोपासना महाराष्ट्रात झाली. 
भारतात स्वतंत्र प्रजासत्ताक राज्य स्थापन झाल्यापासून वृत्त- 
पत्रांच्या कार्येक्षेत्राला विराट वर्तुळाचे स्वरूप प्राप्त झालेले 
आहे. कोट्यवधी मतदारांना जागृत व सुशिक्षित करण्याचे कार्य 
त्यांना करावयाचे आहे. विविध बुद्धीच्या, प्रतिभेच्या व शक्‍तीच्या 
अनेक थोर विभूती आणि प्रभावी व्यक्‍ती आज महाराष्ट्राच्या 
पत्रव्यवसायात वावरत आहेत आणि ह्या व्यवसायाचे सामथ्ये 
व शोभा वाढवीत आहेत. आचार्य जावडेकर, न. र. फाटक व 
श्री. ग. वझे ह्यांच्यासारखे अधिकारी पुरुष नवीन तत्त्वज्ञान व 
नवीन दृष्टी देऊन पत्रकारांचे बौद्धिक मार्गदर्शन करीत आहेत. 
साने गुरुजींच्या साधनेने तरुणांना मोहिनी घालणारी एक नवीन 
सोज्वळ शक्‍ती पत्रकारांना उपलब्ध करून दिलेली आहे. श्री. म. 
माटे आणि देवगिरीकर ह्या विद्वानांनी आपल्या व्यासंगाची 
कोठारे वाचकांना सदैव खुली करून ठेवलेली आहेत. अप्पा 
खाडिलकर, शंकरराव दाते, श्रीपादराव नवरे व शंकरराव 
ओगले ह्यांच्यासारख्या अभिजात व निष्णात संपादकांनी 


)/ 
), 
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मराठी पत्रव्यवसायाची इभ्रत सांभाळून घरलेली आहे. रामभाऊ 
तटणीस व शंकरराव मोरे 


ह्यांच्यासारखे लढाऊ संपादक 
हातात लेखण्यांच्या 
तरवारी घंऊतं 
लोकहिताभोवती 
जागता पहारा 
करीत आहेत. जुन्या 
पत्रकारांची प्रखर 
घ्येयनिष्ठा व आघु- 
निक राजकीय 
9 तत्त्वज्ञानाची अखंड 
तपश्‍चर्या यांचा 
सात्विक समन्वय 
पां. वा. गाडगीळ 
ह्यांच्यामध्ये झालेला 
आढळतो. आजच्या 
जीवनातील विषमतेचे आणि विसंगतीचे मर्मभेदक विडंबन 
करणारा दत्तु बांदेकरांसारखा अमोघ विनोदी लेखक महा- 
राष्ट्रात दुसरा आढळणार नाही. माडखोलकर, ना. ग. गोरे व 
प्रभाकर पाध्ये ह्यांच्यासारखे राजकारणात व साहित्यात 
सारखीच गती असलेले प्रतिभाशाली, वादकुझल व झेलीदार, 
लेखक-संपादक मराठी वृत्तसृष्टीची भूषणे होत. अनंत काणेकर 
व द्वारकानाथ कणिक 
यांच्यासारखे मार्मिक 
स्तंभलेखक, ग. वबा. 
नेवाळकर व ह. रा. 
'' महाजनी यांच्यासारखे 
तल्लख आणि अभ्यासू 
राजकोय समीक्षक, 
७ चं. वि. बावडेकर व 
"रवि. ग. देशपांडे 
१ & ह्यांच्यासारखे चतुरस्त्र 
| बुद्धीचे स्फुटलेखक हे 
मराठी पत्रव्य व- 
* सायाची मोठीच 
आकर्षणे आहेत. 
वरील भाषणात 
आचार्य अत्रे यांनी 
ज्यांचा गौरव केला आहे, त्यांच्या व्यतिरिक्त डॉ. ना. सिं. 
परुळेकर, ग. वि. केतकर, श्रीकांत पालेकर, पु. रा. बेहरे 


पां. वा. गाडगीळ 


ह. रा. महाजनी 
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गोविद तळवलकर, र. ना. लाटे. विद्याधर गोखले, जयंतराव 
टिळक, वा. द. सातोस्कर, चंद्रकांत केणी, अनंत पाटील, माघव 
गडकरी, कोठारी, त्र्यं. वि पर्वते, अ. द. पोतनीस, वाळासाहेव 
पाटील, गणपतराव जाधव, भालेराव, ह. मो. जोशी, रॉय 
किणीकर, इ. अनेक पत्रकारांनी गेल्या वीस वर्षांत मराठीची 
पुष्कळ सेवा केली आहे 

पण गेल्या २०-२५ वर्षांत वत्तपत्रांचे स्वरूप खप बदलले 
आहे. यांत्रिक सुवारणा, विमाने, तारायंत्रे, विनतारी संदेश 
यामुळे व्याप व गती यांत फार वाढ झाली आहे. लोकांना 
विविध, त्रोटक व ताजे वृत्त हवे असते. ते ज्यात सापडते तेच 
पत्र त्यांना आवडते. मात्र वृत्तपत्रांच्या मालकांच्या राजकीय व 
आथिक हितसंवंधांमुळे संपादकांचे स्वातंत्र्य आता मर्यादित 
झालेले आहे. पूर्वी पत्रकार हा कर्तव्य, ध्येयनिष्ठा, तत्त्वाचरण 
अद्या गुणांनी प्रेरित असे. आता त्या व्यवसायात धंदेवाईक 
दृष्टी आली आहे आणि तत्त्वनिष्ठा फारशी उरलेली नाही. 
भविष्य, शब्दकोडी यांना नियतकालिकांत मानाचे स्थान लाभले 
आहे. गेल्या ५-१० वर्षांत वृत्तपत्रांचे स्वरूप पुन्हा थोडे वदल- 
लेले दिसते. श्ीघ्र-साहित्य निर्माण करणारे बरेच पत्रपंडित 
आता तयार झाले आहेत. सिनेमा, नभोवाणी, क्रीडाविद्व, 
रंगभूमी, संगीत, चित्रकला, यांसंबंधी वाचकांची जिज्ञासा तृप्त 
करण्याचा प्रयत्न आता पत्रकार करू लागले आहेत. त्याच- 
प्रमाणे पूर्वीसारखे धार्मिक, सांस्कृतिक व राजकीय विषयांवर 
विवेचनात्मक विस्तृत लेखही अलिकडे वृत्तपत्रांत वाचायला 
मिळू लागळे आहेत. शास्त्र आणि तंत्र या दोन्ही दृष्टींनी सांप्रत 
पत्रव्यवसाय जटिल झाला आहे. त्यामुळे महाराष्ट्रात काही 
विद्यापीठांनी वृत्तपत्रविषयाचा पदवी आणि पदविका अक्षा 
धर्तीवर अभ्यासक्रम सुरू केला आहे. कित्येक विद्यार्थी हल्ली 
त्या अभ्यासक्रमाकडे वळत आहेत. [ प्रदक्षिणा - संपा. रा. श्री. 
जोग, १९६८; म. सा. रू.; म. सा.; म. सा. सि.; प्रा. म. वा. 
इ., आ. म. वा. इ.; प्रा. म. जे. सा.; म. भा.-उ. वि 
मातीतलं मोती, कुळकर्णी, यादव, १९७०; म. नि. वा; मराठी 
निबंध - म. मा. अळतेकर; लो. सा. रू.; म. लो. क.; हितगुज- 
श्री. बाळ सामंत; लो. सा. सा.; म. लो. उ.; प्रा. म. वा. स्व 


म. जी. २; द. सं. इ.; म. म. सं. ; सप्तसरिता - संपा. मालती 
किर्लोस्कर; म. नि. इ.; व. प हि. इं. ज. ] 


नाटक हे मनोरंजनाचे एक 
सर्वोत्कृष्ट साधन म्हणून 
स्कूृत नाटकांची संपन्न परंपरा' 
भूमीचा उद्भव होण्यास मात्र 
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ततल असताना आणि सं 
ीशी असतानाही मराठी रंग 


"हे. 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


१९ वे शतक उजाडावे लागले. भरतमनी आणि इतरांचे नाट्य 

शास्त्रविषयक लेखन आणि कालिदास-भवभतिप्रभतींच्या नाटय- 
कृती यांचा समद्ध वारसा मध्ययगातील मराठी कवींनी पूर्णपण 
उपेक्षिला होता. गीता-टीका, वेदान्तपर स्वतंत्र रचना आणि 
पौराणिक आख्याने यांची हतकानुदतके उजळणी करणार्‍या 
प्राचीन कवींनी संस्कृत भाषेतील नाटयप्रकार मात्र स्वीकारला 
नाही; त्यामुळे प्राचीन संस्कृत नाटयसृष्टी आणि अर्वाचीन 
मराठी नाट्यकला यांमध्ये अनेक शतकांचा खंड पडलेला 
दिसतो 

मनोरंजन ही मानवी मनाची मळभत गरज आहे. नाट्यात 
ती भागवली नाही, तरी प्राचीन महाराष्ट्राच्या इतिहासात इतर 
अनेक करमणुकीचे प्रकार उपलब्ध असल्याचे प्राचीन वाडया” 
तील निदेश्ांवरून आढळून येते. कळसूत्री बाहुल्यांचे खंढ, 
गोंधळी, भांड, वासुदेव, लळित, बहुरूपी, दशावतारी खळ 
कितीतरी रंजनप्रकारांचे उल्लेख आणि थोडाफार तपशील 
वाचायला सापडतो. गायन, अभिनय आणि नृत्य या त 
अंगांचा त्यांत कमीअधिक प्रमाणात समावेश झालेला होता 
मात्र या सर्व कला-प्रकारांची सांगड कोणत्या ना कोणत्या तर 
धार्मिक चालीरीतींशी व कुळधर्म-कुळाचारांशी घातलेली होती 
विशेषतः कोकण आणि गोमंतक या भागांत दद्यावतारी 
परंपरा फार प्राचीन आणि समद्ध असल्याचे दिसते. उत्तर 

वाईत तमाशा हा करमणकीचा प्रकार उदयाला आला आणि 
अल्पावधीतच त्याची भरभराटही झाली. तमाशात पौरा 
आख्याने आणि देव-देवतांची स्तोत्रे यांचा अंतर्भाव असला, 
त्यातील मुख्य भाग हा शृंगार-प्रचुर लावणीगायनाचा 
त्यामुळे तमाशाला लोकप्रियता भरपुर लाभली, तरी शर 
मात्र केव्हाच प्राप्त झाली नाही. आजमितीस मात्र कीर्तन 
या नावाखाली तमाशा प्रतिष्ठित होऊ लागला आहे कीर्तन 
हा एकपात्री कार्यक्रम एका विशिष्ट सामाजिक थरात मोठ्या 
आदरानं एंकला जात असे. पण त्याचे मख्य उद्दिष्ट पारमाशि 
स्वरूपाचे असल्यामुळे मनोरंजनाचे एक साधन या दृष्टीने त्याचा 
विचार करणे योग्य नव्हे. 

केवळ नाटकाचेच रूप घेतलेला वाडमयप्रकार १७ व्या ल्या 
कातील तंजाऊरच्या राजपुरुषांनी हाताळलेला दिसतो वाडमर्य 
गुणांनी युक्‍त, वाचनीय आणि नृत्यप्रधान अश्ली सुमारे २५ 
आज तंजाऊरच्या सरस्वती-महाळ या ग्रंथालयात उपल 
आहेत. परतु महाराष्ट्रापासून दूरवर निर्माण झालेले हे १ 
वाडझमयाचे रोपटे प्राचीन मराठीच्या वाडमयीन प्रवाहाप 
अगदी अलग पडल्यामुळे त्याचा महाराष्टाच्या कलार्-र्ज 
संबंध आला नाही आणि मराठी वाडमयातीळल नाटकाची उणी 


खंड सातवा 


तक्लीच कायम राहिली. ती भरून काढण्याचे श्रेय कर्नाटकी रंग- 
भमीला आहे. कानडी भाषेत यक्षगान-भागवत असे संबोधिले 
जाणारे नाट्यदर्शन सांगलीचे अधिपती चिंतामणराव आप्पा- 
साहेब पटवर्धन यांच्या पाहण्यात आले आणि त्या दाक्षिणात्य 
नाटकापेक्षा अधिक कलापूर्ण असे नाटय मराठीत तयार 
करण्याची सूचना त्यांनी आपल्या दरबारातील एक हरहुन्नरी 
सेवक विष्णू अमृत भावे यांना केली. विष्णुदासांनी तशा प्रकारच्या 
कानडी नाट्यात स्वतःच्या कल्पनेने काही फेरवदल करून 
सीतास्वयंवर नावाचे मराठी नाटक सिद्ध केले. या नाटकाचा 
पहिला प्रयोग सांगली येथे इ. स. १८४२ मध्ये झाला आणि त्याच 
दिवशी मराठी रंगभमीची प्राणप्रतिष्ठा झाली. 

या नाटकाच्या जन्मावरोवर * एका राष्ट्रीय करमणुकीचे 
उद्घाटन झाल्याचा प्रत्यय तत्कालीन रसिकांना आला. कारण 


पेशवाईचा अस्त आणि इंग्रजी राजवटीची सुरुवात या संक्रमण- 
काळात वावरणाऱ्या त्या रसिकांना साखसुरतपण आस्वाद घता 
येई, अश्या कला-प्रकाराची नितांत आवश्यकता होती आणि 
ती विष्णुदासांच्या नाटकाने योग्य वेळी पूर्ण केली. 

भा.सं.को. ...५ 


दप 
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विष्णुदासांचे नाटक लिखित स्वरूपाचे नव्हते. फक्त त्यातील 
पदे विष्णुदासांनी लिहिलेली होती. सीतास्वयंवरानंतर त्यांनी 
अनेक पौराणिक आख्यानांवर पदे तयार केली. त्यांच्या नाट- 
कांचे अवतरण हे अगदी प्राथमिक अवस्थेतील असल्यामुळे अद्‌- 
भुत वातावरण, स्थूल भावनादर्शंन आणि रंगसज्जेचा अभाव 
असे त्याचे स्वरूप होते. प्रथम सूत्रघारकृत ईशस्तवन झाल्यावर 
सूत्रधार व विदूषक यांच्या विनोदी संवादातून पुढील नाटकाची 
सूचना होई. नाटक यशस्वी होण्यासाठी प्रथम श्रीगणेशाचे व 
नंतर सरस्वतीचे आगमन होऊन त्या दोघांचे वरप्रदान झाल्या- 
वर मुख्य आख्यानाला प्रारंभ होई. देवांची कचेरी, राक्षसांची 
कचेरी, दोघांतील संघर्ष आणि अखेरीस देवपक्षाचा विजय अश्या 
पद्धतीने बहुतेक आख्याने सादर होत. निरनिराळया भूमि- 
कांच्यासाठी पदे लिहिलेली असली, तरी त्यांचे गायन मात्र 
एकटा सूत्रधारच करीत असे. कथेतील प्रसंगांच्या अनुरोधाने 
गद्य संवाद उत्स्फू्तपणे बोलले जात. एका रात्री अशी तीन- 
चार आख्याने रंगभूमीवर सादर होत. अखेरीस कोतंनसंप्रदाया- 
प्रमाणे भारती होऊन “* खेळ ' खलास होई. नाटकांतील एकंदर 
रांगडेपणा आणि विशेषत: युद्धप्रसंगी होणारा आरडाओरडा 
यांमुळे या विष्णुदासी पद्धतीच्या नाटकांना अलल डुर्र किवा 
तागडथोम नाटके असे नाव मिळाले होते. 

विष्णुदासांनी केलेल्या नवीन उपक्रमाबद्दल सांगलीच्या अधि- 
पतींनी त्यांना व त्यांच्या नटसंचाला भविष्यकालीन योगक्षेम 
चालविण्याचे आश्‍वासन दिले होते, पण इ. स. १८५ १ मध्ये चिता- 
मणराव आकस्मिकपणे दिवंगत झाल्याने विष्णुदासांनाच सर्वाच्या 
चरितार्थाचा विचार करावा लागला. त्या चितेत असताना 
गावोगाव दोरे काढून त्यांनी आपली नाटके करून दाखवायचा 
संकल्प केला. अशा प्रकारे विष्णुदासांची नाट्यसंस्था सांगलीबाहेर 
पडली. किंबहुना राजाश्रयाच्या मर्यादित व निर्बंधित परिघाचा 
त्याग करून मराठी नाटयकलाच लोकाश्रयाच्या विशाळ व अनि- 
बँध प्रांगणात येऊन उभी राहिली. विष्णुदासांनी इ. स. १८५१ 
पासून १८६२ पर्यंत सर्वे महाराष्ट्रमर वारंवार दोरे केले, ठिक- 
ठिकाणच्या जाणत्या रसिकांची वाहवा मिळवली, विपुल द्रव्या- 
जेन केले आणि त्याचबरोबर नाट्यकलेसंबंधीची आवड सग- 
ळीकडे निर्माण केली. त्यांच्या अनुकरणाने भिन्न भिन्च गावच्या 
उत्साही तरुणांनी आपआपल्या नाटयसंस्थांची उभारणी 
केली आणि ' सववत्र नाटकेच नाटके होऊन गेली. ! इ. स. १८ 
पर्यंत ज्या ज्या नाट्यसंस्था उदयाला आल्या, त्या सर्वांनी विष्ण- 
दासांच्या पद्धतीचीच नाटके करून दाखवली. इचलकरंजीकर 
कोल्हापूरकर, पुणेकर, सांगलीकर, अळतेकर अशा विविध नाट्य- 
संस्था या काळात रसिकांचे मनरंजन करीत होत्या. विशेषत: 
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इचलकरंजीकर नाटकमंडळीतील वावाजीद्यास्त्री दातार या 
व्युत्पन्न व रसिक पंडितांनी रचलेली शेकडो पदे काव्यगुणांच्या 
आणि नाटबयुणांच्या दृष्टीने विष्णुदासळिख्िति कवितेपेक्षा 

सरस असल्याचे दिसून आले 
पौराणिक आख्यानांचा हा अतिमानवी, भडक आणि अवा- 
स्तव असा जमाना सगळीकडे प्रसृत झाळेला असतानाच 'फार्स' या 
नवीन नाटययप्रकाराची त्यात भर पडली. इ. स. १ ८५६ साली 
अमरचंद वाडीकर या नाटकमंडळीने प्रथमतःच एक सामा- 
जिक कथा फार्साच्या रूपाने सादर केली आणि तेव्हापासूनच 
फार्स हा प्रकार रूढ झाला. त्या वेळी मुंबईमध्ये हास्यरसप्रधान 
अशी जी इंग्ल्यि नाटके होत असत त्यांच्या अनुकरणाने या 
विनोदी फार्साची निमिती झाली होती. सामाजिक जीवनातली 
एखादी गमतीदार विसंगती अवास्तव प्रसंगांच्या आणि खालच्या 
पातळीवरील विनोदाच्या साहाय्याने थोडक्यात दाखवणे, असे 
फार्साचे स्वरूप होते. मुख्य पौराणिक नाटक झाल्यावर पुरवणी 
म्हणून अर्धा तास चालणारा विनोदी फार्स होई. कालांतराने 
खून किवा मृत्यू अश्या गंभीर घटना असलेले फार्सही रंगभूमी- 
वर होऊ लागले. नारायणरावाच्या वघाचा फार्स त्या काळात 
वराच नावाजला गेला आणि त्यात सुमेरसिंगाची भूमिका कर- 
णाऱ्या गोपाळराव दाते या नटाची तर विशेषच प्रसिद्धी झाली. 
इ. स. १८५७ मध्ये मुंबई विद्यापीठाची स्थापना होऊन इंग्रजी 
वाडमयाचा अभ्यास करणारे पदवीधर बाहेर पडू लागले, 
विष्णुदासी परंपरेतील अद्भुतरम्य नाटक त्यांच्या सुजाण 
रसिकतेला पसंत न पडणे स्वाभाविकच होते. या असंतोषातून 
इंग्रजी नाटयवाडमयाचा नमुना समोर ठेवून लिखित स्वरूपात 
स्वतंत्र किवा अनुवादित स्वरूपाचे नाट्यलेखन करण्याची कल्पना 
निर्माण झाली. तत्पूर्वी काही नाटकांतून गद्य संवादही ल्हिन 
ठेवण्याची व “ नाटक-पुस्तके' तयार करण्याची प्रथा क्वचित 
सुरू झाली होती; तिला या इंग्रजी शिक्षित मंडळींनी स्वतंत्र 
व वेगळे वळण लावले. वि. ज. कोर्तने यांनी लिहिलेले ' थोरले 
माधवराव पेदावे ' हे या नवीन परंपरेतील पहिले नाटक इ. स. 
१८६१ मध्ये प्रकाशित होऊन १८६२ मध्ये इचलकरंजीकर 
नाटक मंडळीने रंगभूमीवर आणले. लिखित स्वरूपातील या 
नाट्यपरंपरेला “ बुकिश नाटके ' असे नाव मिळाले. कीर्तन्यांच्या 
नाटकानंतर अनेक स्वतंत्र व अनुवादित नाटके हळूहळू रंगभूमी- 
वर सादर होऊ लागली. त्या वेळच्या शास्त्रीमंडळींनी याच 
काळात शाकुंतल, मृच्छकटिक, वेणीसंहार अशी काही उत्कृष्ट 
सा कोत अनुवादित केली आणि तीही प्रयोग- 
कोल्हटकरांनी होतय इ.स. १८६२ मध्ये महादेवशास्त्री 
आथेल्लो नाटकाला मराठी पेह- 
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राव चढविला आणि तेव्हांपासून शेक्सपिअरच्या नाटकांचे अनेव 
मराठी अनुवाद क्रमश: तयार होण्यास प्रारंभ झाला. 
तत्काळीन सुशिक्षित मंडळींनी केवळ नाट्यळेखनालाच 
चालना दिली असे नसून, संस्कृत व इंग्रजी नाटकांचे त्याच 
भाषांतून प्रयोगही करून दाखविले. साहजिकच त्या प्रयोगा- 
विष्काराचा परिणाम त्या काळच्या पौराणिक प्रयोगपद्धती- 
वरही झाला. प्रयोगातील व्यक्तिरेखांचे प्रकटन हे पूर्वीपेक्षा अधिक 
वास्तव व यथार्थदर्णशी होण्यास सामाजिक नाटकांनीही मदत 
केली. इंग्रजी संस्कृतीच्या परिचयाने आपल्या सामाजिक आचा- 
रातही जरूर ते बदल करण्याचे विचार प्रकट होऊ लागले 
आणि त्यांचे समथन करणारी, तसेच त्यांना विरोध 
सामाजिक नाटके तयार होऊ लागली. चितळेक्रृत मनोरमा 
(१८७१) आणि अभ्यंकरश्ास्त्रीकृत स्वैरसकेद्या (१८७१ ) भट 
नाटके त्यांतील भडक समाजचित्रणामुळे त्या काळात विशंष 
गाजली होती. द्र 
सुविद्य होशी मंडळींनी जे नाट्यप्रयोग करून दाखवि 
त्यामुळे व्यावसायिक नटमंडळींच्या अभिनयपद्धतीत सुधारणा 
घडून येऊ लागली. तोपर्यंत अभिनयाची जी एक ढोबळ रै. 
अतिरेकी पद्धत होती, ती हळूहळू लुप्त होत जाऊन यथार्थ 
परिणामकारक भावदर्न होऊ लागले. थोरले माधवराव 
पेशवे या नाटकात रमाबाईची भूमिका करणाऱ्या श्री. वि 
वाटवे या नटाने करुणरसाच्या प्रभावी आविष्काराने स" 
लौकिक मिळवला होता. अन्य दृष्टीनेही रंगभूमीचे पाऊल पु 
पडण्यास प्रारंभ झाला. त्यापुर्वीचे नाटयप्रयोग हे बहुधा 
वाडे, मंदिरे किवा मंडपवजा कच्ची नाटबगृहे यांत होत झर 
बुकिश नाटकांचे युग सुरू झाल्यानंतर पुणे व मुंबई येथे प 
व बंदिस्त नाट्यगृहे बांधली गेली. प्रयोगदर्शनाच्या काह 
पूर्वी अतिमानुष असे काही देखावे प्रदशित होत असत; १ 
इ. स. १८७३ पासून विविध देखावे रंगवलेले पडदे 
प्रारंभ झाला. गा 
नाटकातील सर्वे भूमिकांची पदे एकट्या सुत्रघारानेच म्ह 
यची या संकेताचाही रसिकांना कंटाळा आला होता. त्यातून 
प्रत्येक नटाने आपापली पदे स्वत: म्हणावी, अशी खरीखुरी 
कलात्मक वृत्ती निर्माण होऊ लागली. या कल्पनेने प्रेरित झालिले 
श्री. सोकर बापुजी त्रिलोकेकर यांनी नलदमयंती हे नाई ठो 
लिहिले. इ. स. १८७९ मध्ये त्याचा पहिला प्रयोग झाला. 
अपुर्व प्रयोगामुळे संगीत नाटक निड्चितपणे प्रगतिपथावर गेले क 
बेळगाव येथे शिक्षकाचा व्यवसाय करीत असलेले श्री. १८ 
वंत पांडुरंग ऊफ अण्णासाहेब किलोस्कर हे नाटयक्षेत्रातील 
विविध घटना पहात होते आणि धाभिक उत्सवासाठी 


व्ष्णू 
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ल्हिन देण्यापासून नटवर्ग जमा करून प्रत्यक्ष नाटके करून 
दाखविण्यापर्यंत अनेक प्रकारचे उद्योग करीत होते. त्यांच्या 
तत्पुर्वीच्या सर्व नाटयविषयक कार्याची परिणती म्हणजे पारशी 
नाटक मंडळीच्या इंद्रसभा या संगीतमय नाटकाच्या अनुकरणाने 
त्यांनी पुणे येथे दि. ३१ ऑक्टो. १८८० या दिवशी केलेला संगीत 
शाकुंतल नाटकाच्या चार अंकांचा प्रयोग ही होय. त्या नाटय- 
दर्शनाने मराठी रंगभूमीवर एका नवीन युगाचा प्रारंभ झाला; 
इतकेच नव्हे, तर रंगभूमीच्या पुढील वाटचालीची दिशाही 
निश्‍चित झाली. 

३. स. १८८० पर्यंत रंगभूमीवर जी वैशिष्ट्ये प्रकट 
झालेली होती; त्या सर्वांचे अत्यंत आल्हादक असे एकत्रीकरण 
' शाकुतला 'च्या प्रयोगात वघायला सापडल्यामुळे किर्लोस्क- 
रांची नाट्यसंस्था अल्प काळात रसिकांच्या कौतुकाला पात्र 
ठरली. त्यानंतरचे सोभद्र नाटक तर रंगभूमीवरील अमर 
नाट्यक्षती म्हणून रसिकमान्य झाले. कीर्तनपरंपरेतील लोकप्रिय 
चाली, लावणी-डंगाच्या चाली आणि कर्नाटकी व हिंदुस्थानी 
रागदारी यांच्या मिलाफामुळे किर्लोस्करांचे संगीत नाटक हा सर्वे 
थरांतील रसिकांचा विरंगुळाच ठरला. भाऊराव कोल्हटकर, 
मोरोबा वाघुलीकर, नाटेकर यांच्यासारखे सुरेल गायक, 
देवलांच्यासारखा नामांकित तालीममास्तर आणि वाडमय- 
णांनी संपन्न असलेली नाटके यांमुळे किर्लोस्कर मंडळीला महा- 
राष्ट्राच्या सांस्कृतिक जीवनात एक प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त झाले. 
त्याबरोबरच समाजातल्या मान्यवर मंडळींच्या साहाय्यामुळे व 
लोभामुळे नटवर्गाविषयीची पूर्वीची तिरस्काराची भावनाही 
केमी झाली. 

किर्लोस्कर मंड- 
ळीच्या या लोकोत्तर 
यशामुळे त्या थाटाची 
नाटके करणाऱया 
भषेंगीत नाटकमंडळया 
सवे महाराष्ट्रात 
निर्माण झाल्या 
किर्लोस्कर इ. स. 
१८८५ मध्ये दिवंगत 
झाले, तरी त्यांचे 
उल्यगुणी पट्टशिष्य 
गोविद बल्लाळ देवळ 

मृच्छकटिक, 
शापसंश्रम ही रंगतदार नाटके मिळाल्यामुळे आणि नट- 
ने्गाच्या]एकोप्यामुळे किर्लोस्कर मंडळीची लोकप्रियता वाढतच 


भाऊराव कोल्हटकर 
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गेली. विशेषतः भाऊराव कोल्हटकरांच्या अलौकिक नाटचयगुणां- 
मुळे किर्लोस्कर मंडळीवरील रसिकांची आपुलकी केव्हाही कमी 
झाली नाही. तेजःपुंज सौदर्य आणि सुरेल व तेजस्वी आवाजा- 
तील कणेमधुर गायन हे भाऊरावांचे विशेष होते. देवलांच्या 
मार्गदर्शनामुळे त्यांनी सुभद्रा, शकुंतला, मंथरा या स्त्रीभूमिकां- 
प्रमाणेच पुंडरीक, चारुदत्त, कोदंड या पुरुषभूमिकाही तितक्याच 
यशस्वीपणे करून दाखविल्या. यवतेश्‍वरकर मंडळी किंवा डोंगरे 
मंडळी या नाटयसंस्थांनी तर शास्त्रशुद्ध संगीतही रंगभूमीवर 
यशस्वी करून दाखविले. त्या कालापर्यंत समाजाच्या वरच्या 
थरात वावरणारी ही नाट्यगंगा बहुजनसमाजापर्यंत नेऊन 
पोचविण्याचे कार्य दत्तोपंत हल्याळकर व माधवराव पाटणकर 
या कतंबगार पुरुषांनी केले. मात्र पाटणकरांच्या नाटकांना 
किर्लोस्कर मंडळीच्या नाटकांची गुणवत्ता नसल्याने तशी 
प्रतिष्ठा मात्र मिळाली नाही. 

संगीत रंगभूमीचा पसारा वाढत असताना गद्य रंगभूमीनही 
चांगले बस्तान बसविले होते. इ. स. १८८० सालीच शंकरराव 
पाटकर व देवल यांनी आर्थोद्धारक ही ध्येयवादी नाटयप्रेमी 
मंडळींची एक संस्था स्थापन केली व रंगभूमीला इष्ट ते वळण 
देण्याचा संकल्प केला. ती संस्था अल्प काळातच विराम पावली, 
तरी तिने ऑथेल्लो आणि वेणीसंहार या नाटकांचे केलेले प्रयोग 
गद्य रंगभूमीच्या प्रगतीला फार उपकारक ठरले. त्याच परंपरे- 
तुन शाहूनगरवासी या गद्य नाटक मंडळीची सुरवात झाली. 
अभिनयाची नेसरगिक व प्रत्ययकारी पद्धत हे या संस्थेचे वेशि- 
ष्ट्य होते. हॅम्लेट, मानाजीराव, झुंजारराव, त्राटिका ही शेक्स- 
पिअरची अनुवादित नाटके; तुकाराम, नामदेव ही संतचरित्रपर 
नाटके आणि राणा भीमदेव हे कल्पनारम्य व वीररसप्रचुर 
नाटक अशा कलाकृती या संस्थेने रंगभूमीवर गाजवल्या. श्री. 
गणपतराव जोशी आणि श्री. बाळाभाऊ जोग ही या संस्थेतील 
नटरत्नांची जोडी आपल्या अभिनयगुणांनी अमर झालेली आहे. 
गणपतराव जोशी यांना बांधेसूद शरीरयष्टी, गगनभेदी सुरेल 
आवाज आणि सूक्ष्म अभिनयछटा व्यक्‍त करणारा हलता चेह्रा 
या नाट्यगुणांची निसगंदत्त देणगी मिळाली होती. तिला 
प्रा. वा. ब. केळकर यांचे व्यासंगी मार्गदशन मिळाल्यामुळे महा- 
राष्ट्रात गणपतराव जोशी आणि हॅम्लेट ही नावे एकरूप 
झाली. बाळाभाऊ जोग यांना निसर्गाने रूपसंपदा दिलेली 
नसली, तरी आपल्या अभिनयगुणांच्या जोरावर त्यांनी नायि- 
कांच्या भूमिकांतून गणपतरावांच्या बरोबरीने यश संपादन 
केले. सतत ३० वर्षे या जोडीने गद्य रंगभूमीवर अहितीय असे 
कतृंत्व करून दाखविले. 


इ. स. १८९९ मध्ये देवलांचे शारदा हे जरढ--कुमारी विवा- 
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हाच्या प्रश्‍नावर आधारलले प्रभावी सामाजिक नाटक किर्लोस्कर गडची मोहना, भाऊबंदकी, प्रेमध्वज, इ. नाटके रसिकांना विदांष 


मंडळाने रगभूमीवर आणले. यापूर्वी तरुणी गिक्षण नाटिका, 


संमतिवयाचे नाटक 
अशी काही सामाजिक 
नाटके रंगभूमीवर 
आलेली होती; पण टर 
त्यांतील अतिदयोक्त ४, 
प्रसंगचित्रण, ठोकळे- ह 
वाज स्वभावचित्रण ह. 
आणि हीन अभिरुची न 2४ 
यांमुळे ती नाटके 
रसिकांना आपलीशी 
वाटली ताहोत. 
शारदा नाटकाने मात्र 
सामाजिक समस्याही 
किती कलापूर्ण रीतीने मांडता येते, याचा नवा आदर्शच 
निर्माण केला. इ. स. १८९६ साली रंगभूमीवर आलेल्या श्री. कृ. 
कोल्हटकरांच्या वीरतनय, गुप्तमंजूष, मतिविकार, मूकनायक, 
इ. नाटकांतून काही सामाजिक प्रश्‍न हाताळले गेले; पण उत्कट- 
तेच्या अभावी ती नाटके फार काळ टिकू शकली नाहीत. 
तरीसुद्धा स्वतंत्र कथानके, वृद्धिप्रधान विनोदाची भरपूर योजना 
आणि पारक्षी व गुजराती संगीताच्या वालीवरील चमकदार 
व खटकेवाज पदे यामुळे मराठी रंगभूमीच्या परंपराप्रिय 
नाटकापेक्षा नाविन्यपूर्ण अश्या वैशिष्ट्यांचे मराठी रसिकांना 
दर्शन घडले, हे नमूद करणे अवद्य आहे. 

इ. स. १९००ते १९३० हा कालखंड गायनाभिनयकुशल 
नट, दर्जेदार नाटके, प्रतिभाशाली नाटककार आणि प्रयोग- 
शील नेपथ्यकार यांनी सजलेला असल्यामुळे, या काळाला 
मराठी रंगभूमीचे सुवणयुग म्हणायला हरकत नाही. या 
काळातल्या नटांनी व नाटककारांनी मराठी मनाच्या सर्वे क्षेत्रां- 
तील आशाआकांक्षांचे हर्षामर्षांचे आणि सुखदु:खांचे मराठी 
रगभूमीवर इतके कलापूर्ण आणि समर्थ दर्शन घडविले, की मराठी 
नाटक हे मराठी जीवनाचे एक अविभाज्य अंगच होऊन बसले 

इ. स. १९०४ च्या सुमारास महाराष्ट्र नाटक मंडळी ही 
सुशिक्षित तरुणांनी स्थापिलेली संस्था खाडिलकरांच्या गद्य 
नाटकांनी विश्षेष नावारूपाला आली. कारखानीस, टिपणीसबंधू 
न रग गणपतराव भागवत हे या सल्यच्या 

राजकारणाचे पडते त्या मंडळीची लो. टिळकांच्या जहाल 
तील आदश मूल्यांचा 11 1. त. आारतीव तली” 
पुरस्कार करणारी कीचकवध, कांचन- 


गणपतराव जोशी 


पसंत पडली. कोचकवध या नाटकातील भागवतांची क 
भूमिका ही सारा महाराष्ट दणाणन टाकणारी व अविस्मरणीय 


केवळ अपरिमित कष्टांच्या जोरावर एखादा नट नाटक्षेत्रात 
केवढी उंची गाठू शकतो, याचे प्रात्यक्षिकच भागवतांनी दाख 
वून दिले. वाह्यतः क्रत्रिम वाटणारी परंतु नाट्यपूर्ण आरोहा 
वरोहांनी प्रक्षकांना थरारून टाकणारी विगिष्ट उच्चारपद्धती 
या संस्थेतील नटांनी स्वीकारलेली होती. 
किर्लोस्कर मंडळीचा १९०० नंतरचा कालखड जोगळेकर, 

कृष्णराव गारे चितुवुवा गरव, गणपतराव वाडस यांच्या 
कलागुणांनी सजलेला आहे. इ. स. १९१० पर्यंतच्या काळात या 
नटसचान रगभमोवर आणलेली कोल्हटकरांची नाटके 
काळातच मागे पडल्यामुळे किर्लोस्कर मंडळीला नव्या प्रभाव 
नाटककाराची गरज होती. नायिकेच्या भूमिकेसाठी नारायण 
राव राजहंस ऊफ बालगंधर्व या नावाचा एक नवा तारा ? ढ च 
मध्येच दया, 

आलेला होता अद 
स्थितीत या 
वंताचे नाट्यए 
ओळखून त्यांना 


र्ण 


यी 


गणपतराव भागवत॑ 


आले असे नव्हे; तर त्यामुळे संगीत नाटकांच्या परंपरेत 
नव्या युगाची मुहतमेढ रोवली गेली 
किर्लोस्कर-देवलांच्या संगीत नाटकांत रागदारीची 

असली, तरी त्यांचा मख्य भर साकी व दिडी च 
व नाट्योत्कर्ष साधणारी जातिवत्ते, लावणी ला घानकाची आणि 
लित पदांच्या चाळी यांवरच होता नाटय-संविजा व 
एक अगभूत भाग अशी पदांची रचना होती आणि * 
गायनही नाटघपोषक व बेतज्षीर असे. मानापमान नाटकी 
खाडिलकरांनी गोविदराव टेंबे यांच्याकडून प्रसंगानुकूल 


खंड सातवा 


हिंदुस्तानी संगीतातील चाली घेतल्या व त्यावर पदरचना केली. 
त्यामुळे नाटय-संगीताला प्रोढ व भारदस्त स्वरूप प्राप्त 
झाले. परंतु गद्यातील भावनांना किवा विचारांना अधिक रम- 
णीय व उत्कट करण्याच्या उहेशाने पदांची योजना होऊ 
लागल्यामुळे यापुढील काळात नाटयसंगीत हे नाटकाचा अप- 
रिहार्य भाग म्हणून न येता नाट्याला शृंगारणारा अलकार या 
स्वरूपात योजिले जाऊ लागले. 

पुढील काळात गंवर्व, ललितकला, बलवंत, शिवराज, यशवंत, 
इ. नाटयसंस्थांनी जी नाटके रंगभूमीवर आणली, त्यांसाठी 
त्यांनी भास्करबुवा बखले, वझेब्‌वा, मा. कृष्णराव, इ. संगीतज्ञांचे 
साहाय्य़ घेतले. यामुळे संगीत नाटके विलक्षण लोकप्रिय झाली. 
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मास्टर दीनानाथ 


बालगंधर्वांच्या आगेमागे सवाई गंधर्वे, केशवराव भोसले, मा. 
कृष्णराव, सरनाईक, मा. दीनानाथ, इ. ढंगदार गायक रंगभूमी- 
वर आले आणि त्यांच्या गाननैपुण्यामुळे खानदानी संगीताचे 
छोण महाराष्ट्रात घरोघरी जाऊन पोचले. विद्याहरण, स्वयं- 
वर, द्रौपदी, राक्षसी महत्त्वाकांक्षा, संन्याशाचा संसार, शहा - 
शिवाजी, सत्तेचे गलाम, चित्रवंचना, उग्रमंगल, रणदुदुभा, 
एकच प्याला, भावबंधन, इ. संगीत नाटके याच काळात रंग- 
भूमीवर आली आणि यशस्वीही झाली. परंतु या यश्षाबरोबरच 
स्वरविलासाच्या नादामुळे काही संगीत नट अभिनयाकडे 
दुलेक्ष करू लागले, या दोषाचाही निर्देश केला पाहिजे. न्या 

नाट्याला उठाव आणील एवढे आटोपशीर, पण साधेसुधे 
संगीत योजण्याची दृष्टी राजापूरकर नाटक मंडळीने आपल्या 


नानासाहेब फाटक 


द्९ सराठी रंगभूमी व चित्रपट 


संत तुकाराम, दामाजी, पुंडलीक या भकक्‍्तिरसप्रधान नाटय- 
प्रयोगांत प्रकट केलो आणि त्यात भरघोस यशही मिळवले. 
श्री. शुक्ल यांची तुकारामाची भक्तिरसाने ओथंबलेली भमिका 
हो जाणत्या-नेणत्या सर्वानाच अतिशय आवडली. गा 
परंतु ही दृष्टी विरळाच होती. बहुसंख्य संगीत नाटके माना- 
पमानप्रणीत संगीताचेच अनुसरण करीत होती. मात्र संगीत 
हे प्रमुख आकर्षण असणार्‍या त्या नाटकांतून अभिनयश्रेष्ठ 
नटांचा कलाविलासही प्रभावी राहिला होता. किबहुना ज्या 
संगीत नाटकांना समर्थ नाट्याची जोड मिळाली नाही, ती 
नाटके केवळ संगीताच्या जोरावर यशस्वी ठरू शकली नाहीत. 
मराठी रंगभूमीचा हा विशेष आवर्जून सांगितला पाहिजे. या 


चिंतामणराव कोल्हटकर 


नाट्याच्या आकर्षणामुळेच गणपतराव बोडस, नानासाहेब 
फाटक, चिंतामणराव कोल्हटकर, दिनकर कामण्णा, भांडारकर , 
इ. श्रेष्ठ गद्य नटांनी त्या काळात अलोट लोकप्रियता मिळवली. 
संगीत रंगभूमीचे सम्राट वालगंधव॑ हे तर त्यांच्या स्वर्गीय 
गायनाइतकेच हृदयस्पर्शी अभिनयाबद्दलही प्रसिद्ध होते. त्यांच्या 
स्वरूपात मराठी रसिकांनी एका दिव्य स्वप्नसृष्टीचाच आस्वाद 
वर्षानुवर्षे घेतला. खानदानी घराण्यातील कुलवघूला शोभेल 
असा सात्त्विक व मोहक चेहरा आणि गंधवतुल्य कंठमाधर्य हे 
त्यांचे जन्मजात गुणविशेष होते. त्यातून देवल-खाडिलकरांच्या- 
सारखे नाट्यश्षिक्षक आणि वखलेबृवांच्यासारखे संगीतमार्ग- 
दर्शक त्यांना लाभल्यामुळे त्यांच्या उपजत गुणांचे रसरंग वेभव 
नाट्यसृष्टीत बहुरून आले. रंगभूमीला परोपरीने नटविण्याचा 


मराठी रंगभूमी व चित्रपट 


हव्यास आणि गुणी कलावंतांचा संग्रह करण्याची दिलदार 
वृत्ती यामुळे तर गंघर्व मंडळीचे नाटक म्हणजे मराठी रसिकांना 
अभूतपूर्व नाट्यानंद देणारी गंधर्वनगरीच ठरली. पटवर्धनवुवा, 
मा. कृष्णराव, पंढरपूरकरवुवा हे गायकर आणि भांडारकर, 
रानडे हे अभिनेते वालगंवर्वांचे प्रमुख सहकारी होते. 
केशवराव भोसल्यांच्या नेतृत्वाखालील ललितकला ही संगीत 
संस्था रसिकांच्या कौतुकाळा पात्र ठरली. विशेषतः आनंद- 
राव मिस्त्री आणि पु. श्री. काळे या अभिजात चित्रकारांचे 
साहाय्य मिळवून ललितकलेने नेपथ्यरचनेत विविध कलात्मक 
प्रयोग केले व त्या बाबतीत अद्वितीय स्थान मिळवले. य. ना. 
टिपणीस यांच्या शहा-शिवाजी नाटकाच्या वेळी, त्यांच्याच 
मार्गदर्शनाने ऐतिहासिक काळाला अनुरूप अक्ली वेषभूषा प्रथम 


गणपतराव बोडस 


तयार झाली. गंधवव मंडळीनेही द्रौपदी नाटक रंगभूमीवर आण- 
ताना पौराणिक काळाची कल्पना देणारी वेगळ्या प्रकारची 
वेषभूषा तयार केली होती. हे दोन्ही उपक्रम भावी काळात इत- 
रांना अनुकरणीय ठरले. नेपथ्यरचनेच्या बाबतीत आणखी एक 
नावीन्य म्हणजे शहा-क्िवाजी नाटकातील काही देखावे तयार 
करताना गुंडाळत वर जाणार्‍या पडद्याऐवजी सरळ उभ्या चित्र- 
फलकांची योजना करण्यात आली होती. वाद्यवंदाच्या बाबतीत 
बालगंधर्वांनी हार्मोनियमचे उच्चाटण करून इ. स. १९१९ मध्ये 
आपल्या संगीताला ऑर्गन व सारंगी यांची श्रृतिमवुर जोड दिली 


2136 टी उत्कृष्ट होण्यासाठी तिरखवा, कादरबक्ष, कांबळे 
| याच्यासारखे निष्णात वादकही पदरी ठेवले. 


गंधवे 
स्वराज्य (. ् ललितकला या दोन्ही अग्रगण्य नाट्यसंस्थांनी टिळक 
' केडाच्या मदतीसाठी एकत्र येऊन दि. ८ जळ १९२१ 


नारायणराव राजहंस 


७० भारतीय संस्कृतिकोश 
रोजी केलेला मानापमान या नाटकाचा प्रयोग हा रंगभूमीच्या 
सुव्णयुगाचा कल्याध्याय समजला पाहिजे. मराठी रंगभूमीचे 
सारे वैभव त्या नाटकात प्रकट झाले होते. 

गद्य रंगभूमीवरील काही नाटकेही या काळात विददेष लोक- 
प्रिय झाली. बेबंदशाही, शिवसंभव, कृष्णार्जुनयुद्ध, विचित्र लीला, 
चंद्रग्रहण, हाच मुलाचा वाप ही नाटयगुणांनी संपन्न असलेली 
नाटके केशवराव दाते, पोतनीस, नानवा गोखले, टिपणीसबंधू 
या गुणी कलाकारांनी उत्कृष्ट रीतीने रसिकांच्या समोर सादर 
केली. विद्येषपत : विविध स्वभावधर्माच्या भूमिका सारख्याच 
यशस्वीपणे करून केशवराव दात्यांनी प्रेक्षकांना आपल्या लोको" 
त्तर अभिनयगुणांची सातत्याने प्रतीती आणून दिली. 

संगीताचा प्रमाणाबाहेर होणारा आणि नाट्याला बाधक 


ठरणारा विस्तार लक्षात घेऊन नवीन तंत्राने लिहिलेली, की 
ते तीन तासांत संपणारी नाटके रंगभूमीवर आणण्याची काह्र म 
इ. स. १९२३ मध्ये मूर्त स्वरूपात आली. श्री. मामा याब > 
लिहिलेले तुरुंगाच्या दारात हे नाटक ललितकलादर्श या सर, 
रंगभूमीवर आणून मोठ्या घाडसाने या नाविन्याचा शुभार 
केला. परंतु नाटकाचे कलाशुन्य स्वरूप त्याला यश १ मळवू 
देण्यास असमथे ठरल्याने श्री. बापूराव पेंढारकरांनी नव्या 
त्यावरील अफाट खर्च मातीमोल झाला आणि रंगभूमी 
प्रगतीलाही पायबंद बसला. सर्वत्र व 
व्यावसायिक दृष्टीने १९३० पर्यंत नाटयकलेची “व्थांवे 
सर्वांगीण भरभराट होत होती; परंतु त्याचमुळे नाटयसंस्थ ह 
चालक आणि प्रमुख यांच्यामध्ये सुखासीनतेची आणि भवि 
विषयीच्या बेफिकिरीची वृत्ती निर्माण होऊ लागली ही 


जग्गा 
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संगीत नाटकांच्या हुकमी यक्षामुळे संगीत-संस्थांमधील, नेकीने 
नाट्यकलेची उपासना करण्याची प्रवृत्ती कमी कमी होऊ लागली. 
गद्य नाटकांना मिळणारा लोकाश्रय, संगीत नाटकांच्या तुलनेने, 
अत्यंत वेताचा असल्याने गद्य नाट्यसंस्थाही मोठ्या कष्टाने 
जेमतेम आपला प्रपंच सांभाळीत राहिल्या. बदलत्या काळानुसार 
नाट्यकला आणि नाटयव्यवसाय यांत कोणत्या सुधारणा करणं 
आवश्यक आहे, याची जाण कोणाच्याच ठायी नव्हती. तशाही 
स्थितीत, दुसरी चांगळी करमणूक उपलब्ध नसल्याने नाटक- 
वांल्यांना पेसे मिळत होते. सतत फाटाफुटी चालू असूनही 
नाट्यसंस्था तग धरून होत्या. 

परंतु १९३१ मध्ये बोलपटांची नाविन्यपूर्ण व स्वस्त करम- 
णूक निर्माण झाल्याबरोबर तीन चार वर्षांच्या अल्पावधीत हा 


१ 


मराठी नाटयसृष्टीचा डोलारा एकदम कोसळून पडला. वर्षा- 
नुवर्षे लोकरंजनाचे आणि लोकशिक्षणाचे कार्य कलात्मक रीतीने 
आणि आत्मविश्वासाने करणारी मराठी रंगभूमी मरणोन्मुख 
झाली. बोलपटांनी सगळी नाट्यगृहे काबीज केल्यामुळे नाट्य- 
व्यवसाय चालविणे अशक्यप्राय होऊन, अग्रेसर नाटयसंस्थाही 
एकामागून एक बंद पडल्या. सतत पाऊणशे वर्षे आपल्या रसिक- 
वृत्ती तृप्त करून घेणारा रसिकांचा वर्गही रंगभूमीकडे पाठ फिर- 
द्नन बोलपटाकडे वळला. रंगभूमी गाजविणारे संगीतस म्राट 
आणि अभिनयसम्राटही अगतिक होऊन रूपेरी पडद्याकडं 
वळले. अशा प्रतिकल अवस्थेतही सुजाणपण विचार करून रंग- 
भूमीला नवीन इष्ट ते वळण लावण्याचा उल्लेखनीय प्रयत्न 
नाट्यमन्वंतर या संस्थेने १९३३ मध्ये करून पाहिला. सुशि- 
क्षित मंडळींचे नेतृत्व, स्त्रीभूमिकांसाठी कुलीन स्त्रियांचे मिळा- 
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लेले सहकार्य आणि कलापूर्ण प्रयोगनिमिती यामुळे या संस्थे- 
विषयी रसिकांच्या मनात पुष्कळ अपेक्षा निर्माण झाल्या. या 
संस्थेचे आंधळ्यांची शाळा हे नाटक चांगले लोकप्रियही झाले. 
परंतु चालकांमधील तात्त्विक मतभेद, निकृष्ट नाटकांची 
निवड आणि व्यावसायिक दृष्टीचा अभाव यांमुळे एक दोन 
वर्षातच नाट्यमन्वंतर ही संस्था विराम पावली. जुन्या पिढीतील 
श्रेष्ठ नटांप्रमाणेच नवीन पिढीतील होशी मंडळीही अपयशी 
ठरल्यामुळे रंगभूमीला पुढे भवितव्य नाही, अशी दारुण 
निराशेची परिस्थिती निर्माण झाली. 

पण या अंधकारमय दशेतूनही नाट्यकलेचे जमीनदोस्त होऊ 
पाहणारे निशाण पुन्हा वर फडकवणारा ताज्या दमाचा नाटक- 
कार आचार्य अत्र्यांच्या रूपाने रंगभूमीला मिळाल्याने, तिल! 


.॥ ह. 


केशवराव दाते 


काही काळ जीवदान मिळाले. इ. स. १९३३ मध्ये रंगभूमीवर 
आलेल्या साष्टांग नमस्कार या नाटकापासून १९४० पर्यंत 
अत्र्यांची नाटके बालमोहन नाटक मंडळीने एका पाठोपाठ एक 
सादर केली. त्यांपेकी घराबाहेर, लग्नाची बेडी, उद्याचा संसार हीं 
नाटके वाडमयगुण आणि प्रायोगिक यश या दोन्ही दृष्टींनी 
अत्यंत यशस्वी ठरली. त्या यशात अत्र्यांच्या लेखणीतील 
रसरशीत नाट्यगुणांबरोबरच दामुअण्णा जोशी, बापुराव माने, 
छोटा गंधर्व, धुमाळ, नागेश जोशी, इ. नामवंत कलाकारांचाही 
महत्त्वाचा वाटा होता. बालमोहनच्या कामगिरीमुळे १९४७ 
पर्यंत रंगभूमीवर नवे चेतन्य निर्माण झाले. परंतु त्यानंतर 
अत्र्यांनी बोलपटसृष्टीत प्रवेश केल्यामुळे रंगभूमीला पुन्हा पूर्वी. 
चेच दुदिन प्राप्त होण्याची भीती निर्माण झाली. पण त्याही अव- 
स्थेत नाट्यकलेच्या काही निष्ठावंत उपासकांनी तिचे पुन्हा 
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पुनरुज्जीवन करण्याचा विडा उचलला. त्यांचे प्रयत्न सफळ झाले. 
त्या काळातही गंधर्व मंडळीची संगीतप्रधान नाटके अधून 
मवून रसिकांना पहायला मिळत. परंतु तीच तीच नाटके आणि 
बालगंधर्वांच्या कलाविलासावर पसरलेल्या वार्धक्याच्या छाया 
यामुळे त्या चिरंजीव नाटकांत पूर्वीचा जोम उरला नव्हता. 
अद्या वेळी गंधर्व मंडळीतच प्रथितयश झालेल्या गंगाधरपंत 
लोंढे यांनी आपल्या राजाराम संगीत मंडळीची उभारणी 
केली. जुनी लोकप्रिय नाटके सादर करण्याच्या उद्देशाने त्यांनी 
भागंवराम, मा. नरेश, जोगळेकर, दिनकर कामण्णा, इ. गुणी 
कलावंतांचे सहकार्य मिळवले; तसेच काही काळ गणपतराव 
बोडस आणि सरनाईक यांचेही सहकार्य मिळवून संशयकल्लोळ 
आणि सोभद्र या नाटकांचे प्रयोग सादर केले. 
रंगभूमीच्या पुनरुज्जीवनाचा दुसरा प्रयत्न मो. ग. रांगणे- 
कर यांनी आपल्या नाटयनिकेतन संस्थेमाफंत केला. बोल- 
पटांच्या स्पर्धेत नाटयकला टिकून ठेवायची असेल, तर नव्या 
पद्धतीने नाटचव्यवसायाची आखणी करणे आवश्यक आहे हे 
त्यांनी ओळखले. त्यांनी तीन तासांची, माफक संगीत योजलेली 
आणि चटकदार संवाद असलेली नाटके लिहिली आणि त्यांचे 
परिश्रमपूर्वक प्रयोग बसवून रसिकांना वेगळया, आटोपक्षीर 
व थोडक्यात मनोरंजन करणार्‍या नाटकांचा लाभ करून दिला. 
त्यांच्या कुलवघू नाटकाने तर अफाट लोकप्रियता मिळविली. 
त्यातली सो. ज्योत्स्ना भोळे यांची भूमिका नव्या पिढीच्या 
प्रेक्षकांना मनापासून आवडली आणि त्यांनी गायिळेली पदे तर 
घरोघरी जाऊन पोचली. त्यानंतरच्या नाटकांवैकी माझे घर, 
वहिनी, एक होता म्हातारा, रंभा, इ. नाटकेही चांगळी चाळली. 
राणीचा वाग हे डॉ. वर्टींचे नाटक स्नेहप्रभा प्रधानांच्या भूमिके- 
मुळे विलक्षण लोकप्रिय झाले. इ. स. १९५० पर्यंत नाट्यनिके- 
तनचा बराच बोलबाला झाला. 
या वैयक्तिक प्रयत्नांना सार्वत्रिक व सामूहिक उठाव देण्याचे 
कार्ये १९४३ मध्ये अखिल महाराष्ट्रात मोठ्या धूमधडाक्‍्याने 
व उत्साहाने साजरा झालेल्या रंगभूमीच्या शतसांवत्सरिक 
उत्सवाने केले. बृहन्महाराष्ट्रात ७५ ठिकाणी हा उत्सव 
कमी-अधिक थाटाने झाला. या उत्सवाच्या निमित्ताने सादर 
झालेल्या जुन्या चिरस्मरणीय नाट्यप्रयोगांतून मागील पिढीतील 
७:4७ ह. शमा नव्या पिढीला दर्शन घडले. 
> महाड डक. टक अयोग वारवार होऊ लागल्या- 
अहूमहमिकेने पुढे येळ गाजलेल्या भूमिका करण्यास 
कल्पना निघालो “'"ळ. त्यातूनच संयुक्‍त प्रयोगाची 


च्या माफंत * नाईट * पद्धतीने 
वालणा नवन 
रा नाट्यव्यवसाय बराच भरभराटीला आला. त्या 


व. 
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प्रयोगांनी रंगभूमीविषयी रसिकमनात पुन्हा जागृती घडविली 
असली, तरी कलात्मक दृष्टीने या प्रयोगांचे आविष्करण 
अत्यंत निकृष्ट दर्जाचे होते. शतसांवत्सरिक उत्सवापासुन काही 
ठिकाणी वाषिक नाट्योत्सवांचे जे सहेतुक नियोजन करण्यात 
आले, त्यातून मात्र अनेक जुन्या-नव्या नाटकांचे देखणे प्रयोग 
रसिकांना पाहायला 
मिळाले. त्या प्रसं- 
गाने नवीन नाटक- 
कार व नट यांना 
प्रोत्साहन मिळाल्या- 
मुळे रंगभूमीच्या 
उत्कर्षासाठी जाणी- 
वपूर्वक धडपड” 
णाऱ्या नवीन कला" 
कारांची एक पिढीच 
उदयाला आली. पु. 
ल. देशापांड्यांच्या 
सारखे नाटककार 
आणि राम मराठ, 
मा. दत्ताराम, दाजी भाटवडेकर, काशिनाथ घाणेकर, इ. न 
यांना नाट्योत्सवानेच आघाडीवर आणले. ी 
इ. स. १९५० पुर्वीच होशी नाट्य संघांच्या कार्याचा प्रारंभ 
झाला होता. पण हे संघ मुख्यतः मुंबई-पुण्याल़्ाच होते आणि 
न््फ त्यांचे नाटयप्रयोगही 
स्थानिक स्वरूपार्तच 
होत. इ. स. १९५४ 
पासून शासकीय 
पातळीवरून राज्य 
नाटय-स्पर्धा 
झाल्या. या स्पर्धेसाठी 
ठिकठिकाणी ह 
नाटयसंघ तयार 
झाले. स्पर्धेतील 
यशस्वी क 
गांच्या प्रभावामुठ॑ 
अन्य ठिकाणचे प्रयो” 
गही दिवसेंदिवस अधिक कलापूर्ण होऊ लागले. त्यामुळे हं 
रगभूमीचा व्याप व दर्जा या दोहोंचीही वाढ झाली. कानेटकर 
दारव्हेकर, तेंडूलकर, शं. गो. साठे हे नाटककार; डॉ. लार 
विजया मेहता, गणेश सोळंकी, प्रा. तोरडमल हे कलार्वर्ष 
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दाजी भाटवडेकर 
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आणि आत्माराम भेंडे, भालबा केळकर हे दिग्दर्शक या हौशी 
चळवळीतूनच पुढे,आले. पाश्‍चात्य नाट्यवाडुमय आणि प्रयोग 
यांच्या परिचयामुळे या हौशी नाट्यसंस्थांनी अनेक घाडसी 
प्रयोग केळे आणि नाट्यलेखन व नाटयप्रयोग यांत क्रांतिकारक 
फेरबदल घडवून आणले. नेपथ्यरचना व प्रकाशयोजना या 
बाबतींत तर त्यांनी आमूलाग्र पालट घडवून आणला. 
या सर्वकष सुधारणांचा परिणाम नाटयव्यवसाय करणाऱ्या 
नटसंचावरही झाल्याशिवाय राहिला नाही. नाटचगृहांच्या 
अभावामुळे कायम स्वरूपाच्या नाटक मंडळया टिकणे अशक्य- 
प्राय असल्याने ठराविक नाटकापुरते एकत्र येऊन गावोगाव 
प्रयोग करणारे अनेक नटसंच तयार होऊ लागले. त्यातच 
१९५८ मध्ये नाटकावरील करमणुकीचा कर रह झाल्याने 
होशी आणि व्यावसायिकांच्या नाटयप्रयोगांना विलक्षण तेजी 
चेढळी. आणि आज तर या दोन्ही वर्गाचे स्वरूप पूर्वीसारखे 
एकमेकापासून संपुर्णपणे अलिप्त असे न राहता दोन्ही वर्गातील 
नेट एकमेकांच्या नाटयप्रयोगांतून भूमिका करू लागले आहेत. 
या नवीन लाटेमुळे गेल्या काही वर्षांत मुंबई मराठी साहित्य 
संघाची नाट्यशाखा, पेंढारकरांची ललितकलादर्श, सावकार- 
बेंधूंचे कलामंदिर, रांगणेकरांचे नाट्यनिकेतन, अत्रे थिएटस, 
गोवा हिंदु असोसिएशन, इ. नाटबसंस्थांनी नाट्यगुणसंपन्न 
अशी कितीतरी नाटके रसिकांपुढे सादर केली. त्यांतल्या 
तो मी नव्हेच, तुझे आहे तुजपाशी, रायगडाला जेव्हा जाग 
येते, अश्रूंची [झाली फुले, डॉ. लागू, गारंबीचा बापू अशा 
काहींचा सहज निदेश करता येईल. पी. डी. ए., कलोपासक, 
रंगायन यांची, नवीन तंत्र व मंत्र यांनी भारलेली नाटकेही 
रंगभूमीच्या कक्षा विस्तृत करू लागली आहेत. | भे 
नेपथ्याच्या बाबतीत आडारकर, तळाशीलकर यांच्यासारखे 
फेल्पक चित्रकार जुन्या-नव्या नाटकांना शंगारीत आहेत. 
नेपथ्याबरोबरच फिरला व सरकता रंगमंच बराच रूढ झाल्याने 
भ्रयोगदर्शनात विविध उपक्रम करणे सहज शक्‍य झाले आहे. 
संगीतप्रधान नाटकांचे पुनरुज्जीवत हा गेल्या काही 
वर्षातील मराठी नाटयकलेचा महत्वपूर्ण असा | विशेष आहे. 
पाहिले, तर किर्लोस्करांच्या शाकुंतल नाटकांपासून मराठी 
सिकांना संगीत नाटकांचे जे वेड लागले ते खरोखर केव्हाच 
नाहीसे झाले नाही. मध्यंतरीच्या रंगभूमीच्या वनवासकाळात ते 
जरा मागे पडले होते एवढेच. इ. स. १९४३ नंतर जुन्या संगीत 
नाटकांना लोटणारी रसिकांची गर्दी पाहून नवीन संगीत नाटके 
लिहवून घेणारे निर्माते पुढे सरसावले. त्यातुनच होनाजी बाळा, 
पंडितराज जगज्नाथ, मंदारमाला, कट्यार काळजात घुसली, 


मत्स्यगंधा अशी संगीतमय नाटके पुन्हा रसिकांसमोर आली. लागली आहे. केवळ जुन्या 


७३ 
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जुन्या नाटकांचे प्रयोग अधूनमघून का होईना, परंतु सातत्याने 
होत होतेच. त्यांना या नवीन नाटकांची साथ मिळाल्याने 
संगीतलुब्ध रसिकांना ती पर्वणीच वाटली तर त्यात नवल 
नाही. या संगीत नाटकांतून छोटा गंधर्व, नेवरेकर, भार्गवराम 
हे जुन्या पिढीतले आणि राम मराठे, प्रसाद सावकार, रामदास 
कामत, जयमाला शिलेदार हे नव्या पिढीचे कलावंत आपल्या 
स्वर-नेपुण्याने रसिकांना तल्लीन करीत आहेत. 

प्रोढ रसिकांच्या रंगभूमीवर असे नवयुग अवतरले असताना 
बाल-रंगभूमी ही नव्याने अवतरली आहे. विशेषत: पुणे व 
मुंबई येथे केवळ बालांसाठी लिहिलेली नाटके सादर करणारे 
अनेक नाट्यसंघ निर्माण झाले आहेत. सुधा करमरकर, 
रत्नाकर मतकरी, सई जोगळेकर इत्यादींनी या क्षेत्रात केलेली 
कामगिरी विशेष उल्लेखनीय आहे. 

पु. ल. देशपांडे यांनी नाट्यगुणांच्या आणि वाडमयीन 
प्रतिभेच्या बळावर आपल्या एकपात्री प्रयोगांना अफाट लोक- 
प्रियता मिळवली. तिच्या प्रभावामुळे एकपात्री प्रयोगांचेही 
विविध नमुने सातत्याने रसिकांसमोर येत आहेत आणि त्यांना 
चांगला लोकाश्रयही मिळत आहे. 

याचा अर्थ रंगभूमीची प्रगती निर्वेधपणे चालू आहे असा 
नाही. व्यावसायिक नाटयसंस्थांना निश्चित उत्पन्नाची खात्री 
नसल्याने व गावोगाव नाटचगृहे नसल्याने त्यांना बांधीव 
नटसंच बाळगता येत नाही. त्यामुळे नाट्यव्यवसायाची बाह्या- 
त्कारी खूप जाहिरात होत असली, तरी त्याला स्थेय लाभलेले 
नाही. याउलट मराठी मनाचे खरे-खुरे प्रश्‍न समजून न 
घेता एका बाजूला 
पाश्‍चात्य नाटय- 
वाडमयातील विकृत 
जीवनदशन घड- 
विणारे प्रयोग, तर 
डुसर्‍या बाजूला 
सवंग लोकप्रियते- 
साठी होन अभि- 
रुचीचे उथळ प्रदर्शन 
चाळू झाले आहे, 
तेही रंगभमी ला 
घातक ठरण्याचा' 
संभव आहे. सद- 
भिरुचिसंपन्न . आणि 
दुमिळता तर फार तीन्नतेने जाणवू 
या कसदार नाटकांवर रंगभूमीचा 


बाळ कोल्हटकर 


समर्थ अशा नाटयकृतींची 
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संसार फार दिवस चालेल, असे कोणालाच वाटत नाही. 
तथापि रंगभूमीच्या पाठीशी इ. स. १८८० ते १९३५ या 
काळातल्या उज्ज्वल इतिहासाची पूर्वपुण्याई उभी आहे. तिचा 
मागोवा घेत नेटाने व जबाबदारीने पुढे जाणारे निष्ठावंत 
पाईकही तिला लाभले आहेत. या निष्ठावंत कलाकारांच्या 
सुजाण कतृंत्वावर विसंबून राहून मराठी रंगभूमीच्या उज्ज्वल 
भवितव्याची स्वप्ने पाहणे अवास्तव किवा व्यर्थ ठरणार नाही. 
[ डॉ. मु. श्री. कानडे, पृणे ] 
सांप्रत मराठी रंगभूमीवर वित्षेष गाजत असलेल्या नट- 
नटींची काही नावे अणी- 
सवंश्री पु. ल. देशपांडे, चित्तरंजन कोल्हटकर, डॉ. काणिनाथ 
घाणेकर, शंकर घाणेकर, दामू केंकरे, प्रभाकर पणशीकर, दाजी 
भाटवडेकर, रामदास कामत, आत्माराम भेंडे, मा. दत्ताराम, 
वावूराव गोखले, गणेश सोळंकी, वाळ कोल्हटकर, बवन प्रभू, 
श्रीकांत मोघे, भिकू पै आंगले, विनायक पै, अरविद देळपांडे, 
अनंत वतंक, भालचंद्र पेंढारकर, छोटा गंधर्व, श्री. जोगळेकर, 
मामा पेंडसे, जव्वार पटेल, दादा कोंडके, निळू फुले, राम नगर- 
कर, शाहीर सावळे, राजा मर्येकर, धुमाळ, दारद तळवलकर, 
वसंतराव देशपांडे, दत्ता भट, मधुकर तोरडमल, श्रीराम लागू, 
प्रसाद सावकार, राम मराठे, चंद्रकांत गोखळे, राजा नेने, 
नानासाहेब शिरगोपीकर, रमेश देव, भार्गवराम, उदयराज 
गोडबोले, सतीश दुभाषी, दामूअण्णा मालवणकर, गणपत पाटील, 
स्वरूपकुमार, अरुण सरनाईक, वसंत शिदे, विश्‍वनाथ बागूल, 
आज्षालता वावगावकर, विजया मेहता, जयमाला शिलेदार, 
ललिता केंकरे, सुधा करमरकर, फेय़ाज, नलिनी चोणकर, 
भक्ती वर्वे, पुष्पा भोसले, रसना, पद्मा चव्हाण, रेखा ' कामत, 
नीलम प्रभू, रजनी मुथा, निर्मला गोगटे, कुसुम दोंडे, सुनीता 
देशपांडे, सुहासिनी मुळगावकर, आज्या काळे, कान्होपात्रा, मंगळा 
संज्ञगिरी, रेखा, कीर्ती शिलेदार, मीनाक्षी, ललिता जोगळेकर, 
माई भिडे, सीमा, लता काळे, वर्षा, इंदुमती पैंगणकर, सुमन 
जगताप, ज्योत्स्ना मोहिले, इत्यादी. 
चित्रपट - मराठी चित्रपटसृष्टीचा प्रारंभ इ. स. १९१३ 
साली झाला. त्या वर्षी भारतीय चित्रपटसृष्टीचे जनक श्री. 
दादासाहेब फाळके यांनी तयार केलेला * राजा हरिश्चंद्र ' हा 
पहिला संपूर्ण मराठी चित्रपट मुंबई येथे प्रकाशित झाला. 
पटर्निमितीचे पीटर होते दज कराण डा 
यालात्या,कारणांनी पारवा 0 तथापि त्यांचे ते प्रयत्न 
त्याचे वर्षी, म्हणजे ३ ठोऊ शकले नाहीत. 
र १ &॥ज इ. स. १९११ साली श्री. दादासाहेब 


ष्ट 
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फाळके यांनी मुंबईच्या मुक्कामात * दी लाइफ ऑफ स्प्राइस्ट 
हा मूकपट पाहिला व त्यामुळे भारावून जाऊन त्यांनी चित्रपट" 
निमितीचे प्रयत्न सुरू केले. चित्रपटनिमिती करण्यापुर्वी त्यांनी 
जे नानाविव उद्योग व व्यवसाय केले होते, त्या सर्वांत ते यशस्वी 
झाले होते. तीच जिद्द घेऊन ते आता चित्रपटनिमितीच्या माग 
लागले. परंतु चित्रपट निर्माण करण्यासाठी केवळ चिकाटी 
आणि परिश्रम याच गोष्टी पुरेशा नव्हत्या. त्यांच्या बरोबरीत 
विपुल पैशाचीही गरज होती. दादासाहेब तर निष्कांचन होतै” 
पण त्यांच्या हुणारीवर व कततंबगारीवर विदवास असणाऱ्या 
यशवंत घनब्याम नाडकर्णी या सद्गृहस्थांनी दादासाहेबांच्या 
या नव्या उद्योगाला १०,००० रुपयांचे साहाय्य़ केले. त्यामु 
दादासाहेव मोठ्या हुखू्पाने कामाला लागले. इ. स. १९१ कळक, 
फेब्रुआरी महिन्यात चित्रपटनिमितीसाठी लागणार्‍या , 
खरेदीसाठी ते इंग्लंडला गेले. 
तिकडून परत आल्यावर, एकदम मोठ्या चित्रपटाच्या 
निर्मितीला हात घालण्यापूर्वी एक छोटासा चित्रपट 
करावा, या हेतूने त्यांनी ' एका रोपट्याची वाढ ' हा अत भ्‌ 
५० फूट लांबीचा चित्रपट तयार केला. या चित्रपटात दादा 
साहेबांनी वाटाण्याच 
बी जमिनीत रंजल्या 
पासून तवाच वव 
दोंगा येईपर्यंतचा व्रत 
क्रमबद्ध विकास 
केला होता. दादासा 
बांचा हा छोटा 
ज्यांनी ज्यांनी पारि की 
त्यांनी त्यांनी त्या, 


दादासाहेब फाळके 


बांचा उत्साह दुणावला व ते मोठ्या, संपूर्ण लांबीच्या 
पटा'च्या निमितीकडे वळले. 

आपल्या पहिल्या चित्रपटासाठी त्यांनी भारतातील आ 
वृद्धांना पूर्ण परिचित असणारी अशी राजा हरिरचंद्राची रग 
निवडली. या चित्रपटाचे ते केवळ निर्मातेच नव्हते, तरर 
भूषाकार, छायाचित्रकार, नेपथ्यकार आणि तंत्रज्ञही होतै" 
सर्वे जबाबदाऱ्या त्यांनी यशस्वीपणे पार पाडल्या. राजा 


बाल 


हर्टि 


मुळ 
च्या 
साधतांच्या 
तयार 
ध्य़ां 
गदा 
ण्य़ाच 
र्ल्या 
वेलाला 
र्व 
ऱि 
दा 
चित्रपट 
> 
य़ा 


खंड सातवा 


इचंद्र हा पहिला मराठी चित्रपट मुंबईत प्रकाशित झाल्यावर 
तो पाहण्यासाठी प्रतिदिवशी प्रेक्षकांची गर्दी होऊ लागली. 
अनेक देशीविदेश्ी पत्रांनी दादासाहेवांच्या या चित्रपटाचा 
भरघोस गौरव करणारी स्फुटे लिहिली. समाजातील अनेक 
मान्यवर व्यक्‍तींनी त्यांचे तोंड भरून कौतुक केले. राजा हरि- 
इंद्राने त्यांना अमाप कीर्ती मिळवून दिली असली, तरी पुढच्या 
चित्रपटांना लागणारा पैसा मात्र या चित्रपटाने त्यांना उभा 
करता आला नव्हता. सर्वत्र त्यांच्या प्रयत्नांचे कोतुक होत 
असले, तरी त्यांना भांडवलादाखल रक्कम मात्र कोणीही देत 

नव्हते. दादासाहेबांनी अशा कठिण काळात स्वतःच्या पत्नीचे 
दागिने विकून पैसा जमवला व आपला उद्योग पुढे चालू 
ठेवला. 

यानंतर दादासाहेबांनी भस्मासुरमोहिनी व सावित्री हे दोन 
चित्रपट बनवले व पुढील चित्रपट अधिकाविक निर्दोष व्हावे, 
यासाठी लागणारी अद्ययावत यंत्रसामग्री आणण्यासाठी ते पुनश्च 
इंग्लंडला गेळे. तिकडे जाताना त्यांनी आपले भस्मासुरमोहिनी 
व सावित्री हे दोन्ही चित्रपट बरोबर नेले व तिथे त्यांचे प्रदशन 
घडवून तिथल्या लोकांकडूनही वाहवा मिळवली. बायोस्कोप, 
किनोमाटोग्राफ, इ. चित्रपटनियतकालिकांनी तिथे फाळक्यांच्या 

चित्रपटांची खूप वाहवा केली. या 

अशा प्रकारे चित्रपटसृष्टीच्या माहेरघरीही दादासाहबाच 
पराक्रमाचे चौघडे झडले. इतकेच नव्हे, तर तिथल्या एका 
प्रसिद्ध चित्रपटनिमितिसंस्थेने दादासाहेबांच्या सहकार्याने नवीन 
चित्रपट निर्मिती करण्याची योजना आखली. परंतु तिला मूत 
स्वरूप प्राप्त होण्यापूर्वीच युरोपात पहिल्या महायुद्धाला प्रारंभ 
झाला व त्यामुळे दादासाहेबांना भारतात परतावे लागले. 

इ. स. १९१८ साली हे महायुद्ध संपले. तथापि मधल्या 
काळात जगातल्या सर्वच उद्योगधंद्यांत मोठी उलथापालथ झाली 
होती. अनेक उद्योग तर जवळजवळ थांबलेच होते. चित्रपट- 
निमितीसारखा महागडा धंदाही साहजिकच मंदगतीने चाटू 
होता. तरीही या कठिण काळात दादासाहेबांनी एकूण १७ 
चेत्रपट तयार केले. मग भांडवलाची अडचण कायमची दूर 
करण्यासाठी त्यांनी सर्वश्री वामत श्रीधर आपटे, मायाशकर 
भट्ट, गोकुळदास दामोदर, ल. ब. फाटक, इ. आपल्या काही 
सहकाऱ्यांसह * हिंदुस्थान फिल्म कंपनी ' नावाच्या संस्थेची 
स्थापना केली; परंतु अवघ्या एकाच चित्रपटाच्या निमितीनंतर 

तिच्या भागिदारांत मतभेद होऊन ती बंद पडली. य 

यानंतर दादासाहेब कधी एकाकीपणे, तर कधी न 
कोणाच्या सहकार्याने चित्रपटनिर्मिती करीत राहिले. तथापि 
१९१८ च्या शेवटी त्यांच्या चित्रपटांचा सुवर्णेकाळ जो संपला 
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तो संपलाच. नंतरच्या काळात त्यांनी काढलेले चित्रपट 
इतरांच्या स्पर्धेत टिकू शकले नाहीत. 

दादासाहेबांचे हे सर्व चित्रपट मूक होते. त्यांतील संभाषणे 
व पात्रांच्या हालचाली या ' टायटल्स 'च्या द्वारे सूचित कर- 
ण्यात येत. टायटल्स उदू, इंग्रजी, हिदी व अन्य प्रांतिक 
भाषांतुन असत. दादासाहेबांच्या चित्रपटांचे वेशिष्ट्य म्हणजे 
त्यांत दिसून येणारी सर्वगामी मराठी परंपरा हे होय. 

दादासाहेब फाळक्यांची चित्रपटनिर्मिती ज्या सुमाराला 
मंदावली, त्याच सुमारास म्हणजे इ. स. १९१९ साली कोल्हा- 
पूर येथे श्री. बाबुराव पेंटर यांनीही चित्रपटनिमितीस प्रारंभ 
केला. श्री. पेंटर हे चित्रकार होते. त्यामुळे त्यांनी निमिलेले 
सर्वच चित्रपट कलात्मक दृष्ट्या उच्च दर्जाचे निघाले. 

दि. १ डिसेंबर १९१९ या दिवशी श्री. वाबुराव पेंटर 
यांनी कोल्हापूर मुक्कामी महाराष्ट्र फिल्म कंपनीची स्थापना 
केली. त्यांनाही प्रारंभीच्या काळात भांडवलाची अडचण 
होतीच; तथापि कोल्हापूरच्या तत्कालोन श्रेष्ठ गायिका 
तानीबाई कागलकर, विनायकराव घोरपडे, रामचंद्र पाटील, 
इ. मंडळींनी बाबुरावांना पुरेसे आथिक साहाय्य दिले व 
महाराष्ट्र फिल्म कंपनीने पांडवांच्या अज्ञातवासातील जीवना- 
वर सैरंध्री नावाचा पहिला चित्रपट काढला. सैरंध्री चित्रपट 
प्रथम लो. टिळक यांना दाखविण्यात आला. हा चित्रपट ज्या 
कॅमेऱ्यावर चित्रित केला होता, तो कॅमेरा बाबुराव पेंटरांनी 
स्वतःच तयार केला होता. त्यामुळे लोकमान्य टिळकांना 
बाबुराव पेंटरांच्या सर्वच उद्योगाविषयी एक प्रकारचे आदर- 
मिश्चित कौतुक वाटले. संरंध्री चित्रपटाचे दिग्दर्शन, नेपथ्य, 
छायालेखन, इ. अनेक बाबी बाब्‌रावांनीच सांभाळल्या होत्या. 
हा चित्रपट पाहिल्यावर लोकमान्य इतके प्रस झाले, की 
त्यांनी बाबुरावांना सिनेमाकेसरी अशा पदवीने गोरविले. 

अशा प्रकारे लोकमान्यांचा आशीर्वाद मिळवून बाबुरावांनी 
आपल्या चित्रपटनिमितीच्या कारकिर्दीला आरंभ केला. फाळ- 
कक्‍्यांच्या चित्रपटांप्रमाणेच त्यांच्याही चित्रपटांना लोकांनी 
उचलून धरले. तथापि फाळक्यांच्या चित्रपटांपेक्षा बाबुरावांचे 
चित्रपट अनेंक दृष्टींनी वेगळे व वैशिष्ट्यपूर्ण होते. त्यांनी 
केवळ चमत्कृतीपेक्षा अभिनय, कथानकाची कलात्मक मांडणी 
व त्या कथानकाच्या ह्वारे लोकांना एखादा संदेश देणे या 
गोष्टींकडे अधिक लक्ष दिले. ध्येयवादी व कलात्मक चित्र- 
पटांची परंपरा बाबुराव पेंटरांच्या सैरंध्रीपासूनच सुरू झाली. 

सेरंध्रीनंतर त्यांनी सुरेखा-अभिमन्यू व वत्सलाहरण हे 
दोन चित्रपट काढले. हेही चित्रपट सेरंध्रीप्रमाणेच लोकप्रिय 
ठरले; परंतु त्यानंतर मात्र स्वभावातील लहरीपणामुळे ते 
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चित्रपटनिमितीचे काम सोडून दुसर्‍याच उद्योगाला लागले. 
त्यामुळे स्वाभाविकच त्यांच्यावर अवलंबून असणाऱया तंत्रज्ञ, 


व्ही. शांताराम 


केळाकार व कामगार मंडळींची मोठी कुचंबणा होऊ लागली. 
सेरंब्री, सुरेखा-अभिमन्यू व वत्सलाहरण या तीन चित्रपटांच्या 
नि्मितिकालात दामले, फत्तेलाळ, धायबर, श्ांतारामबापू, इ. 
तत्रज्ञ-कळावंत आपापल्या विभागात प्रवीण झाले होते. 
तथापियाना त्या कारणामुळे त्यांना अजून स्वतंत्रपणे चित्र- 
पट निर्माण करणे शक्‍य झाले नव्हते. महाराष्ट्र फिल्म कंपनीचा 
कारभार असा मंदावला असतानाच दि. ६ नोव्हेंबर १९र र्‌ या 
दिवशी कंपनीत एकाएकी आग लागली व त्यामुळे कपडेलत्ते, 
सीनसीनरीचे साहित्य व फिल्मची भेंडोळी जळन' खाक झाली. 
नव्यानेच यशस्वी होऊ पाहणार्‍या महाराष्ट्र फिल्म कंपनीच्या 
तत्रज्ञ-कलावंतांवर या घटनेमुळे मोठाच आघात झाला. त्यामुळे 

के मक काढायचा, तर भांडवळापासून तयारी करणे आले. 

ळींच्या की नी बापूसाहेब इंगळे, इ. मान्यवर मंड- 

८३... पेत्तांनी श्रीमंत शंकरराव नेसरीकर यांच्याकडून 


नव्या चित्रपटा स्था झाली व महाराष्ट्र फिल्म कंपनी पुनश्च 
च्या निमितीला लागली. 
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कंपनीचे यापूर्वीचे सर्व चित्रपट महाभारतीय कथानकांवर 
आधारलेले होते. आता देशातील स्वातंत्र्यळढ्याळा उपकारक 
असे स्फूतिशाली वातावरण निर्माण करण्यासाठी ऐतिहासिक 
कथानके निवडावी, असे ठरले व त्यानुसार कंपनीचा नवा 
चित्रपट नरवीर तान्हाजीच्या हौतात्म्यप्रसंगावर धेण्यात आला. 
“* सिंहगड हा चित्रपट अनेक अर्थांनी त्या काळी युगप्रवर्तक 
ठरला. या चित्रपटाच्या निमित्ताने बावुरावांची प्रतिभाही 
नव्याने पल्लवित झाली. या चित्रपटाचे कथानक “गड आला 
पण सिंह गेला' या हरिभाऊ आपटे यांच्या कादंबरीवरून घेतल 
गेळे होते. बाबुराव पेंटरांचे भव्य ऐतिहासिक देखावे, पडद्यावर 
प्रथमच अवतरलेली रोमांचकारी दृद्ये, उत्कट ल. 
ओथंबलेले एकापेक्षा एक बहारदार प्रसंग, इ. वैशिष्ट्यांमु 
सिंहगड हा चित्रपट अतिशय लोकप्रिय ठरला. जर 
सिंहगडनंतर महाराष्ट्र फिल्म कंपनीने पौराणिक व रिट 
हासिक विषयांवरचे आणखी २-४ चित्रपट काढले. त्यानंतर 
१९२५ साली बावुरावांनी 'सावकारी पाह? हा पहिला सामा 
चित्रपट निर्माण केला. त्यातील पात्रांचा जिवंत अभिनय र 
अंतःकरणाला भिडणारे ज्वलंत प्रसंग यांमुळे हा चित्रपट द र 
क्षण यशस्वी ठरला. यानंतर आणखीही काही चित्रपट बाबुरा- 
वांनी काढले; तथापि दिवसेंदिवस त्यांचा लहरीपणा व्र नि 
पटनिमितीतला मंदपणाही वाढत चालला. त्यामुळे त्यांच्या 


एस्‌. फत्तेलाल 


वाती” 
यर्ब€ 1] 


हाताखाली काम करणार्‍या तंत्रज्ञ-कलावंतांत असंतुष्ट 
वरण पसरले व शेवटी व्ही. शांताराम, केशवराव धा 


खंड सातवा 


एस्‌. फत्तेलाल व विष्णुपंत दामळे हे बावुरावांचे प्रमुख सह- 
कारी महाराष्ट्र फिल्म कंपनीतून बाहेर पडले. 

दि. १ जून १९२९ या दिवशी या मंडळींनी कोल्हापूर येथे 
प्रभात फिल्म कंपनी या नव्या चित्रपट संस्थेची स्थापना केली. 


विष्णुपंत दामले 


केपनीच्या उभारणीसाठी व नव्या चित्रपटाच्या निर्मितीसाठी 
डागणारे भांडवल कोल्हापूरचे सराफी दुकानदार सीतारामपंत 
ठेल्कर्णी यांनी दिले व थोड्याच काळात * प्रभात 'चा पहिला 
चत्नपट गोपाळकृष्ण हा पडद्यावर आला. शांतारामबापूंचे 
भतिभाशाली दिग्दर्शन, फत्तेलालांची कलापूर्ण सजावट व मांडणी, 
दामले-घायबरांच्या संकलन-छायालेखनातील करामती आणि 
आबालवृद्धांना मोहविणाऱ्या गोपालकृष्णाच्या गोकुळातील लीला 
विविध गणवेशिष्ट्यांनी नटलेला हा चित्रपट प्रेक्षकांना फार 
सावडला, गोपालकृष्णानंतर खुनी खंजीर, उदयकाल, राणी- 
साहेब व चंद्रसेना हे चार वेगवेगळया विषयांवरील चित्रपट 

भैभातने निर्माण केले व तेही लोकप्रिय ठरल 
प्रभातची तुतारी अशा प्रकारे सवंत्र निनादत असतानाच 
भारतात बोल्पटांचे आगमन झाले. आतापर्यंत पडद्यावर हूल- 
शारी चित्रे आता बोळूही लागली. भारतात पहिला बोलपट 
शेर आदेशीर इराणी यांनी निर्माण केला. या बोलपटाचे कर 
भाल्मआरा असे होते. सदेव नाविन्याच्या शोधात क्क 

कलाकारही बोलपटाच्या या नव्या क्षेत्रात पदापं 
फरष्यास उत्सुक होतेच. 
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मराठो रंगभूमी व चित्रपट 


प्रभातचा पुढचा चित्रपट हा : बोलपट ' म्हणूनच काढायचा 
या जिद्दीने व्ही. शांताराम आणि त्यांचे अन्य सहकारी कामाला 
लागले. त्यासाठी विष्णुपंत दामले यांनी ध्वनिमुद्रण-विभागाची 
सांगोपांग माहिती अभ्यासली. नव्या बोल्पटाच्या कथालेख- 
नाची जबाबदारी तत्कालीन सुप्रसिद्ध कादंबरीकार श्री. ना. 
वि. कुलकर्णी यांच्यावर सोपविण्यात आलो. हा नवा बोलपट 
राजा ह्रिशचंद्राच्या जीवनावरच आघारला असून, त्याचे नाम- 
करण “ अयोध्येचा राजा * असे करण्यात आले. 

मराठीतला पहिला मूकपट दादासाहेब फाळके यांनी काढला 
तोही राजा ह्रिचंद्राच्याच जीवनावर आणि आता मराठीतला 
हा पहिला बोलपट निघत होता, तोही हरिद्चंद्राच्याच 
जीवनावर. तथापि एवढे हे साम्य सोडले, तर प्रभातच्या चाल- 
कांनी घेतलेल्या मेहेनतीमुळे हा बोल्पट अनेक दृष्टींनी 
वेशिष्ट्यपूर्ण व युगप्रवर्तक ठरला. 

संगीतासाठी व हरिरचंद्राच्या प्रमुख भूमिकेसाठी मराठी 
रंगभूमीवरील एक श्रेष्ठ गायंक नट गोविदराव टेंबे यांना 
पाचारण करण्यात आले, तर तारामतीच्या भूमिकेसाठी दुर्गा 
खोटे या तत्कालीन प्रतिष्ठित व सुविद्य बाईंना बोलावण्यात 
आले. याशिवाय, शांतारामबापूंचे दिग्दशंन, एस्‌. फत्तेलाल 
यांचे कला दिग्दर्शन आणि केशवराव धायवर यांचे छायालेखत 
या प्रभातच्या नित्याच्या यशस्वी बाजू होत्याच. या बोलपटाचे' 
आणखी एक वैशिष्ट्य म्हणजे बाबुराव पेंढारकर यांनी उभा 
केलेला खलनायक गंगानाथ महाजन हे होय. बाबुरावांची ही 
भूमिका त्या काळी 
एवढी गाजली, कौ 
पडद्यावर त्यांचे दर्शन 
घडताच पुरुष प्रेक्षक 
संतापाने दातओठ 
खात आणि स्त्रीवर्ग 
केडाकडा बोटे मोडून 
त्या पात्राला शिव्या- 
शाप देत. 

अशा प्रकारे 
आपल्या पहिल्याच 
बोलपटाने प्रभातने 
सवंत्र उत्कृष्ट चित्र- 
नि मि ती चा एक 


आदर्श उभा केला. 
प्रभातच्या अयोध्येचा राजा या बोलपटापाठोपाठ हरला 


शामसुंदर हा बोलपट प्रदाशित झाला. त्याची निर्मिती पुण्याच्या 


गोविदराव टेंचे 


मराठी रंगभूमो व चित्रपट 


सरस्वती सिनेटोनने दादासाहेव तोरणे यांच्या नेतृत्वाखाली केली. 
शामसृंदरची कथा व दिग्दर्शन भालजी पेंढारकर यांचे होते, 
तर त्यातल्या राधाकृष्णांच्या भूमिका अनुक्रमे गांता आपटे व 
शाहू मोडक यांनी केल्या होत्या. या बोलपटाचे वैशिष्ट्य 
म्हणजे तो सतत २५ आठवडे एकाच चित्रमंदिरात चालला व 
त्याने एक अभूतपूर्व असा लोकप्रियतेचा विक्रम प्रस्थापित केला. 

वरील दोन दिग्विजयी बोलपटांनंतर प्रभातने मायार्माच्छद्र 
व सरस्वती सिनेटोनने भक्‍त प्रल्हाद हे आणखी दोन सुरेख 
बोलपट सादर केले व तेही प्रेक्षकांना अतिशय पसंत पडले. या 
चार चित्रपटांच्या अमाप यदश्यामुळे आणि त्यांत आढळणाऱ्या 
संगीताच्या मेजवानीमुळे मराठी रंगभूमीची पीछेहाट होऊ 
लागली. यानंतरच्या प्रदीधं काळात बोळ्पट हेच सर्व समाजाचे 
प्रमुख करमणुकीचे साधन होऊन राहिले. या काळात रंगभूमी- 
वरचे लहानथोर अनेक कलावंत बोलपटात आले. तथापि 
त्यांच्यांतील काही सन्माननीय अपवाद वगळता अन्य अनेकांना 
हे नवे माघ्यम पेलले नाही. 

इ. स. १९३३ साली प्रभात कंपनीने कोल्हापुराहून पुण्याला 
स्थलांतर केले. त्यामुळे पुण्याला जाऊ न शकलेल्या कोल्हा- 
पूरच्या अनेक कलावंत-तंत्रज्ञांवर उपासमारीचा प्रसंग ओढ- 
वला. ही आपत्ती टाळण्यासाठी व चित्रपटकळेचे माहेरघर हा 
कोल्हापूरचा लौकिक टिकवण्यासाठी कोल्हापूरच्या महाराजांनी 
कोल्हापुर सिनेटोन नामक एक चित्रनिभितिसंस्था उभारली व 
तिची व्यवस्था मेजर दादासाहेब निवाळकर, भालजी पेंढारकर, 
बाबुराव पेंढाकर, मास्टर विनायक, इ. जाणत्या मंडळींकडे सोप- 
वली. या नव्या संस्थेने अल्पाववीतच आकादवाणी नावाचा 
श्रीकृष्णचरित्रावरील बोलपट काढला ब तो प्रकाशित होताच 
लोकप्रियही झाला. यानंतर कोल्हापूर सिनेटोनने विलासी 
ईश्वर हा नाटककार वरेरकर यांच्या कथानकावरील सामाजिक 
चित्रपट काढला. याच वेळी बाबुराव पेंटर यांचा सावकारी 
पाश हा सामाजिक बोलपट रुपेरी पडद्यावर आला व त्याने 
विलक्षण लोकप्रियता मिळवली. त्यातल्या चंद्रकांत व विष्णुपंत 
औंधकर यांच्या अनुक्रमे शेतकरी व सावकार या भूमिका प्रेक्ष- 
कांवर विशेष प्रभाव पाडून गेल्या. उन्मत्त सावकाराकडून अज्ञ 
आणि निरक्षर कुळाची होणारी पिळवणूक ही या चित्रपटाची 
मध्यवर्ती कल्पना अत्यंत प्रक्षोभक असल्यामुळे व बाबराव 
टर्‌ यांच्यासारख्या कसबी कलावंताने तिची अत्यंत कौश- 


ल्याने मांडणी केल्यामुळे हा चित्रपट आजही लोकांच्या कोतु- 
काचा विषय होऊन राहिला आहे. 
आकाझवाणी व विलासी ईश्‍वर या 


पटांच्या निमितीनंतर कौ अवघ्या दोनच चित्र- 


ल्हापूर सिनेटोनमधील कलावंत' आणि 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


चालक यांच्यांत मतभेद सुरू झाले व त्यामुळे अल्पावधीतच 
भालजी पेंढारकर, वावुराव पेंढारकर व विनायक यांनी कोल्हा” 
कळ. पूर सिनेटोनचा 
हर निरोप घेतला. 
प्रभात क्षत 
पृण्यास गेल्यावर ति 
श्री. ना. ह. 


» मंथन नावाचा 
शू ह कलात्मक चि त्र्प द 
॥" काढला. या 
* पटाच्या निर्मितता" र 
/:' _. संगीतासाठी गोत" 
१४ राव भोळे व 
लेखनासाठी 
राम आठवले या 
गणी कला बंता 
प्र भात री ध्व की. 
झाला व तो कंपनीला लाभदायी ठरला. अमृतमं गाजडी 
केशवराव दाते यांची राजगरूची भमिका विरीष दिवा त 
याक्षिवाय झांतारामवापूंचे कलात्मक व प्रतिभाशाली थार्चि 
हीही या चित्रपटाच्या यक्षाची एक मोठी बाजू होती" 
वेळी प्रभातने आपले चित्रपट हिदीमध्येही काढाय सिनार्बत 
अवत्वव्िल्याते संबंचं भारतात त्यांच्या अज्ञांची तुतारी नित 
राहिली. तिकडे 
प्रभातची अशा प्रकारे आगेकूच चाळू असतानाच हारकर 
कोल्हापुर सिनेटोनमधून बाहेर पडलेल्या बाबुराव प ्टर्वी 
मा. विनायक, इ. कलावंतांनी छायाळेखक पांडुरंगराव उभार 
यांच्या सहकार्याने हंसचित्र नामक एक नवी चित्रसंस्था 
रली व तिच्या द्वारा वि. स. खांडेकर यांच्या कथेवरील एवढी 
नावाचा एक चित्रपट काढला. या चित्रपटाची कथा "१. 
प्रभावी होती, की केवळ त्याच्या कथेळाच कलकत्ता > गि नॉ” 
सिएह्नने पदक देऊन गौरविले. याशिवाय या चित्रपटा वढा 
विनायकांनी केलेले दिग्दर्शन व लीला चिटणीस, बावुराव बिशीर्ष 
कर, विनायक, इत्यादिकांच्या भूमिकाही या चित्रपटाची 
आकर्षणे होती. धर्म” 
छायानंतर हुंसने धर्मवीर हा विनोदी चित्रपट काढली" वॉ 
वीरच्या निमित्ताने आचार्य अत्रे या सव्यसाची साहित्यिक 


भालजी पेंढारकर 


खंड सातवा क 
चित्रपटसृष्टीत प्रवेश झाला. अत्र्यांची ही चित्रकथा एवढी 
गाजली, की पुढेपुढे तर अत्र्यांची कथा हा चित्रपटाच्या यशस्वि- 
तेचा एक महत्त्वाचा . टी 
भाग समजला जाऊ टर ऱ व के क 22. व 
लागला. बाह्यतः धम- कक टत 
वीर व सज्जन म्हणून 
मिरवणाऱ्या, परंतु 
व्यक्‍तिगत जीवनात 
अत्यंत ढोंगी व नीच 
कर्मे करण्यात गुंत- 
छेल्या एका पुढाऱ्याची 
स्फोटक कथा अत्र्यांनी 
या चित्रपटात सादर 
केळी होती व तिला 
मा. विनायकांच्या 
विनोदी अभिनयाची 
आणि प्रतिभाशाली 
दिग्दर्शनाची जोड मिळाली होती. बाबुराव पेंढारकरांनी उभा 
केलेला धर्मवीर तर केवळ अविस्मरणीय होता. 

यानंतर मराठी चित्रपटसृष्टीत संतांच्या जीवनपटांचे युग 
पुरू झाले. प्रभातने संत एकनाथांच्या जीवनावर काढलेला 
धर्मात्मा हा चित्रपट 
त्याला दिलेल्या 

समाजसुधारक वळ- प 
णामुळे वेगळा वाटला. । | 
या चित्रपटात मराठी ट्र 
रंगभूभीचे तंल्सज्त्राट 
बालगंध वै एकना- 
थांच्या भूमिकेत चम- 
केळे; तथापि इथल्या 
यत्र-तंत्राची घका- 
धको त्यांना मानवली 
नाही व त्यामुळे तो 
चेत्रपटच प्रभावी ठरू 
शेकला नाही. शिवाय, 
या चित्रपटात अस्पृ- 

सयोद्धाराचा विचार 

पेकर्षाने मांडायचे 
धोरण स्वीकारल्याने 
चित्रपटाला प्रथम 


व्ही 3 
भट ६ 


बाबूराव पेंढारकर 


दिलेले महात्मा हे नाव सरकारला 


मराठी रंगभूमी व चित्रपट 


म. गांधींशी जवळीक करणारे वाटल्याने त्याच्या प्रसिद्धीला 
सरकारनेही आक्षेप घेतले. हा चित्रपट अनेक अर्थानी क्रांति- 
कारक असूनही यशस्वी ठरला नाही. त्याच्या पाठोपाठ आलेला 
रजपुतरमणी हा चित्रपट प्रभावी वाटला नाही. अशा अवस्थेतच 
शांतारामवापूंनी अमरज्योती हा दर्यावर्दी पाश्‍वंभूमी असलेला 
चित्रपट तयार केला. सागरी प्रदेशातील साहसपूर्ण प्रणय- 
रम्य कथानक; शांतारामबापूंचे अप्रतिम दिग्दर्शन; चंद्रमोहन, 
बी. नांद्रेकर, दुर्गा खोटे, शांता आपटे, इ. नामवंत कलावंतांच्या 
अविस्मरणीय भूमिका; पाश्‍चात्य चित्रपटांच्या तोडीस तोड अशी 
समुद्राच्या पाश्‍वेभूमीवर उभारलेली एस्‌. फत्तेलाल यांची द्श्ये 
आणि मा. कृष्णराव यांचे गोड, ढंगदार संगीत, इ. अनेक गुण- 
वैशिष्ट्यांमुळे हा चित्रपट अतिशय गाजला. 

अमरज्योतीच्या तुफानी यक्षानंतर श्ांतारामबापूंनी स्वत: 
बाजूला राहून प्रभातमधील आपल्या इतर सहकाऱ्यांना संघी 
देण्याचे ठरविले व त्यानुसार तुकाराम या संतपटाची सिद्धता 
झाली. त्यात दिग्दर्शन दामले व फत्तेलाल या जोडीचे, संगीत- 
नियोजन केशवराव भोळ्यांचे, एकूण मार्गदर्शन शांताराम- 
बापूंचे, सहदिग्दर्शन राजा नेने यांचे, कथा-संवाद शिवराम 
वाशीकरांचे आणि गीतलेखन शांताराम आठवले यांचे होते. 
या सर्वच मंडळींनी एवढ्या उत्साहाने आणि दक्षतेने आपल्या 
जबाबदार्‍या संभाळल्या, की तुकाराम चित्रपट अत्यंत लोकप्रिय 
ठरला. या चित्रपटातील विष्णुपंत पागनीस यांनी केलेली 
तुकारामाची भूमिका तर एवढी गाजली, की तुकारामाचे नाव 
काढले, की आजही पागनीसच डोळ्यांसमोर उभे राहतात. 
त्यांच्या जोडीला जिजाऊच्या भूमिकेत गौरीवबाई आणि सालो- 
मालोच्या भूमिकेत काका भागवत यांनीही आपापली कामे 
गॉजवल्ती: तुकारामंचे संगीत हेही चा कांच्ाात. अतिज्षच 
श्रंवणीचं व म्हणूनच अविस्मत्त्मीच ७२७. क चि्पततोत्त 
* आधी बीज एकले ' हा शांताराम आठवले यांचा अभंग तर 
साक्षात संत तुकारामाच्या कवित्वाशी स्पर्धा करणारा होता. 

इ. स. १९३७ ते १९४० हा काल मराठी चित्रपटांना 
सवेस्वी अनुकूल व यशदायी असा होता. या काळात प्रभातच्या 
तुकारामने, भालजींच्या नेताजी पालकरने व हंसच्या ब्रह्मचारीने 
लोकप्रियतेचा कळस गाठला. या चित्रपटांच्या बरोबरीनेच 
प्रभातने निमिलेल्या श्ांतारामदिग्दाशित कुंकू या चित्रपटानेही 
अमाप यश संपादन केले. 

कुंकू हा चित्रपट अनेक अर्थांनी युगप्रवतेक चित्रपट म्हणता 
येईल. किंबहुना कुकू, माणूस व शेजारी हे एकापाठोपाठ आलेले 
तीन सामाजिक चित्रपट म्हणजे प्रभातच्या सांघिक कला- 
कीर्तीचे दीपस्तंभ होत. या तीनही चित्रपटांचे दिग्दर्शन 


ल्‌स्शो 
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शांतारामबापूंचे होते. * शांताराम टचू ' हा शब्दप्रयोग मराठी 
बोळपटसृष्टीत रूढ झाला तो याच सुमारास. अनेकविघ 
प्रतीकांचा वापर करून प्रसंगाचे परिणामकारक चित्रण 
करण्याची कल्पना शांतारामवापूनी प्रत्यक्षात आणली, ती 
याच चित्रपटांपासुन. कुंकूची कथा ना. ह. आपटे यांची, 
माणूसची कथा अनंत काणेकरांची आणि शेजारीची कथा 
विश्राम वेडेकरांची होती. या तीन कथांतून प्रभातने तीन 
ज्वलंत सामाजिक समस्यांचे चित्रण केले. कुंकूमध्ये बाला- 
जरठविवाहाच्या निमित्ताने अन्यायाचा प्रतिकार जास्तीत जास्त 
सभ्यतेने पण परिणामकारकपणे कसा करता येतो, हे दाखविले 
होते; तर माणूसमवे प्रेमापेक्षा कर्तव्य श्रेष्ठ असल्याचा संदेश 
देण्यात आला होता. शेजारी या चित्रपटात हिदु-मुसलमान 
संघर्षाच्या पादवंभूमीवर दोन जिवलग मित्रांच्या गाढ प्रेमाची 
कथा चित्रित करण्यात आली होती. कथा-दिग्दर्शनाप्रमाणेच या 
तीन्ही चित्रपटांचे संगीत या काळात अतिदाय गाजले. कुकूचे 
संगीत केशवराव भोळे यांनी व माणूस आणि शेजारी यांचे 
संगीत मा. कृष्णराव यांनी दिले होते. कुंकूमवील केशवराव 
दाते व शांता आपटे यांच्या अभिनयाची जुगळलवंदी अविस्मरणीय 
होती. माणूसमधील शाहू मोडक यांचा गणपत शिपाई व शांता 
हुवळीकर यांची मैना नायकीण अक्यीच न विसरता येण्याजोगी 


होती. शेजारीत 


तर केशवराव दाते 
या दोन श्रेष्ट दाते आणि गजानन जागीरदार 


आणि समर्थ नटांनी अभिनयगणांत एकमेकांवर 


मात करण्याचा प्रयत्न केला आहे. सारांश कथा, संगीत, 
अभिनय, दिग्दर्शन, छायालेखन, इ. अनेक विभागांतील व्यक्‍तींनी 


मास्टर विनायक 


आपापले सर्वस्व पणाला लावून हे चित्रपट उभे केले १ 
आजतागायत लोकप्रिय व अजोड ठरले. तव 
ब्रह्मचारीचे प्रधान य्ष आचार्य अत्र्यांच्या कथासंवादात 
मा. विनायकांच्या प्रमुख भूमिकेत होते. या चित्रपटातील 
यकांचे दिग्दर्शन जितके कलापूर्ण, तितकाच त्यांचा 
जिवंत व खेळकर होता. याशिवाय, मीनाक्षीची मोकर्ट 
प्रणयरम्य भूमिका आणि दामूअण्णा मालवणकरांनी नगी 
केलेला गांधीवादी आचाये चंडीराम याही या चित्रपटा 
आकर्षेणात भर टाकणार्‍या बाजू होत्या. पुण्यात हा गं 
५० आठवडे चालला व आजही केव्हाही लागला तरी 
खेचतो, हे या चित्रपटाच्या चिरकालीन यज्ञाचे गमक म्हणायठी ई 
हवे. या चित्रपटातील “ यमुनाजळी ' या गीताने तर अ 
छोकप्रियतेचा उच्चांक गाठला. " ळे 
भालजी पेंढारकरांचा नेताजी पालकर व त्यांनी निर्मि 
अनेक ऐतिहासिक चित्रपट तांत्रिक अंगात विशेष 
नसले, तरी कथासंवादाच्या द्वारे ते लोकांची मने 
करीत. विशेषत: स्वातंत्र्ययुद्धाच्या काळात. भालजींच्या 


खंड सातवा 


चित्रपटांनी लोकजागृतीच्या कार्यातील मोठा वाटा उचलला. 
पाइवेनाथ अळतेकर व दुर्गा खोटे यांनी सोंगडी हा चित्रपट 
निर्माण केला तोही उल्लेखनीय आहे 
मराठी चित्रपटनिर्मात्यांवरोबरच महाराष्ट्रीयेतर निर्मातेही 
मराठी चित्रपट काढीत होते. इंपीरिअल फिल्म कंपनीने 
नानासा हेब सरपोतदार यांच्या दिग्दर्शनाखाली काढलेले देवकी, 
व रुक्मिणीहरण हे चित्रपट कमीअधिक प्रमाणात यशस्वी झाले. 
नागेंद मुजुमदार यांचा तुकाराम प्रभातच्या तुकारामपुढे प्रभावी 
ठरला नाही. नानुभाई वकील यांनी राधामोहन, मिनर्व्हा 
मुव्हिटोनने नामाचा महिमा व अकरावा अवतार, जनरल 
फिल्म्सने चंद्रराव मोरे, रणजितने तुळसीदास, सिर्कोने गीता, 
आपले घर व विदुर, नॅशनल स्टुडिओने निर्दोष, इ. अनेक 
चित्रपट निर्माण केले. 
कुंकू, माणूस व शेजारी या चित्रपटांप्रमाणेच प्रभातने काढ- 
छ्ेले गोपाळकृष्ण, माझा मुलगा, ज्ञानेश्‍वर, इ. चित्रपटही अमाप 
लोकप्रिय झाळे. यांपैकी गोपाळकृष्ण हा चित्रपट कृष्णाच्या 
गोकुळातील वालक्रीडांवर आधारित असल्यामुळे व प्रभातच्या 
सर्वे कलावंतांनी सांधिक रीत्या आपापली कामे कसून केल्या- 
मुळे लोकांना आवडला. माझा मुलगा हा चित्रपट सामाजिक 
1 होता. ध्येयवादी पुत्राचा त्याच्या व्यवहारवादी 
बापाशी उभा राहिलेला संघर्ष हा त्या चित्रकथेचा गाभा होता. 
या सर्वांत संत ज्ञानेश्‍वर हा चित्रपट आबालवृद्ध प्रेक्षकांना 
मंत्रमुग्ध करणारा होता. ज्ञानेश्वरांचे लोकोत्तर आणि 
तरीही करुणरम्य जीवनचरित्र हा विषयच या चित्रपटाचे मोठ 
आकर्षण होता. यातली शाहू मोडक यांची ज्ञानेश्‍वराची भूमिका 
छोकांना फार आवडली. 
अशा प्रकारे एकापेक्षा एक वेगवेगळे विषय समथेपणे निव- 
डून व त्यांची कलात्मक आणि परिणामकारक हाताळणी करून 
दिग्विजयाकडे वाटचाल करीत असतानाच प्रभातच्या चालकांत 
मतभेद उद्भवले आणि शेवटी त्याचा परिणाम शांताराम- 
बापूंनी प्रभातचा त्याग करण्यात झाला. पुढे त्यांनी स्वतःची 
राजकमल ही नवी चित्रसंस्था सुरू केली. 
प्रभातप्रमाणेच हंस ही कंपनीही त्या काळी उत्कृष्ट चित्र- 
निमितीच्या बाबतीत अग्रेसर समजली जाई. तिने छाया, ब्रह्म- 
चारी, ब्रँडीची बाटली, देवता, सुखाचा शोध, अर्धांगी यांसारखं 
एकाहून एक नावीन्यपूर्ण चित्रपट काढले. प्राधान्याने या चित्र- 
पांचे स्वरूप विनोदी किवा करुणरसप्रधान आहे. या चित्र- 
पटांच्या कथा सुप्रसिद्ध साहित्यिक वि. स. खांडेकर व आचार्य 
अत्रे यांच्या आहेत. या चित्रपटांतून कामे करणारे मा. विनायक, 
, बाबुराव पेंढारकर, साळवी, दामुअण्णा मालवणकर, 
भा.सं को. ही आ. 


भराठो रंगभूमो व चित्रपट 


इ. नट हे अव्वल दर्जाचे अभिनेते असल्यामुळे प्रेक्षकांचे अत्यंत 
आवडते होते. अर्धांगीनंतर हंस कंपनीचे “ नवयुग चित्रपट 
लिमिटेड ' या नव्या कंपनीत रूपांतर झाले व नवयुगने ल्यंडाव 
हा सामाजिक चित्रपट सादर केला. त्याची कथा आचार्य 
अत्र्यांची व दिग्दर्शन के. नारायण काळे यांचे होते. वनमाला 
ही नवी सुविद्य नटी लपंडावमुळे मराठी चित्रपटसृष्टीत 
आली व तिने पुढे अनेक चित्रपटांत लहान-मोठ्या भूमिका 
अप्रतिमपणे वठवल्या. 

अश्या प्रकारे छायापासून लपंडावपर्यंत अनेक सुरेख चित्रपट 
सादर करून हंस कंपनी कौतिवंत झाली असतानाच, प्रभात- 
प्रमाणे तिच्याही चालकांत भांडणे उद्‌भवली व त्यामुळे हंसमधून 
निर्माण झालेली नवयुग कंपनी मोडण्याचा प्रसंग आला. या 
कंपनीतून प्रथम अत्रे वाहेर पडले व मग वावुराव पेंढारकर व 
पांडुरंगराव नाईक हेही वेगळे झाले. यानंतर सर्वे मराठी 
चित्रसृष्टीत एकांड्या शिलेदारांची सही सुरू झाली. आतापर्यंत 
आपापल्या कलाकतृंत्वावर नाव मिळविलेला कोणीही कलावंत 
चार अन्य कलावंतांच्या साहाय्याने नवी कंपनी उभारू लागला 
व एकदोन चित्रांच्या निमितीनंतर या कंपन्या बंद पडू 
लागल्या. मराठी चित्रपटसृष्टीत सुरू झालेला हा दुर्दैवी प्रकार 
आजतागायत तसाच चालू आहे. 

हंसमधून बाहेर पडल्यावर आचार्य अत्रे यांनी स्वतःची अत्रे 
पिक्चर्स ही संस्था काढली व तिच्या हारा त्यांनी पायाची दासी 
हा उत्तम चित्रपट सादर केला. भालजी पेंढारकरांनीही पुणे 
येथे अरुण स्टुडिओ स्थापन करून त्याच्या द्वारा गोरखनाथ, सून- 
बाई, थोरातांची कमळा ही वैविध्यपुर्ण चित्रे सादर केली. हंस- 
चित्र या संस्थेद्वारा मा. विनायकांनी लग्न पहावं करून व 
बाबुराव पेंढारकर यांनी आपल्या नव्या संस्थेच्या द्वारा पहिला 
पाळणा हे विनोदी चित्रपट सादर केले. पहिला पाळणा या 
चित्रपटामुळे ग. दि. माडगूळकर या गुणी कलावंताचा लाभ 
मराठी चित्रसृष्टीला झाला. 

मराठी चित्रपटांची आणि चित्रसंस्थांची अशी सववत्र वेगाने 
वाताहात होत असतानाच दुसरे महाय॒द्ध भडकले. त्याचा परि- 
णाम अर्थातच चित्रपटसृष्टीवर अत्यंत विपरीत झाला. चित्रपटा- 
साठी लागणारी फिल्म या काळात फार महागली व त्यामळे 
या व्यवसायावर अवलंबून असणारे अनेक कलावंत बेकार 
होण्याचा प्रसंग आला. तथापि ऐन युद्धकाळातही प्रभातने 
रामशास्त्रीसारखा एक उत्तम चित्रपट सादर करून आपला 
लौकिक टिकवला. त्यात रामशास्त्री यांची मध्यवर्ती भमिका 
गजानन जागीर्‌दार या समर्थ नटाने अत्यंत दमदारपणाने उभी 
केली व त्यामुळे आजही प्रेक्षकांना प्रभातचा रामशास्त्री एक 


मराठी रंगभूमी व चित्रपट 


आकर्षक चित्रपट वाटतो. महायुद्ध सरले त्या वर्षी म्हणजे 
१९४६ च्या सुमारास तर अवघे दोन मराठी चित्रपट निर्माण 
झाले व तेही विजय भट्ट या गुजराती निर्मात्याने केळे. राम- 
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ग. दि. माडगूळकर 


राज्य व भरतभेट ही त्यांची नावे. हे दोन चित्रपट मात्र विल- 
क्षण यशस्वी झाले. त्यांतील संगीत, अभिनय, नि्मितिमूल्ये, 
दिग्दर्शन या स्वेच वाजू अतिशय श्रेष्ठ दर्जाच्या होत्या. 

इ. स. १९४७ साल उजाडले ते भारतीय स्वातंत्र्याचा 
प्रकाश घेऊन; परंतु त्याचवरोवर या वर्षाने अनेक समस्याही 
समोर उम्या केल्या. देशाचे विभाजन झाल्यामुळे अनेक गुणी 
मुस्लिम कलावंत पाकिस्तानात गेले. उर्वरित भारतातही निर्वा- 
सितांचा प्रश्‍न व जीवनावश्यक वस्तूंची टंचाई अशा अडचणींनी 
रौद्र स्वरूप घारण केले. मराठी चित्रपटसृष्टीच्या दृष्टीने मा. 


विनायकांचे निघन ही एक मोठी आपत्ती या काळात आली. 


तथापि याही परिस्थितीत अनेक गुणवान कलावंतांनी नवे नवे 
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या 
र 022. पहिला यशस्वी प्रयत्न म्हणून मंगळ चित्र 


“या संस्थे न्छ जयमल्हार 
च्या जयमल्हार या चित्राचा उल्लेख करता येईल. या 


भारतीय संस्कृतिकोश 


संस्थेचे सूत्रवार वाबुराव पेंढारकर होते. हा पहिला ग्रामीण आणि 
लावणीप्रधान चित्रपट होता व तो प्रसिद्धीस येताच 
अतोनात कौतुकाने उचलून घरला. पुढील प्रदीरध काळात 
गाजतगर्जत राहिलेल्या मराठी चित्रपटांतील लावणीसंगीताचा 
प्रारंभ याच चित्रपटापासुन झाला. रामजोशी, होनाजी बाळा 
यांच्या तोडीच्या लावण्या लिहिणारे प्रासादिक शाहीर किति 
म्हणून ग. दि. माडगूळकरांचा लौकिक झाला, तोही याच विव 
पटापासून. जयमल्हारयाठोपाठ ग. दि. माडगूळकरांच्या 
संवादपद्यांनी व शांतारामब्रापूंच्या निभिति-दिग्दर्शनाने गार्जठ . 
लोकशाहीर रामजोशी हे संपुर्ण तमाझशाप्रवान चित्र 
वर आले व प्रदीर्घ काळपर्यंत गाजले. 

यानंतरच्या काळात मंगळ चित्रने जिवाचा सखा है ग्रामीश 
चित्र सादर केळे व त्या चित्राच्या निमित्ताने राजा परांज 
सुधीर फडके व सुलोचना हे नवे कलावंत पुढे आल. चित्र” 
परांजपे यांच्या प्रतिभाशाली दिग्दर्शनाची चमक्र यो. च्या 
पटात प्रथम दिसुन आली. पुढील काळात मंगल बाळा” 
बरोबरीने दत्ता धर्माधिकारी यांची आल्हाद चित्र व १९१ 
साहेब पाठकांची माणिक चित्र या दोन चित्रसंस्थाही जरे, 
त्तम चित्रांची निमिती करण्यात अग्रेसर होत्या. बाळा की 
स्त्रीजन्मा ही तुझी कहाणी, चिमणी पाखरं, अबोली, मद र्पर्ण 
आल्हाद चित्रे दत्ता घर्माधिकारी यांच्या कुशल व 
दिग्दर्शनाने; ग. दि. माडगुळकरांच्या कथा-गीतांनी! 
पवार यांच्या सुगम संगीताने व सूयकांत, केम गीर 
राजा परांजपे, बेबी शकुंतला, इंदिरा चिटणीस, गजानन ली 
दार इ. गुणवान नटांच्या अभिनयाने अतोनात ळोकम्रिय 
आल्हादचे वहुतेक चित्रपट हे मध्यमवर्गीय कुटुंबातील 
प्रचान व करुणरम्य कथाप्रसंगावर आधारित होते. ह 
त्यांची लोकप्रियताही निश्चित होती. बाजी 

माणिक चित्र या संस्थेने आपला पहिला चित्रपट कनक 
या नावाने महाभारतातील एका रंजक कथाप्रसंगावर ण 
त्याचे संगीत सुधीर फडके यांनी दिले होते. हे संगी ्णिक 
आवालवृद्ध प्रेक्षकांना एकदम आकषित करणारा ८. वणे 
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अ 
रंजक कथाविषय ही दोन या चित्रपटाची प्रधान ह्िष्टबर्बर्ण 
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होती. माणिकचे दुसरे चित्र पुढचं पाऊल हेही एक भा अति” 
चित्र होते. माडगूळकरांची कथा-गीते, राजा परांजपे : मनमीर्ई 
शय सुरेख व मनोज्ञ दिग्दर्शन, सुधीर फडके यांचे देशपांडे डे, 


लावणीसंगीत आणि जोडीला राजा परांजपे, पु. ७" मर्थ 
ग. दि. माडगळकर, इ. प्रथम श्रेणीच्या कलावंतांचा 
अभिनय या गुणवैश्िष्ट्यांमुळे हा चित्रपट विलक्षण क» बळी” 
झाला. कोणाही व्यक्‍तीने आपल्या अंगच्या कलागुणा- । 


खंड सातवा 


वर वाटेल त्या क्षेत्रात पुढे यावे, हा या चित्रपटाचा मध्यवर्ती 
संदेश होता. 1 
यानंतरच्या काळात म्हणजे १९५० पासून १९७० पर्यंतच्या 
वीस वर्षांत अनेक छोट्यामोठ्या कलावंत - तंत्रज्ञांनी काही 
चांगली व अविस्मरणीय चित्रे सादर केली; परंतु एकूण पाहता 
या काळात मराठी चित्रसृष्टी अधिकाधिक निष्प्रभ होत गेली. 
या काळात निर्माण झालेली श्रेष्ठ चित्रे म्हणून राजा परांजपे 
यांच्या पेडगावचे शहाणे, लाखाची गोष्ट, ऊनपाऊस, जगाच्या 
पाठीवर, हा मार्ग एकला, इ. चित्रपटांची नावे घेता येतील. 
य. गो. जोशी यांच्या वहिनींच्या बांगड्या या कथेवर आधारित 
वहिनींच्या बांगड्या याच नावाचा चित्रपट त्यातील कौटुंबिक 
वातावरणामुळे आणि शांताराम आठवले यांच्या कलात्मक व 
काव्यात्मक हाताळणीमुळे यशस्वी ठरला. त्यातील वहिनींची 
भूमिका सुलोचना या अभिनेत्रीने अतिशय हळुवारपणाने पण 
समर्थपणे उभी केली. मराठी चित्रसृष्टीत ही व्यक्तिरेखा चिरं- 


जीव होऊन राहील. या चित्रपटाचे संगीत सुधीर फडके यांचे 
हीते. वहिनींच्या बांगड्याप्रमाणेच य. गो. जोशी यांच्या 
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कथेवर आधारित असा दुसरा चित्रपट शेवग्याच्या शेंगा हाही 
त्यातल्या कोटुंबिक जिव्हाळयामुळे प्रेक्षकांना आवडला. भालजी 
पेंढारकर यांचा 
छत्रपती शिवाजी, 
विश्राम बेडेकर 
यांचा वासुदेव 
बळवंत आणि 
आचार्य अत्रे यांचा 
महात्मा फुले हे या 
काळातील तीन 
उत्कृष्ट चितपट 
होते व ते त्यांत 
चित्रित केलेल्या 

व्य क्‍्तीं विषयीच्या 
आदराइतकेच 
त्यांतील प्रमुख 
अभि नेत्यांच्या 
भूमिकांमुळे गाजले 
होते. छत्रपती 
शिवाजीच्या भूमि- 
केत चंद्रकांत या 
जुन्या व जाणत्या नटाने,वासुदेव बळवंतांच्या भूमिकेत विश्‍वास 
कुटे या नव्या, उत्तम शरीरसोष्ठव लाभलेल्या देखण्या 
नटाने आणि महात्मा फुले यांच्या भूमिकेत नटश्रेष्ठ बाबुराव 
पेंढारकरांनी आपले अभिनयकोदल्य प्रकट केले. अमर भूपाळी 
ही एकच मनोरम व काव्पात्मक पातळीवरील चित्रकथा सादर 
करून झांतारामबापूंनी आपल्या महान कलाकतृत्वाची जाण 
प्रेक्षकांना या काळात दिली. त्याचे संगीत वसंत देसाई यांनी 
दिले व ते विशेष लोकप्रिय झाले. शांतारामबापूंच्या दिग्द- 
शेनातही त्यांचा नेटकेपणा दिसुन आला. याशिवाय आचार्य 
अत्रे यांनी निमिळेला श्यामची आई हा चित्रपट या काळातील 
एक विदोष महत्त्वाचा व राष्ट्रपतींचे प्रथम सुवर्णपदक लाभलेला 
म्हणून उल्लेखनीय होता. साने गुरुजींच्या मूळ कथेवर चित्र- 
कथेचा साज चढवताना आचायं अत्रे यांनी आपले सारे कौशल्य 
पणाला लावले होते. 

इ. स. १९५० ते १९७० या वीस वर्षांच्या काळात चित्र- 
सष्टीला अनेक उत्तमोत्तम कलावंत-तंत्रज्ञांचा लाभ झाला. त्यांत 
राजा परांजपे, राम गबाले, अनंत माने, राजा ठाकूर, 
आठवले, माधव शिदे, दिनकर पाटील राजदत्त 
प्रतिभाशाली व सव्यसाची दिग्दर्शक; 


राजा परांजपे 


शांताराम 
यांसारखे 
ग. दि. माडगूळकर, 
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व्यंकटेश माडगूळकर, ग. रा. कामत, मधुसूदन कालेलकर, मधुकर मुजावर, १९७० ; प्रभात काल - झांताराम आठवले; चित्र 
कलत हु च देशपांडे यांसारखे उत्कृष्ट पटकथालेखक; अणि चरित्र-वावुराव पेंढारकर १९६१ ] 
प. महादवशास्त्री जोशी, पु. भा. भावे, अरविद गोखले, द. र. 
टेरा इ. स. च्या १७ व्या शतकात महाराष्ट्रात छत्र- 
मराटशाही दो शिवाजीमहाराजांनी स्वराज्याची स्थापना 
केली. पुढे पेशवाईत त्या स्वराज्याचे साम्माज्य झाले. इ. स 
१८१८ मध्ये पेशवाई वुडाळी आणि मराठ्यांच्या साग्याज्याचा 
अंत झाला. मराठ्यांच्या या सुमारे दीडदो वर्षांच्या राजवटीला 
मराठेशाही असे म्हणतात. इ. स. १२९६ साली अलाउदीन 
खिलजीने रामदेवराय यादवाचा पराभव केला, तेव्हापासून 
सुमारे साडेतीनशे वर्षे महाराष्ट्रात मसलमानांची सत्ता होती. 
यादवांची सत्ता असतानाच मुसलमानांनी हिदू मंदिरे पाईन 
तिथे मशिदी बांधण्याचे आणि हिंदूना इस्लामची दीक्षा देण्याचे 
सत्र सुरू केळे होते. पण कोणीही या आक्रमणाचा बंदोबस्त 
करायला पुढे आला नाही. कारण त्याची कोणाला चीड 
आली नाही. सर्वजण त्याविषयी उदासीनच राहिले. पुढे त र्न 
वर्षांनंतर शिवाजीमहाराज जन्माला आले आणि हा 8९. 
मनू पालटला. ते स्वराज्यस्थापनेसाठी कटिवद्ध झाले. 
| ते धर्मकार्यच मानले. समथ रामदासस्वामींनीही त्याच काळा नोड 
याले ती महाराष्ट्राला स्वघर्माची जाग आणली. अनेक संकटांना हि”; 
सुधीर फडके देऊन, अनेक शाह्यांशी झुंजून आणि त्या कार्यात १. 
मिळवून शिवाजीमहाराज स्वराज्याची स्थापना करण्याच 
कवठेकर, य. गो. जोक्ी, इ. समर्थ कथालेखक 9 सुधीर फडके, यशस्वी ठरले. स्वराज्य व स्वधर्म यांचा त्यांनी संयोग घडवला | 
वसंत पवार, पु. ल. देशपांडे, वसंत प्रभू, राम कदम, दत्ता समाजसंघटनेचे तत्त्व म्हणून त्यांनी धर्माची प्रेरणा ह्यांना 
त्यांचा हा विचार त्या काळी क्रांतिकारक होता. त्यासाठी € ने- 
जगदीश खेबुडकर, संजीव, इ. गीतलेखक; ई. महंमद, दत्ता रूढ धर्मकल्पनांचा उच्छेद करावा लागला. तसे करीत क 
तच मार्ग आक्रमावा लागला. त्यांनी समुद्रगमनबंदीचा वी 
या काळात मराठी चित्र-निर्मात्यांनी निरनिराळे कथाविषय मोडून काढला व सागरतीरावर जागोजाग जलडदुगे १८ 
हाताळून त्यांत आपले सव्यसाचित्व सिद्ध केले. राजा परांजपे स्वत:चे आरमार निर्माण कैले. पतितांची शुद्धी रूढ धर्मश्ास्त्राठा र 
"चा पाठलाग हा पहिला यशस्वी रहस्यपट होता. अनंत माने मान्य नव्हती, ती त्यांनी केली आणि नेताजी पात्ह अ 
"चा सांगत्ये ऐका हा एकाच थिएटरात एकशे एकतीस बजाजी निबाळकर यांना इस्लाम धर्मातून स्वधर्मात ", 
गुणवेशिष्ट्यांनी अपूव १ घेतले. स्वत:ला क्षत्रियकुलावतंस असे म्हणवून नी. 
दजा अपण वडयाच मही. उल्लेखनीय होता. विधियुक्त उंपतयच वृ राज्याभिषेकही करून डा नर्माण 
कथाबांघणीवर आधारलेला क: करण असलेला व समथ साधावे हेच त्यांचे ब्रीद होते. त्यामुळे त्यांना नवे ह धी 
झाला. तथापि दिवसेदिवस पयन जि काळात निर्माण करता आले. सुर्व, मोरे, सावंत, जेधे, इ. मराठा ल्या मुल 
हिदी चित्रपटांच्या वाढत्या सोकमिमते नज प: जनाचा. धात जजीतुकी पवी कती नन द 
मुळे व पुनरुज्जीवित मराठी कभी का हि चया खातला वसूल पातशाहाकडे भरीत होते. आपल्या १ र 
रुळ अत्यंत उज्ज्वळ परंपरा असलेली 1 (दाग्वजयी घोडदोडी- कडे त्यांना कसलीच दृष्टी नव्हती. त्यांच्या आपसांत“), 
धालो जाह. [जो. जाळ चितळे मराठी चित्रसृष्टी निष्प्रभ मच्या लढायाही चालू होत्या. अश्या त्या मराठ्यांना शिवार ली 
%; दादासाहेब फाळके - इसाक महाराजांनी नवी दृष्टी दिली, आपण सर्व मराठे एक 
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ही भावना त्यांच्या मनात उत्पन्न केली आणि त्यांना संघटित 
केरून स्वातंत्र्याची घोषणा दिली. त्या कार्यात महाराजांना 
समथं रामदासस्वामींचे अत्यंत मोठे साहाय्य झाले. ' शक्‍तीने 
मिळती राज्ये, ! ' यत्न तो देव जाणावा, ' ' मराठा तितुका मेळ- 
वावा, ' असा प्रवृत्तिवर्माचा उपदेश समर्थांनी महाराष्ट्राला 
केला आणि तो समाजात प्रसृत करण्यासाठी अनेक मठांची 
स्थापना केली. संघटनेच्या या नव्या तत्त्वांतूनच महाराष्ट्रात 
एक महान शक्‍ती निर्माण झाली. त्या शक्‍तीचे प्रत्यंतर ओरंग- 
जेबाशी झालेल्या स्वातंत्र्ययुद्धात दिसून आले. प्रचंड सेनेसह 
महाराष्ट्रावर घाड घालणारा तो बलाढय बादशहा शेवटी हत- 

बल झाला. तो मराठ्यांना जिंकू शकला नाही. 
मराठा सरदारांनी ते स्वातंत्र्ययुद्ध जिकले खरे; पग त्या- 
नेतर पुन्हा अंत:स्थ यादवी सुरू झाली. ताराबाई व शाहू यांचे 
दोन पक्ष आपसांत लढू लागले. बरेच सरदार तर मोगलांनाच 
जाऊन मिळाले. त्यांना स्वराज्य, स्वधर्म, किंवा स्वामी यांपैकी 
केशाचीही निष्ठा नव्हती. सुदैवाने लवकरच बाळाजी विद्ववनाथा- 
सारखा कर्ता पुरुष शाहूमहाराजांना मिळाला आणि त्याने 
त्या विघटित मराठा समाजातून एक संघटित शक्‍ती निर्माण 
केली. ती शक्‍ती इतकी प्रभावी ठरली, को पुढे पेशव्यांना मरा- 
ठ्यांचे साम्राज्य सर्व हिंदुस्थानात प्रस्थापित करता आले. 
पहित्ता बाजीराव, नानासाहेब, थोरला माधवराव हे पेशवे 
आणि त्यांच्या प्रेरणेमुळे उदय पावलेले असंख्य मराठे सरदार 
यांनी शिवाजीमहाराजांचे हिंदुपदपातश्ाहीचे स्वप्न प्रत्यक्षात 
उत्तरवले, इ. स. १७७० नंतर भारतात मुसलमानांची सत्ता 

नेष्भच नव्हे, तर नामशेष झाली. 
पण त्याच काळात भारतात इंग्रजांच्या रूपाने दुसरी एक 
ही मूळ धरू लागली होती. हळूहळू इंग्रजांनी या भूमीत 
आपले पाय पक्के रोवले. खड्यांच्या लढाईत मराठ्यांनी 
प्रचंड विजय मिळवून साम्पाज्यावर कळस चढवला 
होता. पण लवकरच महादजी, हरिपंत फडके, नाना फडणीस, हे 
केत पुरुष मरण पावले आणि मराठामंडळ पुन्हा फुटले. झागुळ 
इंग्रजांना डोके वर काढायला उत्तम संधी मिळाली. त्यांच्या 
पुढे फुटीर मराठी सत्ता टिकली नाही आणि मराट- 
शाही लवकरच नष्ट झाली. 

भराठ्यांनी तंजाऊर, कर्नाटकाचा काही भाग, माळवा, 
'एजरात, ग्वाल्हेर, नागपूर या प्रदेशांत राज्य स्थापले होते. 
से रक्षण, न्यायदान, करवसुली, बंदोबस्त ही शासनाची कतंव्ये ते 
त्या प्रदेशांतच पाहत असत. इतर प्रांतांत ते फक्त चौथाई वसुल 
केरण्यासाठी जात. त्या वेळी लढाई व लूटमार होत असे. त्याचा 
परिणाम असा झाला, की मराठे केवळ लुटारू आहेत, असा त्या 
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त्या भागातील लोकांचा समज झाला. त्या लोकांनी मराठ्यांना 
कधीही मनापासून मदत केली नाही, उलट विरुद्ध बाजूलाच 
ती केली. दुसरे असे की प्रथम दक्षिणेत सर्वत्र दढ अशी राज्य- 
स्थापना न करता त्यांनी उत्तरेकडे स्वाऱ्या केल्या. त्यामळे 
त्यांची शक्‍ती विभागली गेली. रे 

मराठी साम्राज्य नष्ट होण्याची अनेक कारणे इतिहास- 
पंडितांनी सांगितली आहेत. सवता सुभा करण्याची आकांक्षा, 
राष्ट्राभिमानाचा अभाव, आपसांतली फूट, मध्यवर्ती सत्तेचा 
कमकुवतपणा आणि कवाइती लष्कर व सुधारलेली इस्त्र- 
सामग्री यांचा अभाव ही न. चि. केळकरांच्या मते मराठेशाही 
बुडण्याची खरी कारणे होत. मराठ्यांच्या साम्राज्यात घटना- 
त्मक राज्यव्यवस्था नव्हती, लष्करात व्यवस्था व शिस्त 
नव्ह्ती, भौतिक ज्ञानाची आस्था नव्हती, जगप्रवास करण्याची 
वृत्ती नव्हती, ही कारणे सरदेसाई देतात. खरेशास्त्री यांच्या 
मते देशाभिमानशून्यता, समूहरूपाने कार्य करण्याची नालायकी, 
स्वार्थ साधण्याची बेसुमार हाव आणि आळस, हेळसांड, हे दुर्गुण 
या गोष्टी मराठ्यांच्या राज्यजाशाला कारण झाल्या. कडवा 
धर्माभिमान, करडी राजनीती, करारीपणा, चिकाटी, निश्‍चय 
या गुणांचा अभाव हे कारण शेजवलकरांनी दिले आहे. वतन- 
दारी, सरंजामदारी, उच्च ध्येयनिष्ठेचा व मुत्सद्देगिरीचा अभाव 
ही कारणे सनगर यांनी दिली आहेत. नित्याची दुही, अव्यव- 
स्थितपणा आणि जुटीने काम करण्याच्या वृत्तीचा अभाव, इ. 
कारणे मराठ्यांच्या अपकर्षाला कारणीभूत झाली, असे न्या. 
रानडे यांनी सागितले आहे. हे सर्वे दुर्गुण मराठ्यांच्या ठायी 
का उद्भवले आणि इंग्रजांचे सद्गुण का निर्माण झाले नाहीत 
याचा विचार करून डॉ. पु. ग. सहस्रबुद्धे लिहितात- 

माझ्या मते अकराव्या बाराव्या शतकापासून त्या वेळच्या 
धमंशास्त्रकारांनी जे हिंदुधर्मंशास्त्र -खरे म्हणजे अधर्मशास्त्र -- 
समाजात रूढ केले, ते या सर्वे अनर्थाच्या बुडाशी आहे. निर- 
निराळ्या आचार्यांनी उपदेशिलेली ती निवृत्ती, तो पुराणप्रणीत 
(गीताप्रणीत नव्हे) निष्क्रिय भागवत धर्मे, चातुवेण्य, जाति- 
भेद, अस्पृश्यता ही सनातन विघटक तत्त्वे, ते शब्दप्रामाण्य, तो 
कर्मवाद, ती शुद्धिबुदी, तो समुद्रगमननिषेध, ती कल्ियग- 
कल्पना, ते कर्मकांड, ती ब्रतवेकल्ये, ती संसार्रानदा हेते अधर्म- 
शास्त्र होय. शिवछत्रपती व समथ रामदासस्वामी यांनी रूढ 
धर्मातले हे दोष जाणून त्यांतील बरेच नष्ट करण्याचा प्रयत्त 
केला, त्यामुळें या भूमीत एक अद्भुत शक्‍ती निर्माण झाली: 
पण त्या दोन महापुरुषांनी घडविलेल्या क्रांतीची तत्त्वे समाजात 
दृढमूल करून टाकण्याचे कार्ये कोणीच न केल्यामठे त्यांचा 
प्रभाव उत्तरोत्तर कमी होत गेला. खुद्द शिवछत्रपतींच्या वार- 


मराठेशाही 


सांनाच त्या महाराष्ट्रधर्माची कल्पना आली नाही आणि सम- 
र्थांच्या एकाही शिष्याला त्यांच्या प्रवृत्तिवर्माचे आकलन झाले 
नाही, यापरते दुर्दैव ते काय ! 

पाहा - भोसले राजवंश, पेद्ववाई. [हि. स. सं. वि. ] 


मरीआई एक क्षुद्र देवता. ही स्वभावाने क्रूर व उग्र आहे. 
* या देवतेच्या निमितीसंवंधी अनेक कथा प्रचलित 
आहेत. त्यांतील काही अद्या- 

(१) पिरुह नामक क्ूषीची नागावळी नामक पत्नी होती. 
ती अत्यंत सुंदर असून पतित्रता म्हणून प्रसिद्ध होती. तिची ही 
कोर्ती ऐकून व्रह्मा-विप्णु-महेद्यांनी तिची सत्त्वपरीक्षा घ्यायचे 
ठरविले. देव तिच्याकडे आले असताना त्यांची ओळख न पटल्याने 
नागावळीने आपल्या पातित्रत्याच्या सामर्थ्याने तीन्ही देवांचे 
वालकांत रूपांतर केले. यामुळे देवांना राग आळा आणि त्यांनी 
तिला ज्ाप दिला, की * तुझे रूप नप्ट होऊन तू कुरूप वनश्ील.! 
पाच्या प्रभावाने नागावलीचे सौंदर्य नष्ट झाळे आणि 
तिच्या मुखावर देवीच्या वणांसारखे वण उमटले. पिरुह क्ररषी 
घरी येऊन पाहातात, तो त्यांना आपली पत्नी कुरूप झालेली 
दिसली. त्यांनी रागाने तिला वाहेर काढले आणि पुन्हा द्याप 
दिला, की : तु राक्षसी म्हणून जन्माला येशीळ आणि लोकांना 
रोगाने पछाडून आपल्याप्रमाणेच कुरूप बनवीत राहशील. 
या झापाचा परिणाम म्हणून नागावली मरिअम्म (किवा मरी- 
आई) च्या स्वरूपात जन्माळा आली. तिच्या अवक्ृपेला लोक 
वळी पडू लागले. 

(२) एक सुंदर ब्राह्मणकन्या होती. तिच्यावर एका चांडा- 
लाची नजर गेली. तो काशीला जाऊन वेद व ब्राह्मणी आचार 
शिकला. परत येऊन त्याने ब्राह्मणाकडे मुलीला मागणी घातली. 
ब्राह्मणाला त्याचे कपट कळले नाही व त्याने त्याला मुलगी दिली. 
पुढे त्यांना मुलेही झाली. काही काळ गेल्यावर त्या मुलीला 
त्याचे कपट उमगले. तिने ही घटना आईवापांना सांगितली. 
मुलीला फार राग आला होता. तिने आपल्या नवर्‍याला व 

स्वतःलाही शाप दिला. त्या शापाने ती झाली मरी व तिचा 
"वरा झाला रेडा. तिची मुळे कोंबडी व बकरी बनली. 
कह (३) मरिअम्म ही जमदग्नी कषीची बायको. परशुराम 
चा तिला एक मुल्गा होता. मरिअम्माचे पातित्रत्य इतके 


असे. तिने धुतलेले कपडे 
असत. एके दिवशी 


सौंदय विर ती क्षणभर भाळली. क्षणभराच्या या 


ट्ट भारतीय संस्कृतिकोश 


पतनामुळे तिच्या सामर्थ्याला ढळ पोचली. तिनें घड्याविना 
काहून आणलेले पाणी वाहून गेळे. आकाझ्यातील वस्त्रेही खाली 
पडली. आश्रमात आल्यावर जमदग्नीने तिची ही अवस्था जाणली. 
त्याने संतापून तिळा ठार करण्यासाठी परशुरामाला आज्ञा 
दिली. आज्ञेप्रमाणे परशुराम तिला घेऊन दूर अरण्यात गेला. 
तिथे तो आपल्या मातेचा शिरच्छेद करायला निघाला असता 
मरिअम्मेने टाहो फोडला. तो करुण आक्रोश ऐकून एक परिया 
(मांग) जातीची स्त्री तिथे आली आणि तिने मरिअम्माला 
पाठीशी घातले. परंतु परशुरामाने त्या दोघींचीही शिरे उड” 
विली. नंतर तो आश्रमात आला. त्याच्या आज्ञाधारक वृत्ती" 
मुळे जमदग्नी प्रसन्न होऊन त्याला म्हणाला, “ तू हवा तो वर 
माग. ' या संधीचा फायदा घेऊन परशुरामाने आपल्या मातेला 
पुन्हा जिवंत करण्याचा वर्‌ मागितला. जमदग्नीने त्याचे म्हणण 
मान्य केळे. त्याने थोडे पाणी मंत्रून त्याला दिले. शिवाय एक 
छडीही दिली. नंतर त्याला सांगितले, की “ तुझ्या आईचे धड ' 
शिर जुळवून त्यावर हेपाणी टाक आणि या छडीने त्याला स्पर्श 
कर. म्हणजे तुझी आई पुन्हा जिवंत होईल. ! परशुराम अरण्यात 
गेला. आनंदातिरेकाने गोंधळून जाऊन त्याने आपल्या आर्डच्या 
घडाला त्या मांग स्त्रीचे शिर जोडले आणि मांग स्त्रीच्या 
थडाला आपल्या आईचे शिर जोडले व त्यांवर मंत्रजळ टाकूर्त? 
त्यांना छडीने स्पर्श केला. असे करताच त्या शिराधडांची अदला” 
बदल झालेल्या त्या दोघीही जिवंत झाल्या. ब्राह्मण स्त्रीचे 
आणि परिया स्त्रीचे घड यांच्या मिळणीतून जिवंत झालेली स्त्री 
मरिअम्म म्हणून मान्यता पावली. दुसरी स्त्री यल्लम्म झाली- 
मरीआईचे देऊळ सामान्यपणे गावाच्या कडेला असते. तिच्या 
पुजे-अर्चेची व्यवस्था महारमांग यांच्याकडे असते. हिच्या कोपार 
पटकी, देवी, कांजिण्या, इ. सांथीचे रोग उद्‌भवतात, 
लोकांची समजूत आहे. हिच्या उपासनेत कडुनिंबाच्या पाल्य १; 
फार महत्त्व असते. हा पाला हिच्या उपासनेत का आला 
संबंधीचे स्पष्टीकरण देणारी लोककथा दक्षिणेत प्रचलित आ€' 
त्या कथेचा गाभा असा- ती. 
मरिअम्म ही प्रसिद्ध तमिळ कवी तिरुवल्लुवर याची पल 
हा कवी परिया जातीचा होता. मरिअम्माला देवीच्या 
पछाडले होते, ती गोबात शिक्षा भोगतात हातात शि 
टाळ धेऊन अंगावरील माझ्या मारीत असे. पठ आणि 
तिलाच देवीच्या रोगाची देवता समजून भजू लागले 
तिच्या कृत्यात लिंबाचा पाला वापरू लागले. गत 
पोतराज हा मरीआईचा उपासक होय. याच्या मध्यस्थ वुड 
देवीला प्रसन्न करून घेतात. गावात जेव्हा पटकीची साथ 2) 
होते, तेव्हा मरीआईचा गाडा गावाबाहेर घालविण्यासाठी १ 


क 


। 
। 


खंड सातवा 


राजाला निमंत्रण देतात. गाडा आंब्याच्या लाकडांचा बनवितात. 
तिच्या मूर्तीही याच लाकडाच्या करतात. एखाद्या मंगळवारी 


पोतराज 


किवा शुक्रवारी तो गाडा सीमेपार करण्याचा विधी होतो. 
गाडा ग्रामसीमेपाशी आला, की सर्वे बाजूंनी गाव बांधण्याचा 
कार्यक्रम होतो. गाव बांधणे म्हणजे गावात शिरणाऱ्या प्रत्येक 
रस्त्यावर नारळ व अंडी पुरून त्याजागी एक लाकडी खुंटी 
ठोकणे होय. अश्या तर्‍हेने हा कार्यक्रम झाला, की आईचा गाडा 
डोक्यावर घेतात. या वेळी पोतराज व इतर महार मंडळी 
* मरीआईचा चांग भले ' असा घोष करतात. हा घोष करीत 
असताना पोतराज काही गाणीही म्हणत असतात. त्यांतील एक 
गाणे असे- र 

आलीया मरीबाई निचळ सोनियाची 

गावाला ताकीद इच्छा आंबील बोणियाचो 

खंडीची आंबील भरिआईला झ्लालो थोडी 

भोळा हा भगत परभार हात जोडी 

निघाली सरीबाई संग पोतराज नटल्यात 

शिग-वाक्‍्या हलग्यांत दारी गज्जर उठतात 

अशा तर्‍हेचा कार्यक्रम चालू झाला, की शेजारच्या गावची 

मंडळी आईचा गाडा आला असे समजतात. नंतर ते तो गाडा 


८७ 


सरोचो 


पुढच्या गावी पोचता करण्याच्या तयारीला लागतात. हा कार्य- 
क्रम म्हणजे जरी-मरीची जत्रा असे काहींचे मत आहे. 

मरीआईच्या उपासनेत रेडा वळी देण्याचा एक उग्र विधी 
असतो. हा विधी रेडेजत्रा या नावाने ओळखला जातो. प्रथम 
काही दिवस देवीच्या नावाने एक रेडा सोडण्यात येतो. थोड्या 
दिवसांत तो गावभर मोकाटपणे खाऊन खाऊन माजतो व मग 
गावाला उपद्रव देऊ लागतो. असे झाले, की मग त्याला वळी 
देण्याचा कार्यक्रम होतो. त्याचे शिर देवीपुढे पुरतात आणि 
धडाचे मांस महार मंडळी शिजवून खातात. हा विधी बर्‍याच 
काळापासून होत असावा, असे वाटते. या देवीचे जत्रा-उत्सव 
सामान्यतः आषाढ मासातच होतात. 

ही देवता कडक असून, तिचे उपासनाविधीही उग्र आहेत. 
म्हणून हिला कडकलक्ष्मी असेही म्हणतात. काही लोक हिला 
केवळ लक्ष्मीआई, तर काहीजण कृष्णाची बहीण म्हणूनही 
ओळखतात. पाहा - कडकलक्ष्मी, पोतराज. [म. लो. उ.; गा. 
दै.; म. प्रा. सः; गो. गा.; ए. हो. रा; म का; स. 


एक काम्य ब्रत. चेत्र शुद्ध सप्तमीला या ब्रताचा 
मरीचसप्तमी प्रारंभ करतात. सुर्यपुजा हा या ब्रतातला 
प्रमुख विधी होय. उद्यापनाच्या वेळी ब्राह्मणभोजन घालतात. 
या वेळी त्यांना शंभर मरीचे (मिरी) * 3$ खखोल्काय स्वाहा ! 
असा मंत्र म्हणून खायला सांगतात. राम-सीता, नलदमयंती 
यांनी हे ब्रत केले होते, अशी कथा आहे. फल-प्रियजनांचा 
विरह टळणे. [हि. ध. ] 


मर गी (१) एक प्रजापती. हा स्वायंभुव मन्वंतरात ब्रह्माड 
चि द्वेवाच्या डोळ्यापासुन उत्पन्न झाला. हा दक्षाचा 
जावई आणि शिवाचा साडू होय. दक्षकन्या संभूती ही] याची 
पत्नी असून, संभूतीपासून याला पूर्णमास नावाचा सुलगा आणि 
कृष्टी, वृष्टी, त्विषा व उपचिती अश्या चार मुली झाल्या. 
स्वायंभुव मन्वंतरातील सप्तरषींमध्ये याची गणना करतात. ब्रह्म- 
देवाने याला अठरा पुराणे सांगितली. इंद्राच्या अश्वमेधाचे 
पौरोहित्य यानेच केले. भगवंताचा त्रिविक्रम अवतार पाहायला 
हा आला होता. हा वेन राजाच्या कारकिर्दीत प्रमख क्षी 
होता. वेनाला ठार मारण्यात हाच प्रमुख होता. दक्षयज्ञात हा 
उपस्थित होता. दक्षाने शिवाचा अपमान केल्यामळे शिवाने 
याला जाळून टाकले. क 

भागवतमते याला दोन बायका होत्या. एक कदम 
व दुसरी ऊर्णा. कलेपासून याला कर्यप व पूणिमा 
मुळे झाली आणि ऊर्णेपासून स्मर, उद्‌गीथ, परिष्द 


-केन्या कला 
नावाची दोन 
ग, श्षुद्रभूत व 


मरोची 


न 


घृणी. अग्निप्वात्त नामक पितर हेही याचेच पुत्र होत.[प्रा.च.को.] 

(२) वैवस्वत मन्वंतरात याला ब्रह्मदेवाने अग्नीपासून 
उत्पन्न केले. याला कड्यप हा मुलगा व सुरूपा ही कन्या अक्ली 
दोन मुले झाली. इंद्रप्रस्यातील सात तीर्थांत स्नान केल्यामुळे 
याला सात मुले झाली, असेही म्हटले आहे. प्रातःस्मरणात 
याचे नाव येते. [ प्रा. च. को. ] 

(३) एक धमंश्यास्त्रकार. विज्ञानेद्वर, अपराक॑ व देवण्णभट्ट 
यांनी आह्लिक, आज्लीच, श्राद्ध, प्रायशचित आणि व्यवहार या 
विषयांसंवंधी मरीचीला प्रमाण मानले आहे. अपरार्काने तर्पणा- 
संबंधी याचे वरेच दलोक दिले आहेत. 

स्थावर मिळकतीचे खरेदीखत, गहाणखत, वाटणीपत्र वा 
बक्षीसपत्र यांचे व्यवहार दस्तऐवज झाल्याखेरीज पूण होत 
नाहीत, असे याचे मत आहे. जर एखाद्याने व्यापाऱ्यासमक्ष, 
सरकारी अधिकार्‍याच्या संमतीने, दिवसा एखादी मालमत्ता 
खरेदी केली आणि नंतर, खरेदी केलेली मालमत्ता दुसर्‍याची 
आहे, असे कळून आले, तर खरेदी करणारा दोषी ठरत नाही. 
त्याला त्याचे पेसे परत मिळतात. हे पेसे वसूळ न होतील तर 
ते मूळ मालक व खरेदीदार यांत विभागावे, असे याचे प्रति- 
पादन आहे. अपरार्काने याचा आज्यीचावरील एक गद्य उताराही 
दिला आहे. श्रावण व भाद्रपद महिन्यांत नदीत स्नान करू नये 
असे मरीचीने सांगितले आहे. [प्रा. च. को.; हि. ध. ] 


मरीयू गुजरात प्रदेशातील एक लौकिक विधी. याला अड 

मर[यू बड्यो असेही दुसरे नाव आहे. धान्याला कोड लागू 
नये म्हणून हा विधी आशडिविन अमावास्येला करतात. या 
दिवशी एक माणूस चूड पेटवून हातात घेतो आणि दुसरा 
हातात मडके घेऊन ते एका काठीने वाजवतो. हे दोघे घराच्या 
प्रत्येक भागात व गुरांच्या गोठ्यात फिरतात, त्या वेळी 'अडघो 
जाऊ दे, बडघो जाऊ दे! असा मंत्र म्हणतात. अखेरीस गावाच्या 
शिवेवर जाऊन ती चूड, मडके व काठी तिथे टाकतात. हा 
विधी म्हणजे घरातल्या अलक्ष्मीचे निस्सारण होय. [लो. दं.] 


मरुदगण वेदांतील एक देवतागण. क्व्ग्वेदात मरुतांचे स्थान 

कले बरेच महत्त्वाचे आहे. क्रग्वेदातील तेहतीस स्‌क्ते 
याना उद्देशून आहेत. मरुत हे नेहमी गण करून राहतात. 
त्यांची संख्या एकशे ऐज्षी किवा एकवीस आहे. त्यामुळे त्यांचा 


उल्लेख नेहर्म म प 
" नेहमी बहुवचनातच होतो. सर्व मरुत हे दिसायला 


सारखे आहेत. त्याच > 
९. त्याचे वणन करताना चळ ठं री 
ते अज्येष्ठा अर्क; रताना म्हटले आहे, ते असे 


नष्ठास उद्भिदो अमध्यमासो महसा विवावृधु: । 
(क. ५-५९.६) 


८८ भारतीय संस्कृतिकोश 


अर्थ - ते मरुत मोठे नाहीत, लहान नाहीत किंवा मध्यम 
नाहीत. ते आपल्या महान शक्तीने वाढले आहेत. 
सर्व मरुतांचा वेप सारखाच असतो. त्यांच्या छातीवर पदके 
व गळ्यांत माळा चमकत असतात. त्यांच्या पायांत अलंकार 
असतात. सर्वाची शस्त्रास्त्रेही सारखी असतात. त्यांच्या हातांत 
कुऱ्हाड व धनुष्य आणि खांद्यावर भाले असतात. त्यांच्या 
मस्तकांवर सोनेरी शिरस्त्राणे असतात. चिं 
मरुतांचे रथ चार प्रकारचे आहेत. त्यांच्या काही र्थांना 
घोडे जोडलेळे असतात, तर काहींना हरिणी जोडलेल्या अस” 
तात. त्यांचे काही रथ घोडे न जोडताच वेगाने दौडतात; तर 
काही आकाद्यात उडतात. 
मरत हे देवांचे संनिक आहेत. ते देवक्त्रूंचा पुरा बीमोड 
करतात. ते ज्ञानी, दूरदर्शी व कवी आहेत. वृत्रवधाच्या 
त्यांनी इंद्राला साहाय्य केले होते. 
ते रुद्राचे पुत्र असून, पृहनी ही त्यांची माता आहे. रोदेती 
ही त्यांची भार्या होय. मरुतांचे एक मुख्य कार्य म्हणजे पेमन्य 
वृष्टी करणे हे आहे. सागरातून वर जाऊन ते पाऊस पार्ट 
तात. मेघ, विद्युत व सोसाट्याचा वारा यांच्याशी त्यांचा 
घनिष्ठ संवंध आहे. 
वैदिकोत्तर काळात मरुत हे दिती व कश्यप यांचे पुत्र मानले 
गेले आहेत. त्यांची संख्या एकुणपन्नास आहे. इवसन, स्पर्श 
वायू, मातरिद्वा, सदागती, महाबळ, वलवर्धन, पृषदश्‍वक/ 
गंधवह, गंधवाहक, आश्ुग, सुमुख, करकर, समीरण, र 
त्यांची नावे आहेत. दितीचे पुत्र विष्णूने मारले; म्हण. 
दितीने कश्यपाजवळ वर मागितला, की मला इंद्राला मारणारा 
व अभर असा पुत्र होऊ दे. त्याप्रमाणे कद्यपाने तिला 
दिला; पण त्याचवरोवर तिची बुद्धी पालटावी, म्हणून 
एक व्रतही करायला सांगितले. त्याप्रमाणे ती व्रत आर्चर 
लागली. त्या वेळी तिला जो गर्भ राहिला, तो आपल्य 
मारील या भीतीने इंद्र तिच्या जवळ साधुवेषाने राहिला आर्णि 
तिच्या व्रतात न्यून शोधू लागला. त्याप्रमाणे एक दिवस त्य 
न्यून सापडळे आणि योगवलाने तो तिच्या पोटात क, 
त्याने तिच्या गर्भाचे सात तुकडे केळे. पण ते सात क 
जिवंत राहिलेळे पाहून इंद्राने पुन्हा प्रत्येकाचे सात छुक ळे. 
त्यामुळे ते एकूणपन्नास तुकडे स्वतंत्र जीव होऊन रडू ९ जो 
तेव्हा इंद्र त्यांना *मा रोदी: ! << रडू नका, असे स्ह्णा 
त्यावरून त्यांना ' मरुत ' असे नाव पडले. मारण्याचा १ आ 
करूनही हे मरत नाहीत, तेव्हा हे देवाचे अंश असले पार्हिर्ज 
असे म्हणून त्यांना इंद्राने आपले भाऊ मानले आणि ते जर्त 
ल्यावर त्यांना तो स्वर्गात घेऊन गेळा. मी एकाच पुत्रासा 


खंड सातवा 


व्रत केळे असता, मला एकुणपन्नास मुले कशी झाली, असे 
दितीने साधुवेषधारी इंद्राला विचारले. तेव्हा इंद्राने झाला 
प्रकार तिला सांगितला व तुझ्या तप:प्रमावाने ते वाचले, असे 
सांगून त्याने तिची क्षमा मागितली. 

रामायणात यापेक्षा थोडी निराळी कथा आहे -इंद्राच्या 
सेवेने दिती संतुष्ट झाली आणि त्याला म्हणाली, कौ तुला 
मारणारा पुत्र व्हावा, अक्ली मी इच्छा केली होती हे खरे; पण 
तोच पुत्र तुला मदत करील, असे आता मी पाहीन. तरीही इंद्र 
तिच्या गर्भाचे तुकडे करू लागला. तेव्हा तिने त्याला तसे न 
करण्याची विनंती केली. पण इंद्राने गर्भाचे सात तुकडे केले व 
मग तिची क्षमा मागितली. तिने इंद्राला क्षमा केली व 
आपल्या पुत्रांनी वायूच्या सात प्रवाहांत संचार करावा, अशी 
इच्छा व्यक्‍त केली. ती तिची इच्छा पूर्ण झाली. ही“ 

मरुतांचे सात गण असुन, पृथ्वी, सुर्य, सोम, ज्यातिगण, 
ग्रह, सप्तषिमंडळ व ध्ह्व अशी त्यांची संचारस्थाने आहेत. 

यांच्या मूर्ती करण्याविषयी हेमाद्रीने सांगितले आहे, ते असे -- 
ते चतुर्भुज असावे व त्यांच्या चारही हातांत आयुधे असावी. 
त्यांचे डोळे लाल व भुवया कुटिल असाव्या. ते तरुण व 
हरिणारूढ असावे. त्यांच्या अंगावर अलंकार असावे. त्यांचा 
वणं धूसर व वस्त्र शबल असावे. [ प्रा. च. को.; च. व. चि.; 
क. द.; वे. सा. सं.; हि. वि. को.; म. ज्ञा. को.-वेदविद्या ] 


एक काम्य ब्रत. चैत्र शुद्ध सप्तमीला या ब्रताला 
मरुदचरत प्रारंभ करतात. व्रतावधी एक वर्षे. ब्रतविधी असा - 
षष्ठीला उपवास आणि सप्तमीला क्रतूंची पुजा. ब्रतधारी 
व्यक्‍तीने प्रथम सात ओळी तयार कराव्या. प्रत्येक ओळीत चंद- 
नाच्या गंधाने सात मंडले काढावी. पहिल्या ओळीमध्ये एकज्योती- 
पासुन सप्तज्योतीपर्यंत सात नावे घालावी. प्रत्येक ओळीत निर- 
निराळी नावे असावी. एकुणपन्नास दिवे लावावे. कारण मरुत 
सात किंवा एकुणपन्नास मानलेले आहेत. नंतर होम करून 
ब्राह्मणभोजन घालावे. उद्यापनाच्या वेळी नवीन वस्त्रे व एक 
गाय दान द्यावी. फल - संतती, संपत्ती, आरोग्य, विद्या व स्वग 
यांचा लाभ. [ हि. ध. ] 


केरळ प्रदेशातील नायर जातीची वारसा वि 
मेरुमक्कतायम पद्धती. या पद्धतीत वारसाहक्क मुलाकडे 
न जाता मलोकडे जातो. या पद्धतीत तरवाड म्हणजे संयुक्‍त 
कुटुंब असते. या कुटुंबाची सर्व मालमत्ता सर्वांच्या मालकीची 
असते. कुटुंबातील प्रत्मेक घटकाला या संपत्तीमधून निर्वाहापुरते 
मिळते; पण वाटणी मिळत नाही. तरवाडमधील सर्वे व्यक्‍तींची 


८९ 


भरोरी 


संमती असेल तरच संपत्तीची वाटणी करता येते. 

तरवाडमधील सर्वात ज्येष्ठ पुरुषाला कारणवान असे म्हण- 
तात. तखवाडच्या संपत्तीवर देखरेख ठेवण्याचा अधिकार त्याला 
असतो. मात्र संपत्तीची विल्हेवाट करताना त्याला सर्वांची 
संमती घ्यावी लागते. कारणवानाच्या पत्नीला अम्माई म्हणतात. 
हिचा कुटुंबव्यवस्थेवर खूप प्रभाव असतो; पण तिला किवा 
तिच्या मुलांना मालमत्तेवर हक्‍क नसतो. 

नायर कुटुंवाची मालमत्ता विभागली न जाता पिढ्यान्‌ 
पिढ्या एकत्रित राहावी, या हेतूने ही वारसापद्धती निर्माण 
झाली, असे म्हणतात. ही पद्धती फार प्राचीन आहे, असा अने- 
कांचा दावा आहे. पण श्री. पी. टी. श्रीनिवास अय्यंगार यांच्या 
मते ही पद्धत इ. स. च्या दहाव्या शतकापूर्वी केरळमध्ये ज्ञात 
नव्हती; तर श्री. के. पी. पद्मनाभ मेनन यांच्या मते ती तेराव्या 
शतकापूर्वी नव्हती. चवदाव्या शतकापुर्वीच्या एकाही प्रवाशाने 
या पद्धतीचा उल्लेख केलेला नाही. चवदाव्या शतकाच्या प्रारं- 
भीच इथे आलेल्या जोदेनुस या परकोय प्रवाशाने प्रथमच या 
पद्धतीचा उल्लेख केला आहे. म्हणजे तेराव्या शतकात केरळमध्ये 
मक्‍्कतायम ही पद्धती होती, असे बहुतेकांचे अनूमान आहे. 
पित्याच्या संपत्तीचा वारसा पुत्राला मिळणे या पद्धतीला मक्‍्क- 
तायम म्हणतात. ही पद्धती इतरत्र प्रचलित आहे. श्री. ए. कुंजन 

पिल्ले म्हणतात, की इ. स. च्या अकराव्या शतकात केरळात 
नंपूतिरींचे धामिक व राजकीय वर्चस्व निर्माण झाल्यामुळे ही 
पद्धती अस्तित्वात आली. पाहा - नायर. [ त्रिवेंद्रम गॅझे. ] 


-_ _ एक जमात. या लोकांची वस्ती भंडारा व छिदवाडा 
मरोरी जिल्ह्यांत, तसेच वऱ्हाडातील काही भागांत आढ- 
ळते. मरोरी हा शब्द मारवाडी या शब्दाचा अपभ्रंश असावा. 
छिंदवाडा जिल्ह्यात यांना छत्री म्हणून आणि तरोरा ताल॒- 
क्यात अलकरी म्हणून ओळखतात. मरोरी लोक आपल्याला 
राजपूत मानतात, पण राजपुतांच्या वहुतेके चालीरीती यांनी 
सोडल्या आहेत. अजून यांचा पोशाख मात्र काही अंशी राज- 
पुतांसारखा असतो. परिहार, राठोड, सिसोदिया अशी यांची 
आडनावे आहेत. 

यांच्यांत सगोत्र विवाह होत नाहीत. जातीत मुलींची संख्या 
कमी असल्याने यांना वधूसाठी वरीच किमत द्यावी लागते. 
मात्र असा पैसा घेणे हे प्रतिष्ठितपणाचे समजले जात नाही. 
यांना विधवाविवाह मान्य आहे; पण घटस्फोट मान्य नाही. 

यांच्यांत कोणी गाय किवा मांजर चुकून मारले, तर त्याला 
त्या प्राण्याची सोन्याची मूर्ती करून ब्राह्मणाला दान द्यावी 
लागते. [ ट्रा. का. सें. प्रा. इं. ] 


मर्कुला 


९ एक देवी. हिमाल्याच्या चंबा प्रदेशात ब्रह्मोर 
सकला आ्रावाच्या जवळ असलेल्या उदेपुर गावी हिचे स्थान 
आहे. ही वमन घराण्यातील लोकांची देवी असावी. कारण 
मेरुवर्मा नामक राजाने या देवीचे लाकडी मंदिर वांधळे, असे 
कळते. या मंदिराचे छप्पर त्रिकोणी असून, त्यात गुप्तर्शलीचे 
दर्शन घडते, असे बिल्पक्षास्त्रज्ञांचे मत आहे. मंदिराचा दरश्ंनी 
भाग मात्र काश्मीरी थेळीचा आहे. मंदिरात शिव-पार्वती, विष्णू 
व लोकपाल यांच्या मूर्ती असून, रामायण व महाभारत यांतील 
काही प्रसंगांची चित्रेही कोरळेली आहेत. [ देवीकोश ३ ] 


मर्दनशास्त्र आरोग्यरक्षणासाठी उपयुक्‍त असे एक शास्र. 

दक शरीराच्या निरनिराळया भागांना तेल किंवा 
दुसरे एखादे स्निग्ध द्रव्य लावून चोळणे, असे त्याचे स्वरूप आहे. 
मानवी ज्षरीराला अंतर्वाह्य स्नेहनाची म्हणजे तेलातुपाची अत्यंत 
आवड्यकता असते. कारण हा देह स्नेहसार आहे, असे आयुर्वेदात 
सांगितले आ हे- 

स्नेहरच घातून्‌ संशुष्कान्‌ पुष्णात्याशु प्रयोजितः । 
बलप्रग्निबलं पुर्ष्टि प्राणांदचास्याभिवधंयेत्‌ 1। 

अथ - शुष्क धातूही त्यांना तेल दिल्याने पुष्ट होतात. तसेच 
त्यामुळे अग्निवळ वाढते व प्राणही वळवान होतात. 

दरीराची ज्ञीज भरून काढून, एकंदरीत सर्व गरीरव्यापार 
खुधारण्यासाठी दुसऱ्याकडून करून घेतलेल्या मर्दनाला संवाहन 
असे नाव आहे. त्यामुळे शरीरातील स्थूल व सूक्ष्म स्रोतसे 
मोकळी होतात व त्यांतील वहनकार्य चांगल्या रीतीने चालू होते. 
त्याचा परिणाम म्हणून शरीराची व मनाची कार्यक्षमता व 
रोगप्रतिकारदाक्‍ती वाढते आणि निरामय दीर्घायुष्य प्राप्त होते. 

संवाहनाचे विविध प्रकार आहेत. देहदृष्ट्या त्याचे सार्व- 
देहिक, पृष्ठवंशरज्जूचे व स्थानिक असे तीन भेद होतात- 

सावंदेहिक - सावंदेहिक म्हणजे सर्व देहाचे संवाहन. हे 
स्वास्थ्यरक्षणासाठी बहुमोळ आहे. नित्य नियमाने अंगाला 
तेल चोळल्यास तारुण्य व ताकद दीघं काळ टिकते. मस्तक व 
तळपाय यांना तेल चोळल्याने दृष्टी चांगली राहते, केस 
काळेभोर राहतात, झोप चांगली येते व डोकेदुखी उद्‌भवत 
नाही. कानांतही मधून मधून तेळू घातल्याने कर्णरोग होत 
नाहीत व म्हातारपणीही नीट ऐकू येते. अशक्‍त मुळे, बाळबाळं- 
तीण व वृद्ध यांना संवाहून उपयुक्‍त आहे. आजारानंतर येणार्‍या 
पणात, पित्तामुळे हातापायांची आग होत असता किंवा 
अतिश्रम, स्रीसंगजन्य दोबेल्य, निद्रानाश, लठ्ठपणा, किरकोळ 


ऱ १ वातप्रकृतिजन्य सर्वांगरुक्षता, इत्यादींत सावंदेहिक 
उनाहून अत्यंत उपयुक्‍त आहे. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


पृष्ठवंशरज्जू - शरी रशास्त्रदृष्ट्या हा पृष्ठवंशरज्जू किंवा 
मेरुृदंडच आपल्या अस्थिमय सांगाड्याचा मुख्य आधार असंतो. 
या वत्तीस मणक्यांच्या साखळीतुन निघणार्‍या एकतीस नस 
नाड्यांच्या जोड्यांचे जाळे सर्व शरीरभर पसरलेले असते. 
योगशास्त्रदृष्ट्या सुषुम्ना, इडा, पिंगळा व पट्चक्रे यांचा मुख्य 
आधारद्दी हाच आहे. तसेच नाभिकमलातून चौवीस धमन्या 
प्रसूत होतात, असे आयुवेद सांगतो. अशा महत्त्वाच्या भागाला 
केलेळे मर्दन हे सर्व अंगोपांगांना पुष्ट करते. ज्यांना सार्वदेहिक 
संवाहन सहन होत नाही, अद्या अडकत व्यक्‍तींना व आजारा” 
नंतर येणार्‍या अशक्‍्तपणात बोटांनी मेरुदंडाळा केलेले संवाहन 
उपयुक्‍त ठरते. मेरुदंडाचे मान, पाठ, कंवर, त्रिकास्थी व दोपट 
असे पाच भाग आहेत. पुढच्या वाजूने याच भागात गळा, 
छाती, पोट, ओटीपोट हे अवयव आहेत. पंचप्राणांपैकी उदान, 
समान व अपान ही वातत्रयी गळा, छाती, पोट व ओटीपोट य 
विभागात आहे. तेव्हा त्यांच्या विकृतीवर मेरुदंडाचे संवाहन 
फार उपयुक्‍त आहे. बद्धकोष्ठ, मृत्रकृछ, स्वप्नावस्था, त्त्ियाचा 
मासिक पाळीच्या तक्रारी, अग्निमांद्य, अन्नद्वेष, दमा, इ. विरका 
रांवर मेरुदंडसंवाहनाचा चांगला उपयोग होतो. रि 
स्थानिक - कंवर लचकणे, मान अवघडणे, उसण भरण, 
हातपाय मुरगळणे, हातापायांना मुंग्या येणे, मुका ७० 
इ. विक्ृतींत स्थानिक संवाहन लाभदायक ठरते. त्यामुळे रस 
रक्‍तादींचे अभिसरण सुधारते व लाभ होतो. व 
स्थानिक संवाहनाचे शिर:पुरण, नासापूरण, कर्णतर्पण, 01: 
पीडन व प्रतिसारण असे भेद आहेत. न 
शिर:पुरण - लहान मुलांची टाळू भरण्याची प्रथा दध 18 
कडे आहे. मोठेपणी कवटीची हाडे पूर्णपणे कल्कमय झाल्या 
वरही डोक्याला तेल चोळणे इष्ट आहे. मन:क्षोभ, निद्रानाश, 
रक्तदाबवृद्धी, इ. विकारांवर शिर:पुरण उपयुक्‍त आहे. कं 
नासापुरण - नाक हे मस्तकाचे द्वार आहे. त्याचे ब्र 
महत्त्व असल्यामुळे त्यात वेळोवेळी तेल सोडणे हितावह आहे 
जुनाट पडसे, दमा, अर्धशिशी, डोकेदुखी, इ. विका रांवर नासा” 
प्रण व नस्य उपयुक्‍त आहे. डे 
कर्णतर्पण - कानात आवाज येणे, वारंवार मळाचे खर्ड 
होणे, बहिरेपणा, कान दुखणे, इ. तक्रारींवर कानात तेल 
घालावे. 3 र 
दंतमांससंवाहन - हिरड्या सुजणे, त्यांतून रक्‍त रा. 
येणे, त्या शिवशिवणे, इ. विकारांवर स्थानिक संवाहन अर 
उपयुक्‍त आहे. वदा 
संवाहनाचे द्रव्यगुणदृष्ट्या बृंहणात्मक, कर्षणात्मक, 
व रुक्ष असे चार भेद आहेत. अशक्‍्तांना शक्‍ती यावी, यासा 


खंड सातवा 


बदामाच्या तेलासारखी तुष्टिपुष्टिदायक तेले संवाहनासाठी 
वापरतात. शीत, स्निग्ध व मधुररसात्मक द्रव्येच या कामी 
वापरण्याची पद्धत आहे. हे वृंहणात्मक संवाहन होय. मेद कमी 
करण्यासाठी जे मर्दन करतात, ते कर्षणात्मक होय. त्यासाठी 
मोहरी, वेखंड यांसारखी उष्णवीर्य, तीक्ष्ण व कटुरसात्मक द्रव्ये 
वापरतात. तीब्र वेदना असल्यास विव्व्यासारख्या दाहक द्रव्याचा 
उपयोग करतात. त्यामुळे वेदना कमी होते. पित्तप्रकृती अस- 
लेल्या व्यक्‍तीने मात्र बिव्याचा उपयोग अजिबात करू नये, असे 
आयुर्वेदात सांगितले आहे. फार घाम येणे, स्थूलपणा असणे, 
अश्या विकारांत ओवा, तुळस, कडुनिंब, इ. द्रव्यांचे चूर्ण वा 
कल्क लावून रुक्ष संवाहन करतात. 

मदेन करण्याचे काही नियम आहेत, ते असे-(१) हातपाय 
क्वा मेरुदंड यांचे मर्दन करताना खालून वर म्हणजे हूदया- 
कडे मदनाची दिया व गती ठेवतात. (२) मोठे सांधे, पोट 
किवा कटिविभाग यांचे मदैन करताना बोटांची गती चक्राकार 
असते व दिशा घड्याळाच्या काट्याप्रमाणे डावीकडून उजवी- 
कडे असते. (३) तळहात, तळपाय किंवा बोटे यांचे मर्दैन कर- 
ताना तर्जनी खाली व अंगठा वर अशी फक्त दोन बोटे वापर- 
तात. (४) पृष्ठवंशरज्जूचे मर्दन करताना, संबंधित व्यक्‍तीला 
पालथे निजवून त्रिकास्थीच्या कोणात चमचाभर कोमट तेल 
सोडतात व ते हातांच्या तळव्यांनी खाळून वर मानेपर्यंत साव- 
काश लावतात. मग मेरुदंडाच्या वाजूचा भाग तळव्यानेच 
खालून वर चोळतात. (५) मददेन हे नेहमी सुखावह झाले 
पाहिजे. त्यासाठी मर्दैनातील दाव, भार व ताणया क्रिया तार- 
तम्याने वापराव्या लागतात. 

कोणताही ताप, खोकला, न्युमोनिया, संधिवाताची तीव्र 
किवा मध्यम अवस्था, क्षय, आमवात, त्वचारोग, आनुवंशिक 
रोग, स्त्रियांची मासिक पाळी, गळवे, व्रण किवा सुज असताना 
संवाहून करू नये. 
।_ * मर्दन गुणवर्धनम्‌ ! - मर्दन हे आरोग्यवर्धक आहे, असे 
म्हटलेळे आहे. त्यामुळे शरीरातील रंक्‍तादी प्रवाहांचे अभिस- 
रण सुधारते, चेतनसंस्था जास्त कार्यक्षम होते, पचनक्रिया 
सुधारून खाल्लेले अंगी लागते व उत्सर्जनही सुधारते आणि 
मुख्य म्हणजे त्वचेचे कार्य सुधारून प्रतिकारशक्‍ती वाढते. 

भारतात प्राचीन काळापासून मदनाची क्रिया लोकांना माहीत 
आहे. शतपथ ब्राह्मणात (१९१२-८३-१६ ) सोत्रामणी यागाच्या 
'वेळी यजमानाला अभिषेक करण्यापूर्वी सुगंधी द्रव्याने त्याच्या 
अंगाळा मदन करीत, असा उल्लेख आहे. शतपथ ब्राह्मणाचा 
काळ सनपूर्वे सुमारे १००० वर्षे एवढा मानलेला आहे. 

त्यानंतर मानवगृह्यसूत्र (९-२६), शांखायनगृह्यसून (४-७) 
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सदतनतशास्त्र 


कौषीतकी गृह्यसूत्र (३-९), कौटिलीय अर्थशास्त्र (१-२१), 
विष्णुस्मृती (३२-६), मनुस्मृती (२-२०९,२११),. इ. धर्म- 
ग्रंथांत उत्सादन म्हणजे मर्दन याचे उल्लेख आलेले आहेत. 

जैनांच्या आचारांगतत्रात, जेन श्रमण किवा भिक्षुणी यांनी, 
ज्या घरात गृहस्थ व त्याची पत्नी एकमेकांच्या अंगाला तेल, 
तूप किवा लोणी लावून मर्दन करीत असतील, त्या घरात राहू 
नये, असे सांगितले आहे (२-२-३). आचारांगसूत्रातील 
आणखी एका उल्लेखावरून (२-२-१) असे कळते, कोत्या 
काळात (सनपूर्व ३ रे शतक) आरोग्यासाठी व गुडघेदुखी, 
अतिसार, इ. विकारांसाठीही मदेनाचा उपयोग करीत. 

बौद्धांच्या चुल्लवग्ग या ग्रंथात बौद्ध भिक्षूंना अंगमदेनाची 
मनाई केलेली आढळते. 

चरकसंहितेत (१-१५) दवाखान्यासाठी चांगल्या संवाह- 
काची जरूरी असते, असे सांगितले आहे. सुश्रुतसंहितेतील 
चिकित्सास्थानात औषधिद्रव्य म्हणून तिळाचे तेल व गाईचे 
तूप यांचा संवाहनासाठी उपयोग करावा, असे सांगितले आहे. 

यानंतरही अनेक ग्रंथांतून संवाहनाचे उल्लेख आलेले आहेत. 
चौसष्ट कलांमधे संवाहनकलेचा समावेश केलेला आहे. वात्स्या- 
यनाच्या कामसुत्रांवरील टीकाकार यक्षोधर याने पायांनी करा- 
यचे मर्दैन व हातांती करायचे मर्दन, असे मर्दैनाचे दोन प्रकार 
सांगितले आहेत. पायांनी करायच्या मर्दनाला उत्सादन असे 
नाव आहे आणि केशमर्दैन सोडून इतर अंगाला केलेल्या मर्दे- 
नाला संवाहन म्हटलेले आहे. 

वाग्मटाने आपल्या अष्टांगहूदयात व्यायामानंतर सर्व देहाचे 
मर्दन करावे, असे सांगितले आहे. याविषयी सुश्रुत म्हणतो- 

व्यायामस्विन्नगात्रस्य पद्भ्यामुर्द्दाततस्य च । 
व्याधयो नोपसपेन्ति सिहं क्षुद्रमूगा इव ॥ 
(चिकित्सास्थान २४४३) 

अर्थ - व्यायामामुळे ज्याच्या अंगाला घाम आला आहे 
आणि ज्याने आपल्या अंगाचे पायांनी मदेन करून घेतले आहे, 
त्याच्या जवळ, सिंहाकडे ज्याप्रमाणे क्षुद्र पशू, त्याप्रमाणे व्याधी 
फिरकत नाहीत. 

मल्लपुराण नामक एका हस्तलिखित ग्रंथात उद्दतेन म्हणजे 
मर्दैन हे बारा प्रकारे शरीराला उपयुक्‍त आहे, असे म्हटले आहे. 
ते वात, कफ, मेद, तंद्रा, कंडू, मल, मरोचक व स्वेद नष्ट कर- 
णारे आहे. तसेच ते स्थैय्रेकर गंधकर, घर्णकर व गौरकर आहे, 
असे सांगितलेले आहे. 

यावरून मर्दैनश्ास्त्र हे ३००० वर्षांपूर्वीपासून भारतात 
प्रचलित आहे, हे कळून येईल. भारतीय मल्ल तर कितीतरी 
प्राचीन काळापासून शरीर मदेन करून घेत आले आहेत. 


मर्यादागिरी 


[ पोर्वात्य व पाश्‍चिमात्य मदेनशास्त्र -वैद्य श्री. म. पु. नानल 
डॉ. र. कृ. गर्दे, १९५१; हिस्ट्री ऑफ दि प्रॅक्टिस ऑफ, 
मसाज इन एन्शट अँण्ड मेडिईव्हल इंडिया - प. कृ. गोडे, स्ट. 
इं.क. हि. ३] 


0_ 6 प्रदेशाची मर्यादा सांगणार्‍या पवतांना मर्यादा- 
मयांदागेरी गिरी असे म्हणतात. मर्यादागिरी आठ आहेत. 
त्यांची नावे अशी - इलावृत्तखंडाच्या उत्तरेकडे नील, इवेत 
आणि द्यृंगवान असे तीन पर्वत असून, ते अनुक्रमे रम्यक, हिरण्मय 
आणि कुरू या खंडांच्या मर्यादा दर्शविणारे आहेत. है पर्वत पुर्व- 
पदिचिम लांव असून, दोहो वाजूंनी खार्‍या पाण्याच्या समुद्राला 
मिळालेले आहेत. त्यांची रुंदी दोन दोन हजार योजने असून, 
उत्तरेकडील प्रत्येक पर्वत पूर्वीच्यापेक्षा दशांशाहून थोडा अधिक, 
इतका लांबीने कमी आहे. उंची व रुंदी सर्वांची सारखीच आहे. 

दक्षिणेकडे निषध, हेमकूट आणि हिमालय असे तीन पर्वत 
आहेत. ते दहा दहा हजार योजने उंचीचे असून, दोन हजार 
योजने रुंद आहेत. पुर्व व पद्चिम समुद्रापर्यंत त्यांची लांबी 
आहे. ते हरिवषं, किपुरुष आणि भारत या वर्षांच्या मर्यादा 
दर्शवितात. 

इलावृत्ताच्या परिचमेकडे व पूर्वेकडे माल्यवान आणि गंध- 
मादन असे दोन पवत आहेत. उत्तरेकडे नील पर्वतापर्यंत व 
दक्षिणेकडे निषध पवंतापर्यंत लांबीचे, दोन हजार योजने रुंदीचे 
व दहा हजार योजने उंचीचे हे पर्वेत असून, ते क्रमाने केतुमाल 
आणि भद्राइ१व या खंडांच्या सीमा दाखवितात (भाग. पु. 
५.१६.८-१०). 

या मर्यादागिरींचे अतिक्रमण केल्यास दिक्षा होते, असे 
मत्स्य पुराणात म्हटले आहे (२२७.१८४). 

भागवतकार म्हणतात - हे सर्वे पर्वत म्हणजे भगवंताचे सगुण 
असे विराट स्वरूप आहे. या ठिकाणी मन स्थिर केले असता 
निगुंण, अतिसूक्ष्म, स्वप्रकाश व परब्नह्मरू्प अश्या भगवान 
वासुदेवाच्या ठिकाणीसुद्धा ते स्थिर होण्याला मदत होते (भाग. 
पु. ५.१६. २). [श.क. ] 


वच द. भारतातील एक वन्य जात. या लोकांच 
वतयन ल एक वन्य जात. या कांची 
मः वस्ती केरळात आढळते. मलअरयन म्हणजे पर्व- 
वै राजे. उल्लादन लोक यांना वाल्याणमार म्हणजे राज्यकर्ते 
म्ह ने 
ह प यावरून हे लोक कधी काळी पराक्रमी राज्यकते 
कळ असे दिसते. इतर सर्व जातींवेक्षा आपण श्रेष्ठ आहो, 
नड क्ट गरोवसा आणि अहल्या यांची आपण संतती 

असल्याचे हे सांगतात. हे लोक मल्याळम भाषा बोलतात. 


द्र 


भारतोय संस्कृतिकोश 


मुलोला प्रथम क्रतुप्राप्ती झाली, को हे तिला सात दिवस 
वेगळ्या खोलीत ठेवतात. सातव्या दिवशी स्नान घाळून तिला 
घरात घेतात. नंतर आठव्या दिवशी ती ओढ्यावर स्नानाला 
जाते. तिथे तीन वेळा वुड्या मारून ती स्नान करते. तिसरी बुडी 
मारल्यावर मुलगी ताळी बांधणार्‍याकडे बघते. मग मुलीला व 
ताळी बांधणार्‍याला समारंभपूर्वक घरी आणतात. घरी आल्या- 
वर एका चटईवर वसून ती दोघे भोजन करतात. ताळी-बंधनाचा 
मूळ समारंभ मुलीला क्रतुप्राप्ती होण्यापूर्वीच झालेला असतो. 

विवाहप्रथा - मुलीचे लग्न ती वयात आल्यानंतर करतात. 
लग्न सायंकाळी किंवा रात्रीच्या वेळी लागते. एकाच पानात 
वधू-वरांची जेवणे व काही घास थुंकून टाकणे हा लग्नातील 
आवड्यक वित्री असतो. मुलाचा वाप वधू-वरांना आहेर करतो. 
नंतर त्या दोघांना पूर्वेकडे तोंड करून एका चटईवर बसवितात. 
तिथे वसल्यावर मुलीचा भा$ मुलीला एक विडा देतो. नवरी 
मुलगी या विड्याचे आपल्या दाताने दोन भाग करते. त्यांपैकी 
एक भाग ती स्वतः: खाते आणि दुसरा भाग नवर्‍या मुलाला 
देते. ती दोघे एकाच भांड्यात विड्याची पीक टाकतात. नंतर 
सर्वांना विडे देतात. एवढे झाल्यावर विवाहसमारंभ संपतो. 

या लोकांत क्वचित अनेक भावांत एक बायको असते. 
बायकोला मूल होत नसेल, तर पुरुष दुसरे लग्न करतात. 
यांच्यांत पुनविवाहाची पद्धत आहे. 

बापाची संपत्ती मुलांकडे जाते. मुलगा नसल्यास मुली वारस 
ठरतात. परंतु मतुष्य निपुत्रिक मेळा, तर त्याची संपत्ती भावा” 
कडे जाते. भाऊ नसल्यास बहीण वारसदार होते. 

हे लोक पितरांची पूजा करतात. दुर्गा, भगवती, शास्ता या 
देवांनाही हे भजतात. त्याचप्रमाणे हे पाच टेकड्यांची पूजा 
करतात. या टेकड्यांमध्ये दिव्य शक्‍ती असते, असे हे समजतात. 
हे लोक प्रेते पुरतात. [ रजःकण; ट्रा. के. ] 


दक्षिणेतील एक प्राचीन विद्यापीठ. हे विद्या” 
मलकापुरम देठ आंग्र प्रदेशातील गुंतुर परगण्यात मलका” 
पुरम येथील एका मंदिरात थाटलेले होते. इथे विद्यार्थ्यांच्य़ा 
राहण्या-जेवणाची व औषधपाण्याची व्यवस्था केलेली होत'* 
याशिवाय कपडालत्ता, अंथरूण-पांघरूण व शिक्षणाची संब 
साधने विद्यार्थ्यांना पूर्णपणे मोफत पुरवली जात. इथे एकूण 
आठ शिक्षक असून, ते वेद, व्याकरण, न्याय, आगम, इ. विषय 
शिकवीत. प्रत्येक शिक्षकाकडे सामान्यतः वीस विद्यार्थी शिकत- 
शिक्षकांना विद्यापीठ भरपूर वेतन देत असे. मुख्याध्यापकांचे 
वेतन १०० निकष असे. त्यांच्यावरच विद्यापीठाची सर्व जबाब” 


दारी असे. [ प्रा. भा. वि. ] 


शि्ााााााााााााााााााााााामॅमशऑंऑऑऑऑऑऑऑऑऑऑशशशा्थ्थवषषषष्,*,«िक)े66._ 


स्वंड सातवा 


मरुकुरवन प्रदेशातील त्रिवेंद्रम, क्विलॉन व कोट्टायम या 
जिल्ह्यांत आहे. चित्तर, कट्टाचिरा आणि राजंपारा भागातील 
काही ठिकाणीही यांची थोडीफार वस्ती आढळते. भारतीय 
युद्धात पांडवांनी पराभव केलेल्या कुरू लोकांचे आम्ही वंदज 
आहो, असे हे म्हण- 
तात. पांडवांनी 
आम्हांला हस्तिना- 
पुरातन हुसकून 
लावल्यानंतर आम्ही 
वस्तीसाठी इकडे 
आलो, असेही हे 
सांगतात. केरळात 
यांचे कुनकुरवन, 
, कक्‍्का- 
फैरवन व पांडी- 
कुरवन' असे चार 
पोटभेद आहेत. 
मलकुरवन लोक 
वर्णाने काळे अस- 
तात. त्यांचे हात 
डावसडक, डोळे 
काळ व केस कुरळे असतात. यांच्यापैकी स्त्री वा पुरुष कोणीही 
कमरेच्या वर कपडे वापरीत नव्हते. यांना गोमांस व मद्य 
चालते. 
शेती, शिकार व डोंगराळ भागातील कच्चा माळ गोळा 
यांचे प्रमुख व्यवसाय होत. यांच्या स्त्रिया लाकुडफाटा 
उद्योग करतात. शिकारीसाठी हे धनुष्यबाण, पिजरे, 
२. साधनांचा उपयोग करतात. कधी कधी रान उठवूनही 
अ करतात. कधी कोणाचे भविष्यही सांगतात. 
घरे बांबू आणि झाडाच्या फांद्या यांपासून बनवलेली 
असतात. एक स्वयंपाकघर आणि दुसरी बसण्या-उठण्याची 
खोली, एवढेच घर असते. 
पाच्यांत प्राणिपूजा व पितृपूजा रूढ आहे. अप्पुवन या 
च ते पूर्वजांचा लोकप्रिय देव म्हणून पूजतात. कल्लादी 
हा यांचा शरमुख सण होय. हा सण ते रात्री साजरा करतात. 
जाहुटोणा, शकुन यांवरही यांचा विश्‍वास आहे. 
वाहूप्रथा - हे लोक मलीचे लग्न ती वयात आल्यावर 
करतात. मामेबहिणीबरोबर लग्न होते; पण आतेबहिणीबरोबर 
मात्र होत नाही. विवाहसमारंभ मुलीच्या घरी आणि तोही 


मलकुरवन पुरुष 


९३ 


मलकुरवन 


एक जमात. या लोकांची वस्ती मुख्यत: केरळ एका दिवसात होतो. यांच्यांत देज घेण्याची पद्धत आहे. देज 


घेतल्याज्षिवाय मुलीला मुलाच्या घरी पाठवीत नाहीत. देजाची 
रक्‍कम सामान्यपणे अडीच रुपयापर्यंत असते. मुलीला दोन 
साड्या देणे, हाच प्रमुख लग्नविधी होय. पूर्वी मुलीच्या गळघात 
ताळी वांधण्याचा कार्यक्रम होत असे; पण अलिकडे ही चाल 
बंद पडली आहे. हे लोक अनेक बायका करू शकतात. अनेक 


मलकुरवन स्त्री 


बायका करणे याला ते श्रीमंतीचे लक्षण समजतात. 

प्रसुतिप्रथा - मुलगी गरोदर राहिल्यावर सातव्या 
महिन्यात हे पुल्लीकुर्डी नावाचा समारंभ करतात. या वेळी 
तिला चिंचेचा रस आणि एक आंगठी देतात. प्रसुतीनंतर सोळा 
दिवस सुवेर पाळतात. मुलाचा नामकरण समारंभ विसाव्या 
दिवसापासून तिसाव्या दिवसापर्यंत केव्हातरी करतात. यांच्यांत 
दत्तकाची प्रथा आहे. 

यांची जातपंचायत असते. तिच्या प्रमुखाला उरळी किवा 
कणी असे म्हणतात. याची नेमणूक वंशपरंपरेने करतात. 
पंचायतीचे सव निर्णय हे बंधनकारक मानतात. पंचायत- 
प्रमखाला शिकारीतील काही वाटा दिला जातो. 

' मतिकप्रथा - मृताला वस्तीपासुन दूर पुरतात. त्याच्यावर 
थडगे बांधतात आणि सोळा दिवस सुतक पाळतात. शेवटच्या 
दिवशी ज्ञातिभोजन घालतात. [ट्रा. के.; रज:कण ] 


ण एक जमात. या लोकांची वस्ती केरळ प्रदेशातील 
मलक्‍्करण कालिकत भागात आढळते. हे पर्वताच्या 


पायथ्याशी राहत असून, शरीराने धिप्पाड आहेत. तमिळ व 


रि 
मलकुरवन 


मळ्याळम यांच्या मिश्रणातून तयार झाळेली एक शाषा हू 
वोलतात. यांच्यांत मातृसत्ताक वारसापद्धत आहे. शि 
लेली व ठकार हे यांचे धरमुख व्यवसाय होत. यांच्यांतील 
काही लोक बकऱ्या पाळतात. काही नगरसंरक्षणाचेही काम 
करतात. र र 
विवाहभ्रथा - पूर्वी भावी जावयाकडून काही काळ सेवा 
करून घेतल्यावर त्याला मुलगी देण्याची पद्धत यांच्यांत होती. 
अल्लिकडे देज घेळन मुळगी देतात. यांच्यांत विधवांना पूर्नाव- 
वाहाची परवानगी नसते. ती दिरावरोवर 
शकते. पुरुष मृत पत्नीच्या वहिणीद्यी लग्न करू शकतात. 
विविध प्राणी, वृक्ष आणि शिव यांची हरे पुजा करतात. 
यांच्यांत जातपंचायत आह. पंचायतप्रमुखाला मुप्पन 
म्हणतात. त्याचा सर्वत्र मान राखला जातो. आपल्या उपजीविके- 
पुरता पैसा त्याला जमातीकडून मिळतो. प्रसंगविशेषी हा 
पुजार्‍याचेही काम करतो. 


मतिकप्रया - मलक्करण लोक मृतांना उरतात. परंतु खून 
किवा रोगराई यांनी गृत्यू आठेल्यास जाळतात. मृताचे थडगे 
पद्धत आहे. [ट्रा. के. : का. द्रा. स. इं. ] 


रा सलमान फकिरांची एक जात. झिंदूशाह मदार 
भल |: गि याड ह. कु 

नावाचा एक फक ॥र॒ होऊन गेला. जमन जुती नावाचा 

त्याचा एक शिष्य त्याच्या अनयायांना 


य 


ठे लोक केसाच्या 
धरतात. [डि. इ. ] 


मलंगगड एक पवित्र सथान. महाराष्ट्रातील 
कल्याण स्टशानापासून सुमारे 
हा किल्ला आहे. हा फार अवघड 
त्प्य्यावार, कटर फट उंचीवर वावा हाजी मलंग नामक एका 
गुसलमान साधूची कवर आहे. सांप्रत हा पहाड वाबा हाजी 
मलग याचा पहाड म्हणूनच ओळखला जातो. पहाडाच्या पाय- 
थ्याशी नामक स्थान आहे, तिथपर्यंत एस्‌. टी. 


ठाणे जिल्ह्यात 
दहा मेलांवर 
असुन, त्याच्या पहिल्या 


ब्राह्मणवार्ड 


राजाने हा.किल्ला 
हाजी अबदुळ रहिमान या 
आश्यायिका आहे. थोडा 
ल्यावर मळूंगाचा एक साथी बख्तावरश्याहा 

थोड्या अंतरावर दुसरा साथी सुलतानशाहा 
सव घर्मांचे लोक हाजी मलंगाचे भक्‍त 


दिली, अश्ली 
पहाड चढून गेल 


याचा व त्यापुढे . 
याचा. दरगा आहे. 


मात्र लग्न करू 


घेतला 


र भारतीय संस्कृतिकोद 


असून, दरसाल माघ शु. द्वादशी ते वद्य द्वितीया इथे केकी 
यात्रा भरते. हाजी मलंग नवसाला पावतो, असेही सांगत रै 
त्याच्या कवरीची सर्व व्यवस्था केतकर नावाच्या ब्राह्मण की 
स्थांकडे आहे. हाजी मलंग मक्‍केहून या पहाडाच्या पाय 
आला, तेव्हा त्याला खूप तहान लागली. त्या वेळी तिथे ब्राह्म” 
णवाडीत वस्ती करून राहिलेल्या टलेल्या केतकरांनी त्याला दूध 
प्यायला दिले. त्यामुळे हाजी मलंगाने संतुप्ट होऊन या घराण्या ् 
कडे कवरीची व्यवस्था पाहण्याचा अधिकार दिला, असे साग 
तात. , 
अलिकडे एक नवा शोध पुढे आला आहे, तो असा -ह 
टाजी मलंग याची कवर नसुन, सिद्धनाथ नामक एका योग्याची 


हाजीमलंग दर्गा 


समाधी आहे. इ. स. ९२६ ते ९७० या काळात नलपेबं मॉ 
हा या भागावर राज्य करीत होता. हे यादव दाचे दक्षिणेत 
हारकेचे. यादवांचा संहार झाल्यावर हे यादव घराणे द लजाच्या 
आले. अल्विग ते शहापूर हा मोठा विभाग नलदेव समीर 
ताब्यात होता. सिद्धनाथ हे नलदेवाचे गुरू होते. त्यांच्या र 
धीसाठी नळदेवाने या टेकडीवरील एकांताची जागा 7 थांनी 

व त्याची कन्या रुखमावती ही दोघेही, सिद्धना दुरावा 
समाधी घेतली, त्या वेळी तिथे उपस्थित होती, असा ४ री 
उपलब्ध आहे. रुखमावती सिद्धनाथांची शिष्या होती. धा 
तिच्या मृत्यूनंतर तिची समाधीही तिच्या इच्छेनुसार गु 
समाधीजवळच बांधण्यात आली. जिकूत 
पुढे विजापुरच्या अली आदिल्झाहाने हा भाग जिर 
हा आणि अनेक हिंद देवस्थानांचे मुसलमानी देवस्थानात 


खंड सातवा 


रूपांतर केळे. याच काळात सिद्धनाथ महाराज हे हाजी मलंग 
झाले. या हाजी मलंगाच्या कल्पित कथेचा प्रसार करण्याच्या 
अटीवर तिथले पुजारी केतकर यांना जीवदान देण्यात आले. 
यासंबंधीचा पुरावा अद्यापही त्यांच्या वारसदारांकडे आहे, असे 
सांगतात. [ म. प.; बावा हाजी मलंग चरित्र, साहेबराव 
कोकाटे; फे. फे. म.; सोबत, २२ नोव्हेंबर १९७० ] 


एक प्राचीन जनपद. हे जनपद बिहार प्रदेशातल्या 
मल्द्‌ शहाबाद जिल्ह्यात असावे, असे विद्वानांचे मत आहे. 
याला मलद हे नाव का प्राप्त झाले, यासंबंधी रामायणात एक 
कथा आहे, ती अशी - 

इंद्र-वृत्रयुद्धात इंद्र रक्‍ताने माखला गेला आणि क्षुधेनेही 
व्याकुळ झाला. अशा प्रकारे तो मलिन झालेला पाहून ब्रह्महत्या 
त्याच्या मागे लागली. तेव्हा त्या मलिन इंद्राला देव आणि 
%षी यांनी गंगाजलाने स्नान घाळून त्याचा मल काढून टाकला 
१ क्षुषा शमवली. मल आणि वृभुक्षितपणा हे दोन्ही ज्या प्रदेशांत 
नष्ट झाले त्या प्रदेशांना इंद्राने प्रसन्न होऊन वर दिला, की 
' माझ्या शरीराचा मळ व क्षुधा धारण करणारे हे प्रदेश मलद 
१ करुष या नावांनी प्रसिद्ध होतील आणि पृथ्वीवर या देशांची 
मोठी ख्याती होईल. ? 

हे जनपद दीर्घ कालपर्यंत समृद्ध होते. पुढे ताटका नावाच्या 
यक्षिणीने हे उद्‌ध्वस्त केले, असे रामायणात म्हटले आहे. पाहा- 
केरूष, [ वा. रा. को. १ बु. वि.) पु. इ.3 शं. हात] 


पे, (इ. स. चे १२ वे शतक) एक जेन आचाय. 
पहथारीदेव कन तमिळनाडू प्रदेशातील पाटशिवपुरम या 
आावचा रहिवासी होता. वीरनंद सिद्धान्त चक्रवर्ती हे याच्या 
गुरूचे नाव असुन, हा मूल. संघाच्या देसीय गणातील पुस्तक 
गज्छाचा होता. याचे मूळ नाव पद्मप्रभ होते. पण पुढे याच्या 
शरीरावर मलाचे अनेक थर साचले, म्हणून याला मलधारी- 
'देव ही उपाधी मिळाली. नंतर हा याच नावाने प्रसिद्धीला 
- योच्या .अहिसाबव्रतांचरणासंबंधी अनेक आख्यायिका 
सांगितल्या जातात. कै के. 
मढधारीदेवाने कुंदकुंदाचार्याच्या नियमसार ग्रंथावर तात्परय- 
दैतती नावाची टीका लिहिली आहे. [ अ. दे. अ. सा. ] 


लप ं गी जमात. या 
स्‌ केरळ प्रदेशातील . एक भटक 
ठर लोकांची वस्ती मुख्यत्वे क्विलॉन व कोट्टायम 
सा जिल्ह्यांतील डोंगरांवरील जंगलात आहे. हे लोक काळचा 
नेणचि, मध्यम उंचीचे आणि धष्टपुष्ट असतात. यांच्या स्त्रिया 


९५ 


सलपुल्य 


साडीसारखेच वस्त्र वापरतात. पुरुष कमरेभोवती लुंगी किवा 
झाडांच्या साली गुंडाळतात. हे तमिळ व मल्याळम यांच्या 
मिश्रणातून बनलेली भाषा बोलतात. शिकार करणे हा. यांचा 
प्रमुख व्यवसाय आहे. हे मांसाहारी असून दारूही पितात. 
यांच्यापैकी बरेचसे लोक गुहेत किवा झाडांच्या ढोलीत राहतात. 
विवाहप्रथा--यांच्यात मुली वयात आल्यावर किवा 
वयात येण्यापूर्वीही त्यांची लग्ने करतात. आते किवा मामे 
बहिणीशी लग्न करणे हा सर्वसाधारण नियम आहे. वधूपित्याने 
वघूचा हात वराच्या हातात देणे, हा लग्नातील आवश्यक 
विधी असतो. विवाह समारंभ वघूच्या घरी होतो. हे पहिली 
बायको जिवंत असता दुसरी करीत नाहोत. 
या जमातीचा एक प्रमुख असतो. त्याला कानी किवा अय्या 
म्हणतात. जमातीमधील सर्वे लोक त्याला मान देतात. 
समाजामध्ये घडणार्‍या भल्यावुर्‍या गोष्टींवर हा नियंत्रण 
ठेवतो. विविध उत्सवप्रसंगी पुजार्‍याचे कामही हाच करतो. 
हे वृक्ष व प्राणी यांची रजा करतात. शास्ता व करूप्प- 
स्वामी हे यांचे देव होत. 
मतिकप्रथा--पुर्वी हे लोक मृताला तिथेच सोडून दुसरीकडे 
निघून जात असत. अलिकडे हे प्रेताचे दफन करू लागले 
आहेत. यांच्यांत नऊ दिवस सुतक पाळतात. [ट्रा. के.] 


द. भारतातील एक जात. या लोकांची वस्ती 
मठघुठय केरळ प्रदेशातील तिरुकितांकुर जिल्ह्यात आढळते. 
यांचे कुरुंब, करवश्ी व पांपु असे तीन पोटभेद आहेत. 


या जातीतील 
मुलगी प्रथम कतुमती 
झाली स्हणजे तिला 
तीस दिवस वेगळया 
गृहात राहावे लागते. 
एकतिसाव्या दिवशी 
ती स्नान करून घरी 
येते. घरी आल्यावर 
जेवणावळीचा कार्य- 
क्रम होतो. 

विवाहप्रथा-मुर्गी 


वयात आल्यावर तिचे 
लग्न करतात. चलत 
मलपुलय स्त्री बहीण-भावांत लग्न- 
संबंध होतो. लग्न- 


समारंभ तीन दिवस चालतो. लग्न मुलीच्या घरी होते. कर 


मलपुलय 


वशी पुळय लोकांमध्ये देज द्यावे लागते. देजात चाळीस वहान 
(एक माप) भात आणि मुलीच्या आईला लुगडे यांचा समावेश 


असतो. यांचे ल्ग्त रात्री लागते. 
लग्नाच्या वेळी नवरानवरी 
पूर्वकडे तोंड करून एका चटई- 
वर वसतात. मुलगा मुलीच्या 
गळ्यात मण्याची माळ घालतो 
ती दोघे एकाच ताटात भोजन 
करतात. त्यांनी एकमेकांना 
घास दिल्यावर इतर वर्‍हाडी 
जेवायला वसतात. 

कुरुंब जातीत देजाची पद्धत 
नाही. नवरीला एक साडी देतात 
आणि केशराच्या पाण्यात वुड- 


विळेळी दोरी नवरीच्या 

गळ्यात वांध शि सर्वजण 

गळ्यात बांधतात. नंतर सर्वजण मलपुळ्य पुरूप 
जेवतात. 


यांच्यांत धाकट्या भावाच्या विधवेला मोठ्या दिरावरोबर 
लग्न करण्यास परवानगी असते. त्याचप्रमाणे हे अनेक वायंका 
करू दकतात. वायकोलाही अनेक पती करण्यास मुभा असते. 
वहिणीवहिणी सवती होऊ शकतात. हे लोक नीतीची वंधने 
फारशी पाळीत नाहीत. 

करवक्षी पुलय लोक वहुधा वेहराळ जातीच्या लोकांकडे 
नोकरीला असतात. त्यांच्याकडून पगार म्हणून यांना भात 
मिळते. 

मलपुल्य लोक काली, मरिअम्म, चपळम्म, कल्लपारम्स या 
देवतांना भजतात. कोणताही धार्मिक विधी करायचा असल्यास 
त्याच्यापूर्वी हे दहा दिवस स्त्रीशी संबंध ठेवीत नाहीत.[रज:कण] 


मलप्रहारिणी एक नदी. हिला मलापहारिणी असेही म्हण- 

तात. सध्याची मलप्रभा नदी म्हणजे हीच 
होय. ही सह्य पर्वतात उगम पावते आणि बेळगावच्या नेक्रत्येस 
सुमारे बावीस मैलांवरून वाहत जाऊन विजापूर जिल्ह्यात 
कृष्णेला मिळते. सुप्रसिद्ध ऐहोळ हे कलाशिल्पाचे गाव याच 
नदीच्या काठी आहे. परशुरामाने आपला रक्‍तमय' परशू या 
नदीत धुतला, असे म्हणतात. [ हि. ध. ] 


प्राचीन भारतातील एक भूप्रदेश. वायू पुराणाच्या 
४८ व्या सर्गात मलयद्वीपाचे वर्णन पुढीलप्रमाणे 
या प्रदेशात सोने आणि मोल्यवान रत्ने यांच्या 


मलयद्टीप 
केलेले आहे- 


ऱ्द् भारतीय संस्कृतिकोश 


स्वाणी आहेत. इथ्रे चंदनवृक्षही विपुल आहेत. या प्रदेशात मलय 
पर्वत असून, त्याच्यावर चांदीच्या खाणी आहेत. हा पवत 
पवित्र मानलेला असून, तो सदैव फळाफुलांनी बहरलेला असत" 
याला महामल्य असेही म्हणतात. या प्रदेशातून पृप्कळ नद्या 
वाहतात. हा जणू दुसरा स्वर्गच भासतो. याच पर्वतावर अगस्त्य 
क्रपीचा आश्रम आहे. याच प्रदेशात मंद नावाचा आणखी एर्क 
पर्वत आहे. त्याच्यावर देवांची व क्ररपींची वसती आहे. त्रिकूट 
नावाचा आणखीही एक पर्वत इथे आहे. तो अतिदाय उंच असूत; 
त्याच्यावर मौल्यवान धातू सापडतात व राक्षस राहतात. श्व 
द. भारतातील तिरुनेलवेली जिल्ह्यात अगस्त्य कूट पवर” 
वर अगस्त्याचा आश्रम होता, असे मानतात. मल्यद्वीपाच्या 
वरील वर्णनावरून भारताच्या दक्षिणेकडील चिंचोळ्या भागांचा 
प्राचीन काळी मलयद्वीप असे म्हणत, असे दिसते. [ जा. पु. 


केरळ प्रदेशातील एक जात. या लोकांची वस्ती 
मलयाडियर श्राव्रान्याने कोट्टायम जिल्ह्यात, तसेच राश्नी” 
कोन्नी या संरक्षित जंगलात आणि आदिवरम भागात आढळते- 
शेती आणि शेतमजुरी हे यांचे प्रमुख व्यवसाय आहेत. 
विवाहप्रथा - यांच्यांत ववूपिता विवाह जमवितो. 
समारंभ दोन दिवस चालतो. वराने वधूच्या गळ्यात .- 
बांधणे, हा यातील प्रमुख विधी होय. विवाहासाठी ज्यो 
कडून मुहुर्त पाहाण्याची यांच्यांत पद्धत आहे. बहुपत्ीप्रथ' 
यांना मान्य आहे. 
देवदेवता - हे प्राणी व वृक्ष यांची पूजा करतात. ल 
मतिकप्रथा - हे लोक मृतांना पुरतात आणि मृ झु 
करून ते त्या जागी उभारतात. अशा प्रकारचे पुतळे उभारल 
मृत माणूस परत येत नाही, अशी यांची समजूत आहे. 
दिवस मृताशौच पाळतात. [ ट्रा. के. ] ह्वि 
द. भारतातील एक लोकदेवता. लंबाडी सोन दी 
मलया उपासक आहेत. ही देवी अत्यंत क्रूर कक अ क्त 
समजूत आहे. हिला नरबलीची अपेक्षा असते. पूर्वी आणि 
हिला नरबली देत असत. या देवतेच्या मूर्ती नसतात 
मंदिरेही नसतात. कोणी मूर्ती करू गेल्यास त्या 


अश्ली समजूत आहे. [ द्र. बॉ. मॉ. हि. ] 


चा नारा होती, 


1 


केरळ प्रदेशातील एक जमात. हे लोक वव 
क. जिल्ह्यातील जंगलांमध्ये राहातात. पण 
अंबलट (पालाई) इथे राहात होते. हे मध्यम उंचीचे, ली 
वर्णाचे असून मल्याळम भाषा बोलतात. कोषट्टाय 
राजाच्या सैन्यात आमचे पूर्वज होते असे हे सांगतात. 


खंड सातवा ९७ 


शेती हा यांचा प्रमुख व्यवसाय होय. शिकार करण्यातही ते 
पटाईत आहेत. मलयार लोक शिवपूजक आहेत. याशिवाय 
भगवती, अय्यप्पन, इ. देवतांनाही हे भजतात. यांना नृत्य- 
गीतांची खूप आवड आहे. 

विवाहप्रथा--यांच्यांत मुली वयात आल्यावर त्यांची लग्ने 
करतात. विवाहप्रसंगी ताळी बांधत नाहीत. वधूला नवे वस्त्र 
देणे, एवढाच छग्नातील आवश्यक विधी असतो. बहुपत्नी- 
कत्वाची प्रथा यांच्यांत रूढ आहे. | 

या जातीचा एक प्रमुख असतो. त्याला उलरन म्हणतात. 
त्याच्या आज्ञा सर्वजण पाळतात. पूर्वी त्याच्या उपजीविकेसाठी 
आपल्या उत्पन्नातील काही भाग लोक याला देत असत. 

मतिकप्रथा--श्रीमंत लोक मृतांचे दहन करतात. इतरांना 
पुरतात. हे मृताशीच आठ दिवस पाळतात. [द्रा. के. ] 


-___ मलयाळम्‌ ही केरळ प्रदे- 
मल्याळम भाषा व साहित्य शाची भाषा आहे. तिला 


केरळी असेही म्हणतात. दीड ते पावणेदोन कोटी लोक ही भाषा 


मल्याळम भाषा व साहित्य 


होता. पण उत्तरेहन आर्य लोक या प्रदेशात येऊन वसते 
झाल्यावर मल्याळमवरचा तमिळ-प्रभाव हळ्‌हळू संपुष्टात 
आला आणि त्या जागी संस्कृतचा प्रभाव वाढू लागला. केवळ 
विषयाच्या बाबतीतच नव्हे, तर साहित्यिक संकेत, रूढी व 
शेली याही संस्कृत भाषेच्याच स्वीकारल्या गेल्या. संस्कृत भाषेचे 
अनेक आचार्य केरळात निर्माण झाले. पुज्यपाद शंकराचार्य हे 
अश्या आचार्यांचे मुकुटमणी होत. या आचार्यमंडळीने केरळात 
संस्कृतचा बराच प्रसार केला व कित्येक केरळी लोकांनी गय, 
पद्य व चंपू या स्वरूपाचे ग्रंथ संस्कृत भाषेत लिहिले. ही 
परंपरा इ. स. च्या तिसर्‍या-चोथ्या शतकापासून सुरू झाली, ती 
आजपावेतो चालू आहे. 

मल्याळम भाषेच्या काही बोली प्रचारात आहेत; मात्र 
त्यांच्यामध्ये फारसा फरक नाही. जो फरक आहे, तो ज्ञाब्दिक 
असुन, ध्वनी किंवा वाक्यरचना या वावतीत तो अगदीच कमी 
आहे. या बोलींमुळे केरळी लोकांत परस्पर विचारविनिमयाला 
कधीही अडचण होत नाही. पश्चिम सागराच्या लक्ष द्रीपातली 
व्यावहारिक भाषा मल्याळमचीच एक बोली मानली जाते. 


मलयाळम्‌ 
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ळ॒ ळु दट (दन्तमूलीय) 


मल्याळम लिपी 


बोलतात. ही द्रविड कुळातील भाषा असून, तिचा विशेष 
संवंध तमिळ भाषेशी आहे. त्यामुळे विद्वान तिला तमिळची 
एक शाखाच समजतात. मात्र भाषाशास्त्रज्ञांच्या मते या दोन्ही 
भाषा वेगवेगळ्या आहेत. एक गोष्ट खरी, की तमिळभाषी 
वे केरळी लोक एकमेकांच्या भाषा जाणतात व आपसांत विचा- 
रांची देवाण-घेवाणही करू शकतात. 

मल्याळमला स्वतंत्र लिपी आहे. तिची विशेषता ही, की 
कोणताही: ध्वनी या लिपीत स्पष्ट रूपाने लिहिणे शक्‍य होते. 

प्राचीन मल्याळम साहित्यावर तमिळचा प्रभाव स्वच्छ 
दिसतो. कित्येक प्राचीन तमिळ लेखक केरळचेच रहिवासी 
होते. शिलप्पध्चिकारम या प्राचीन महाकाव्याचा लेखक केरळीच 

भा. सं. को. ...७ 


मलयाळम साहित्याचे पुढील तीन कालखंड पडतात - 

(१) प्राचीन काल - इ. स. च्या १०व्या शतकापासून 
१५व्या शतकापर्यंत. 

(२) नवीन काल - इ. स. च्या १५व्या शतकापासून 
१९व्या शतकापर्यंत. 

(३) वर्तमान काल-इ. स. च्या १९व्या शतकाच्या 
अखेरीपासून आजतागायत. 

इतर काही विद्वानांनी या काळाची विभागणी वेगळ्या 
प्रकारे केली आहे. 

भाषेच्या स्वरूपाचा विचार करून प्राचीन मलयाळम 


साहित्याचे (१) पाट्टू (लोकगीत) व (२) मणिप्रवालम 


मलयाळम भाषा व साहित्य 


असे दोन भाग सांगता येतात. 
लीलातिलकम या ग्रंथात पाट्टू गीतांचे लक्षण दिले आहे 
ते असे - 
द्रमिडसंघाताक्षरनिवबद्धमेतुकामीन, वृत्तविश्षेषयुक्‍तं पाट्टु 
मावार्थ - द्रविड अक्षरे व ध्वनी यांचा प्रयोग करून 
लिहिले जाणारे, कोणता तरी वृत्तविशेष सांगणारे, ऐंतुका 
(3: चरणांचा दुसरा वर्ण समान असणे) युक्‍त आणि अनु- 
प्रासात्मक असे जे गीत, त्याला पाट्टू म्हणावे. 
अज्ली पाट्टु गीते अनेक आहेत. ती देवतांची पूजा, वीर 
पुरुषांची चरित्रे, विनोद, देशभक्ती, इ. विषयांवर लिहिलेली 
आढळतात. त्यांत संस्कृत शब्द कमी व तमिळ दाब्द वरेच 
सरमिसळ आढळतात. या गीतांतून तत्कालीन ग्रामीण जीवनाचा 
आभास मिळतो. केरळाच्या कोनाकोपर्‍यांत या गीतांना लोक- 
प्रियता आहे. 
द्रकालीप्पाट्ट्‌, 
पाणरप्पाट्टु, कुरवप्पाट्टु, वेलरप्पाट्टु, 
त्यांची नावे आहेत. याशिवाय कृषिप्पाट्टु (दोतीची गीते), 
वळूळप्पाट्टु (नाविक्र गीते) व कोलटिप्पाट्टु (खेळाची 
गीते) अक्ली अन्यही काही गीते प्रचारात आहेत. 
लीलातिलकम या ग्रंथात मणिप्रवाल शेलीचे लक्षण दिले 
आहे, ते असे -* भाषासंस्कृतयोगो मणिप्रवालम्‌ * (चच्मलयाळम 
शब्दांच्या वरोवरीने विभक्तीसहित संस्क्रुत शब्द घाळून केलेली 
काव्यरचना म्हणजे मणिप्रवाल होय). मणी म्हणजे माणिक व 
प्रवाळ म्हणजे पोवळे. ही दोन्ही एकत्र आणल्याने जी शोभा 
दिसते, तशी देशी व संस्कृतच्या साहचर्याने काव्याला प्राप्त 
होते, म्हणून तिला वरील नाव दिले गेले. प्रस्तुत शेळीचा एक 
इलोक असा - 
पुत्तूवि निन्न पुरूहतपुराडगनानां 
कोलत्तेतुटप्पिरवि कोलिन पाट्टु केट्टु । 
कालत्ताळरम्यरुचि काळियमूध्निरडगो 
कूत्ताट्मायर्‌ कुलदेवतमाश्रयामः ॥। 
अर्थ - आम्ही गवळ्यांच्या त्या कुलदेवतारूप श्रीकृष्णाला 
शरण जात आहो. तो श्रीकृष्ण पुष्पवृष्टी करणाऱ्या अप्सरांचे 
मधुमधुर गायन ऐकत ऐकत आणि आपल्या पदतलांची रम्य 
शोभा प्रकट करीत करीत, कालिय नागाच्या फणांवर नाचत 
राहिला आहे. 
ह: म्याड 7 बला गाता याळ प्राचीनतम ग्रंथ मानला 
मते ल वता ठा याच: ८ रानाला गाड जा लोकान्या 
शतकाच्या अखेरीचा मड कता आह. त्याचा काल इ.स. १२व्या 
न, तो तिरुवितांकूर राजपरिवारातला 


शास्तामूपाट्टू, पूरक्‍्कळूळिक पाट्टु, 
मण्णारप्पाट्टु, इ. 


९८ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


एक होता. वाल्मीकिरामायणाचे युद्धकांड हा रामचरिताचा 
प्रधान विषय आहे. हा ग्रंथ पाट्टुशलीत लिहिलेला असूत, 
त्यावर तमिळचा खूप प्रमाव आहे 

उण्णुनीलीसंदेशम, कोकसंदेशम, उण्णियच्चिरतेविचरितम, 
उण्णियाटिचरितम, अशी मणिप्रवालशैलीतली काही संदेशकाव्य 
आणि चंपुकाव्ये मल्याळमच्या प्राचीन वाऊमयात आढळतात. 

तिरुवितांकूर राज्यात निरणम नावाचे पंपा नदीच्या 
तीरावर वसलळेळे एक गाव आहे. तिथे माधव पणिक्कर, 
राम पणिक्कर व शंकर पणिक्कर असे तीन कवी समकाली 
(इ. स. १४-१५ वे दातक) निर्माण झाले. तिसर्‍्याला कण्मश 
(करुणेश) असेही म्हणतात. हा वरील दोघांचा भाचा होता. 
त्या तिवांनी पुराणे, उपनिषदे, इ. संस्क्रृत ग्रंथांचे अध्ययन 
त्यांचा आदाय मळयाळममध्ये आणला. माधवाने गीता 
केली. शंकरने भारतमाळला या नावाने महाभारतकथा लिहिली र्‍ 
त्याने काही पुराणे साररूपात मलयाळममध्ये आणली. रा 
वाल्मीकिरामायणाला अनुसरून रामकथा व भारत" 
ग्रंथ मलयाळममध्ये अनुवादिळे. मल्याळम साहित्याची अभि 
वृद्धी करणार्‍या तत्कालीन कवींमध्ये निरणम येथील करव 
नाव सुवर्णाक्षरांनी लिहिळे जावे अद्या योग्यतेचे आहे. 

इ. स. च्या १५व्या शतकाच्या अखेरीस कोलत्तिरी राज, 
दरबारात चेरुर्शेरी नंपूतिरी नावाचा एक दरवारी कवी ह ह 
राजाज्ञेला अनुसरून त्याने कृष्णगाथा नावाने कृष्णच भी 
पाट्टुशेलीत काव्य लिहिले. हे काव्य भागवताच्या दम स्क॑ क 
वर आधारलेले आहे. केरळात आवालवृद्धांना आदरा 
ठरलेले हे काव्य आहे. आषाढ व श्रावण मासांत बाकी 
या ग्रंथाची पारायणे केली जातात. या ग्रंथात कृष्णज* लट 
त्याच्या स्वर्गारोहणापर्यंतच्या ४७ कथा संग्रहित आहेत. 
दासाप्रमाणेच चेरुक्कोरीही उपमा-अलंकाराचा सम्राट 
मल्याळम साहित्यात त्याचे स्थान अमर आहे. , पुकवींव 

मल्याळम भाषेत चंपूसाहित्य विपुल आहे. या * अल. 
पूनम नंपूतिरीचे स्थान सर्वोच्च आहे. मळा रचा सची 
विक्रम याचा तो दरबारी कवी होता. त्यान 
रावणविजयचंपू व कामदहनचंपु असे ग्रंथ लिहिले. 

याशिवाय उमातपस्या, पारिजातहरणम, नेषधम, 
वलीयम, कोटियविरहम, इ. अनेक चंपुग्रंथ १५7८ १ 
शतकांत निर्माण झाले. चंद्रोत्सवम या चंपूग्रंथाला एर्क च्यात 
सौंदर्य आहे. ही चंपूकृती पाच खंडांत विभक्त आहे. ॥ वधा 
विविध छंदांतळे ५७० इलोक आहेत. हे काव्य शुंगार 
असून मळ्याळम भाषेचा अमूल्य कंठहार ठरले आहे. व 

आधुनिक काळ-या काळावर आपला लोकविलक्षण री 


जरत्ला” 
हि 


न 


खंड सातवा 
टाकणार्‍या कवींमध्ये पहिले स्थान तुंचत्तुरामानुजन एड्त्तच्छन 
याला आहे. अध्यात्मरामायणम आणि भारतम या त्याच्या 
दोन सवंश्रेष्ठ कृती होत. भारतम हा महाभारताचा स्वतंत्र अनु- 
वाद आहे. एडुत्तच्छन हा भकक्‍तकवी होता. ज्या भक्‍तीचे बीज 
त्याच्या हृदयात पडले, त्या भक्तीचे सुगंधी फूल म्हणजे अध्यात्म- 
रामायण व प्रसादफळ म्हणजे भारतम होय. केरळात अध्यात्म- 
रामायण हा ग्रंथ केवळ वाचनीय राहिला नसुन, तो घरोघरी 
नित्यपाठाचा विषय बनला आहे. त्याच्या हरिनामकीतनम 
या ग्रंथात समस्त उपनिषदांचे सार आहे. लाखो लोक तो ग्रंथ 
पाठ करून संध्याकाळी ' शुभं करोति ' सारखा म्हणतात. चिता- 
रत्नम या ग्रंथात अद्वेतवेदान्ताची तत्त्वे त्याने सांगितली आहेत. 
त्याने आपले ग्रंथ शुकमुखातून वदविले असुन, त्या शेळीला 
किळिप्पाट्टु अशी संज्ञा आहे. एडुत्तच्छनच्या कवित्व, विद्ठत्त्व 
आणि भावषाप्रभृत्व या महनीय गुणांमुळे त्याला आधुनिक मल- 
याळम भाषेचा जनक समजतात. 
एड्त्तच्छनच्या जोडीने दुसरे नाव उच्चारले जाते ते पूंतानम 
नेपूतिरीचे. हा केरळातला भक्‍तकवी होता. याचा काल १६ 
व्या शतकाचा उत्तराधं व १७व्या शतकाचा पूर्वार्ध एवढा 
मानतात. हा प्रथम गृहस्थ होता; पुढे तो विरक्‍त बनला. या 
गीतुन त्याच्या हृदयात कृष्णभक्‍ती उपजली. तो नित्य 
भजन-कोतंनात निमग्न राहत असे. त्याला सगुण भक्‍ती आवड. 
त्याने बिल्वमंगलाच्या श्रीकृष्णकर्णामृतम या संस्कृत काव्याचा 
भाषाकर्णामृतम या नावाने अनुवाद केला आहे. आपल्या ग्रंथात 
आपल्या मनाचे दोष दूर करण्याबद्दल तो पुढील इलोकाने 
कृष्णाला आळवतो- 
अंपाडिक्कारु भूषणं, रिपुसमू हत्तिन्नहो भीषणं, 
पेंपाल्बॅण्णतयिक्कु मोषण, मतिक््रात्मनां पेषणं । 
वनपापत्तिनु शोषणं, वनितमाक्‍्कनिन्दसंपोषणं, 
निन्‌पादं मतिदूषणं हरतु मे मंजीरसंघोषणम्‌ ।। 
अर्थ- हे श्रीकृष्णा, चाळ बांधलेले तुझे पाय व्रजभूमीचे भूषण 
आहेत. ते शत्रुसम हाचे संहारक आहेत. दूध, दही, लोणी यांची 
चोरी करण्याच्या कामी ते चपल होऊन उठतात. क््रांना चिर- 
डण्यात ते संकोचत नाहीत. तशा प्रसंगी ते द्रुत गतीचे होतात. 
गोपींचा आनंद ते आपल्या चपल नर्तनाने वाढवतात. हे प्रभो, 
तुझे हे चरण माझ्या मनाचे दोष दुर करोत. 
सगळे जग कनक आणि कांता यांच्या पाठीमागे लागलेले 
द्सित असूनही कवी त्यांपासून दूर आहे. तो श्रीकृष्णाकड 
करतो, ती ही- 
मन्नाशवालुं सदनाशयालं पाल्लाशयालुं मर्कुु लोकम्‌ । 
निन्नाशकंटीलारुवककुमय्यो कण्णा, दाभं नल्कुरु मानसे मे ।॥। 


व 
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अर्थ - भूमी, काम आणि सुवर्ण यांच्या हावेमध्ये सगळे जग 
वुडून गेले आहे. हे कृष्णा, तुझी आकांक्षा मात्र कुणालाच नाही. 
तु माझ्या मनाला शांती दे. 

ज्ञानप्पाना, घनसंघ, पार्थसारथिस्तव, आनंदनृत्तम, कृष्ण- 
लीला, इ. पृंतानमचे ग्रंथ आहेत. 

रामपुरत्तृवारियर हा १८ व्या शतकातला आणखी एक 
प्रसिद्ध कवी होय. याने कुचेल्वृत्तम नावाचे सुदामचरित्रावर 
काव्य लिहिले आहे व ते नोकागीत म्हणून प्रसिद्ध आहे. केर- 
ळात नोकास्पर्धा होतात, त्या वेळी या गीताच्या लयीवरच 
वल्ही मारली जातात. याने गीतगोविदाचाही अनुवाद केला आहे. 

याच काळातला आणखी एक सुप्रसिद्ध कवी कुंचननंपियार 
हा होय. याने कथकळी नृत्याच्या तुळूळलशाखेला जन्म दिला. 
हा संस्कुन भाषेचाही पंडित होता. याने राघवीयम, विष्णु- 
विलासम, उत्तररामचरितम ही महाकाव्ये, भागवतचंयू व 
सीताराघवम हे नाटक, अशी संस्कृत काव्यरचना केली. त्याच- 
बरोबर शीलवतीचरित, नलचरित, शिवपुराण, पंचतंत्र, इ.काव्ये 
मलयाळम भाषेत लिहिली. तुळूळल नृत्यासाठी ४०-५० पोरा- 
णिक आश्यानेही त्याने रचली. कोट्ट॒यत्तृतंपुरान (कोटट्यम देशाचा 
राजा) याने बकवधम, कल्याणसौगंघिकम, किर्मीरवधम व 
कालकेयवधम ही चार आख्याने लिहुन कथकळी नृत्याच्या 
साहित्याला उन्नत केले. श्री. भास्करन नायर म्हणतात, की 
त्याचे हे ग्रंथ म्हणजे मलयाळम साहित्यातली उज्ज्वल रत्ने आहेत. 

उण्णायिवारियर यानेही रामपंचशती, गिरिजाकल्याणम व 
नलचरितम नावाची कथकळी आख्याने लिहुन कथकळी साहि- 
त्यात स्वतःला अमरपद मिळविले. त्याचे गिरिजाकल्याणम्‌ हे 
एक उत्कृष्ट गीतकाव्य असून, ते मल्याळम भाषेचे साहित्यरत्न 
आहे. प्रतिभा, कल्पना, रसवत्ता, भाषाप्रभुत्व, अर्थघनत्व, इ. 
गुणांनी प्रस्तुत काव्य मंडित आहे. कथकळी नृत्याला त्याने 
नाटकाच्या उंचीला आणण्याचा प्रयत्न केला. पुढे इरयिम्मन- 
तंपीने कीचकवधम, उत्तरास्वयंवरम व दक्षयागम अशी तीन 
आख्याने रचून केरळीय साहित्य परिपुष्ट केले. भावाभिव्यक्‍ती 
आणि शब्दकळा या दोन गुणांत तो उण्णायिवारियरच्याही पुढे 
गेला; मात्र उण्णायोची गंभीरता आणि आशयघनता त्याला 
साधली नाही. कोयित्तंपुरान याची रावणविजयम ही एक 
विश्याल कृती आहे. तिच्यात कवीने रावणाला एक रसिक व 
माननीय व्यक्‍तीच्या रूपाने चित्रित केले आहे. 

चेलप्परंपुनंपूतिरी हा १८व्या शतकातला' 
आहे. याची मुक्‍तके श्रेष्ठ दर्जाची मानली जातात 
वृत्तांची परंपरा सोडून मल्याळमच्या स्वतंत्र 
पद्यरचना केली. 


एक मुक्‍तककवी 
* याने संस्कृत 
वृत्तांवर आपली 
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प्रस्तुत आधुनिक कालात पद्यावरोबर गद्यही हळहळ विक- 
सित होत गेले. प्राचीन काळो राजाची आज्ञा, अधिकारपत्र, 
मंदिरव्यवस्था, इ. गोष्टी ताडपत्रांवर क्रिवा शिलांवर लि हिल्या 
जात आणि त्यांची भाषा गद्य असे. अत्ना लेखांना मल्याळममध्ये 
“ ग्रंथवरि ' या नावाने ओळखळे जाते. मळ्याळमच्या प्राचीन 
स्वरूपाची कल्पना या लेखांवरून येऊ गकते. इ. स. च्या १०व्या 
दतकापासून गद्यात ग्रंथरचना होऊ लागळी. यांवैकी पहिला 
ग्रंथ म्हणजे कौटिल्य हा होय. कौटिल्याच्या अर्थशास्त्राचा सर्व 
भारतीय भापांत मळ्याळममध्ये प्रथम अनुवाद झाला, ही गोप्ट 
केरळीय साहित्यिकांना अभिमानास्पद वाटते. खेदाची गोप्ट 
दी, कौ या अनुवादकर्त्याचे नाव अजून अज्ञात राहिले आहे 
त्यानंतर काही कालाने अन्य संस्कृत ग्रंथांचाही अनुवाद होऊ 
लागला. अत्या रचनांमध्ये १४ व्या हतकातला दूतवाक्‍्य हा 
अनुवाद श्रेष्ठ दर्जाचा समजला जातो. हा अनुवादकही अजून 
अज्ञात आहे 
या काळातळे भागवतम, भागवतसंग्रहम, मुकुंदमालाव्याख्या- 
नम, संगीतरत्नाकरम, इ. ग्रंथ आढळतात. इ. स. १४९८ साली 
पोतुगीज लोक व त्यांच्यामागून डच, इंग्रज व फ्रेंच हे परदेशी 
लोक व्यापारासाठी केरळात आले. त्यांपैकी पोर्तुगीज लोकांनी 
मल्याळम भाषेचा अभ्यास करून तिच्या हारे स्त्रिस्ती धर्माचा 
प्रसार सुरू केला. त्यांनी ख्त्रिस्ती धर्माचे अनेक उपदेश मल्या- 
ळम भाषेमध्ये लिहिले. इ. स. १५९९ साळी उदयम्पेरूरया 
ठिकाणी कित्येक लोक धमंपरिवर्तनासाठी एकत्र जमले असता 
स्त्रिस्ती धर्मोपदेशकांनी त्यांच्या सुधारणेसाठी मलयाळम भापे- 
मध्ये कित्येक प्रस्ताव त्यांच्यापुढे ठेविले. ते प्रस्ताव कानोन या 
नावाने प्रसिद्ध आहेत. आधुनिक मल्याळम गद्याचे ते पहिले 
नमुने होत. पो्तगीज धमंप्रचारकांनी कोच्ची येथे एक छाप- 
खानाही सुरू केला. त्यांनी मळयाळमचा एक कोश व तिचे 
एक व्याकरणही छापखान्यात छापले. केरळी लेखकांमध्ये 
ओसेप्पुमेत्रान व तोम्माकत्तनार या दोघांनी अनुक्रमे वेदतर्कम 
व वर्तमानपुस्तकम असे गद्य ग्रंथ लिहिले. दुसर्‍या ग्रंथात रोमच्या 
यात्रेचे वर्णन आहे. केरळपलमा हा केरळच्या इतिहासावरील 
ग्रंथही याच काळात निर्माण झाला. कोण्या स्त्रिस्ती धरमंगुरूने 
तो लिहिला, असे म्हणतात. 
दक्षिण भारतात टिपू सुलतानाचे राज्य आल्यावर जे एक 
दहशतीचे वातावरण निर्माण झाले, त्याचा परिणाम साहि- 
कमी झाल्यावाचून राहिला नाही. पुढे इंग्रजांचे राज्य 
गडी. ला केरळात अनेक विद्यालये उघडली 
स्थिस्ती घर्मगरूने :२ ७-७. माध्यम बनले. डॉ. गुंड या 
$ मचे उत्कृष्ट अध्ययन करून शाळे- 


१०० 
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तल्या मुलांसाठी पाठमाला आणि व्याकरण तयार केले. 
१८६० ते १९२४ या काळात तिरुवितांकुरच्या 
गादीवर तीन प्रतिमाशाली राजे आरूढ झाले आणि त्यांनी 
मल्याळम भापेच्या उन्नतीसाठी खूप प्रयत्न केले. 

इंग्रजी साहित्याच्या अध्ययनातून केरळातल्या अनेक लेख॑ 
कांना स्फूर्ती मिळाली आणि त्यांनी कादंवरीलेखनास 
केला. * कुंतळता ' हौ मळयाळममधली पहिली कादंबरी क 
नेटुड-अटी या लेखकाने लिहिली. पूर्वीच्या काळात (१५४ 
दातक) कुंचन नंपियार या ओट्टम तुळळलआल्यानलेर ना 
समाजातल्या दुष्ट रूढींवर कोरडे ओढून तिथल्या विचारवंत 
जागे केले होते. त्याच्या मृत्यूनंतर ते कार्य खंडित झाले हीर. 
पण १६व्या शतकाच्या उत्तरार्धात चंतुमेनोन या लेखकाने समाश" 
सुधारणेचे कंकण वांबून इंदुलेखा नावाची कादंबरी 6 
आणि तिच्या द्वारे नंपूतिरी समाजाच्या सामाजिक व १ गल 
अध:पतनाचे चित्र रेखाटले. याच काळात तिरुअनंतपुरम 4४ 
सी. बी. रामनपिळुळा याने मार्तंडवर्मा, धमंराजा व हि 
राजवहुदूर या तीन ऐतिहासिक कादंबऱ्या लिहून स्वतःचे र 
अजरामर केले. बंगालमध्ये बंकिमचंद्रांचे आणि महाराष्ट्रा 


का जल 
६. स. 


न ध्ये 
हरिभाऊ आपटे यांचे कादंबरीक्षेत्रात जे स्थान, तेच कै र्ळम 
रामन पिळळा यांचे मानले जाते. एक 

नावाचा ८ 


कोच्चिन राज्याच्या राजवंद्यात अप्पन तंपुरान नावा , 
पुरुष निर्माण झाला. मल्याळम साहित्यात संपादक, संशोध 
गद्यकवी अक्या अनेक रूपांनी तो वावरळेला आहे. भूतराय 
त्याची ऐतिहासिक कादंबरी प्रसिद्ध आहे. के. रामकृष्ण रळ ठे 
यांनी उदयभान्‌ व पारप्पुरम अश्या दोन कादंबर्‍या 
अंवाटी नारायणप्पुतुवाळ यांनी केरल्पुत्रन नावाची केळे. 
लिहिन पेरुमाल राजाशी संबंधित अद्या घटनांचे चित्रण ल्या 
के. एम्‌. पणिक्कर यांनी ऐतिहासिक घटनांवर भावी ी 
पाच कादंबर्‍या लिहिल्या. केरलसिह, कल्याणमल, पर 
लाळि, दोरशणी व अफंटेमकळ अशी त्यांची नावे आहेत" दोन 
शिवशंकर पिळूळा यांनी मोंपासाच्या प्रवृत्तीला कनल, 
कादंबर्‍या लिहिल्या, त्या प्रस्थापित नीती व सदाचरण 
विरुद्ध होत्या. त्यामुळे रूढीवादी लोकांनी 
टीका केली. त्यांनी गरीब, दलित व हीनवर्णीय ब्ोत ् 
दयनीय अवस्थेबद्दळ आत्मीयतेने पुष्कळच लिहिले आहे. व्या 
मार कोळ्यांच्या जीवनावरची चेम्मीन ही त्यांची त्यांता 
पुष्कळच गाजली. त्या कादंबरीबद्दल सारतसरकारकड राची 
पुरस्कारही मिळाला. केशवदेव यांनी ओटयिल नित्न ४3" 
कादंबरी लिहून एका रिक्षावाल्याचे जीवन चितित केले व्वा 
उलक्का, नटी, इ. त्यांच्या कादंबऱ्या सामाजिक प्रश्‍नांचे 
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करणार्‍या आहेत. त्यांत धनिकांच्या दुष्कृत्यांचे चित्रण आहे. 
वैकम येथील मुहम्मद वशीर यांनी बाल्यकालसखी व 
माझ्या वडिलांचा एक हत्तो होता या नावाच्या दोन कादंबर्‍या 
लिहिल्या असून, त्यांमध्ये तिकडील मुसलमानांचे आचार- 
विचार प्रदश्ित झाले आहेत. कुट्टिकृष्ण यांनीही मुस्लीम 
आचार-विचारांवर प्रकाश टाकणारी उमाच्चु नामक कादं- 
वरी लिहिली आहे. यथार्थवाद व प्रेमानुभूती या दोन गोष्टींचा 
सुंदर समन्वय एस्‌. के. पोट्टकाटट यांच्या विषकन्यका, मूट्पटम 
नाटनप्रेम, इ. कादंबर्‍यांतुन दिसून येते. जोसेफ मुंडरशेरी, पद्- 
नाभ पिळूळा यांच्या कादंबर्‍यांतून स्थ्रिस्ती पाद्रचांचे प्रभुत्व, वेळो- 
वेळी त्यांचा राजनैतिक क्षेत्रात प्रवेश, नीतिविषयक शझौथिल्य, 
स्प्रिस्ताच्या उपदेशाचा स्वतःच्या स्वार्थासाठी उपयोग, इ. 
गोष्टींवर प्रकाश टाकलेला आहे. 
आधुनिक कालातल्या कादंबरीकारांत विवेकानंद यांचे स्थान 
महत्त्वपूर्ण आहे. कल्लिचेल्ळमा या कादंबरीत त्यांनी ग्रामीण 
मजूरांच्या कष्टमय जीवनाकडे वाचकांचे ध्यान आकपषित केले 
आहे. 
मल्याळम भाषेत हिंदी, बंगाली, मराठी, रशियन, इंप्रजी, 
इ. अन्य माषांतल्या श्रेष्ठ कलाकृतींचे अनुवादही झाले आहेत. 
आधुनिक काव्य - सांप्रतच्या कालात मलयाळम भाषेतल्या 
महाकाव्यांचा प्रवाह थांबल्यासारखा झाला आहे. त्यांच्या ऐवजी 
सडकाव्ये, मुक्‍तके, भावगीते, इ. प्रकारच्या काव्यांना बहर 
आला आहे. सांप्रतचे कवी मानवतावाद, गांधीवाद, समाजवाद, 
साम्यवाद, इ. तत्त्वज्ञानांचा प्रचार करणाऱ्या कविता लिहीत 
आहेत. राष्ट्रीयत्वासाठीही कित्येक कवी आपली लेखणी झिज- 
वीत आहेत. सांप्रत संस्कृतप्रचुर काव्यश्षेली अदृश्य झाली असुन, 
शुद्ध मल्याळम शब्दांचा किंबहुना थेट जनतेच्या बोलीचा उप- 
योग केला जातो. जने आणि नवे यांच्या सीमारेषेवर असणारे 
जे कवी केरळात निर्माण झाले, त्यांमध्ये वळूळतोळ नारायण 
मेनन व उळुळूर यांची नावे विख्यात आहेत. | 
_ पेळूळत्तोळ हे परंपरागत पद्धतीने शिक्षण घेतलेले संस्कृत 
पंडित होते. त्यांनी संस्कृतात चित्रयोग नावाचे काव्य लिहिले 
असुन, महत्त्वाची गोष्ट ही, की त्यांनी क्र्ग्वेदाचाही पद्यबद्ध 
अनुवाद केला आहे. त्यांनी बंधन स्थानाय अनिरुद्धन, मग्दलन 
मरीयम, अच्छ नं मकळम, इ. पौराण प्रसंगांवरही काव्यरचना 
केली आहे. साहित्यमंजरी नावाने आठ भागांत त्यांची स्फुट 
केविता छापलेली आहे. या संग्रहात वळूळत्तोळ यांच्या प्रतिभेचा 
भरकर्ष दिसतो. जीवनाविषयी वळूळत्तोळ यांचा दृष्टिकोन निरं- 
तर प्रसन्न आणि आझ्यापूर्ण राहिलेला आहे. त्यांच्या कवितेत 
भषादाला स्थान नाही. त्यांना प्रेमाची गोडी आहे, तसेच निस- 
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गचिही आकर्षण आहे. त्यांच्या विचारावर गांधीवादाचार्ह 
प्रमाव पडला होता. भारतदेश आणि त्याचे स्वातंत्र्य यांच्या 


महाकवी वळूळतोळ 


विषयी त्यांना अत्यंत आस्था होती. आपल्या एका कवितेत ते 
लिहितात - 
चॉलक्कॉट रत्नडडळेयुं कक्कक्कू ट॒त्तयु माप्पम्‌ 
उत्कांट गंभोराब्धि तन्नोसन सकळू, 
भोमारिक्कं च्चमतकळामषुवाल्‌ ऑप्पं वेंट्ट॒म्‌ 
जामदग्न्य महषितन्‌ दत्तपुत्रियाळू, 
परयन्टे कुटिळिलुं मरप्पॉर्ळ्‌ कांळत्तिय 
परमयां मनस्विनो नम्मुट॑ अम्मा; 
अद्वेतं तानल्लो नमुक्‍्कमिञ्ञप्पाल्‌ पिरवि ता - 
टृहैषर नाम, अभेदर नाम, अनहंतर्‌ नास । 
एकतयिलूच्चिनिचु केकळॉच्नाय्‌ चेत्तू पिटी - 
च्चाकुलिंयिल्‌ निन्चुयत्तु कस्मद्‌ राज्यत्तं । 
अर्थ - बहुमूल्य रत्ने आणि शिंपले यांना एकाच वेळी 
आपल्या पोटात धारण करणाऱया गंभीर समुद्राची प्रियपुत्री आ हे 
आमची भारतभूमी. भयंकर शत्रूंच्या हातरूपी समिधा दाऱ्हाडीने 
तोडणाऱ्या परशुरामाची ती दत्तकपुत्री आहे. पाककनार नामक 
एका परया (अस्पृश्य) च्या झोपडीत जिने वेदांचे सिद्धान्त 
प्रज्वलित केले, अशी आहे महामनस्वी आमची भारतमाता 
अद्वेतसिद्धान्त हेच आमच्यासाठी भारतमातेचे द्ग्ध आहे 
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जन्मापासुनच आम्ही दृवष, भेदवृद्धी आणि अहंकार यांच्यापासून 
अल्िप्ति आहो. आम्ही भारतीय एंक्याच्या ठिकाणी स्थिर 
राहाव आणि हातात हात मिळवून आपल्या देद्याला देन्य- 
दुःखातून वर काढावे 
उळूळूर परमेश्‍वर अय्यर यांनी चित्रशाळा अन्नंइन्नं डं 
कविता लिहून भारताच्या इतिहासाचे वर्णन केले 
आहे. पिंगला, कर्णभूपण, भक्तिदीपिका, इ. त्यांच्या पौराणिक 
काव्यरचना आहेत. अरुणोदय, तारहारम. किरणावली दु 
त्यांचे कवितासंग्रह प्रसिद्ध असुन, त्यांत त्यांच्या अनेक 
विषयांवर कविता आहेत. उमाकेरळम ठे त्यांचे ऐतिहासिक 
महाकाव्य हाय. संस्कृत दोंलळीत लिहिलेले हे मळयाळमचे' सर्व- 
श्रप्ठ महाकाव्य समजळे जाते. माणसाने अंतर्वाह्य असावे 
आणि त्याचे जीवन भौतिक व आध्यात्मिक उन्नतीसाठी 
साधनरूप वनावे, असा त्यांचा जीवनविषयक सिद्धान्त आहे 
पळळत्तुरामन, के. एम्‌. पणिक्कर, पी. कुंजिरामन नायर 
के. के. राजा, व्ही. उण्णिकृष्णन नायर, व्ही. व्ही. नंपियार 


उज्ज्वल 


गद 


जी. शंकर कुरूप 


एन्‌ 2 पिळूळा, बोधेशवर्‌न इ. सांप्रतच्या कवींतळे वयस्कर 
उरुष होत. नव्या पिढीतले कवी आणि हे वयस्क कवी यांच्या- 


मध्य जी शकर रप कवी 
गीतिकाव्ये लिहिळी € कवी येतात. कुरुप यांनी प्रामुख्याने 


१०२ 


त्यांचे आतापर्यंत १५- १६ संग्रह प्रकारित. 


भारतीय संस्कृतिकोद 


झाले आहेत. त्यांच्या कवितांचे विपय विविध आहेत. मानवी 
जीवनातली घोर निराद्या अणि त्यातील पराजय यांच्या 
वरावरच मानवाच्या आद्या-आकांक्षा आणि पुरुषार्थ यांचीही 
गरात त्यांनी मुक्तकंठाने गायिली आहेत. निसर्ग, मानव, 
अध्यात्म अद्या परंपरेने त्यांच्या कवितेचा विकास झाला आहे. 
त्याचा कालम ही कविता पुढे दिली आहे. तिच्यावरून त्यांच्या 
कवितेची उंची आणि खोली दोन्ही कळन येतील - 
माळमंडड-रिञ्ञजील संचरिक्कुचन काल - 
काळमंडलि जगन्मंडलड्डळेच्चट्रि । 
नेरिय नाना “ शकल पटल? डडळ ल्लिति - 
छ्ूरियोरुरकळाण व्यक्‍त स्थलांतत्तिल । 
* विरियुं विरियु'-मॅन्निडडने मोहिच्चं कॉ - 
ण्टरिकत्तिरिक्कुच्ू पावमे वियत्पक्षी । 
गोळमुट्रकळतिन चिरकिन कौषिल क्‍्काणाम 
नीळवे; कालं कात्तिवकुटिच्च तॉण्टाणॅल्लाम्‌ 1। ९ ॥ 
पकलु रावुं नाविन्‌ रण्टु तुम्पव नोद्रि - 
प्पकयोट्य्रानंतद्रिजिह्धं नक्कीट्म्पोळ 
उटलु तरिक्कुचू, पर्वतं स्तंभिक्कुच्न, 
कटलुं जाताकम्प संरंभं चुळ डडन्नु । 
ईविधमिरिक्कवे तन कळिक्कोप्पं कॉण्ट 
जौवितं कळिक्कयाणिन्नितिन भोगत्तिन्मेल ॥ २॥। 
अर्थ - कालरूपी क्ृष्णसपं भमंडळाच्या ठिकाणी का 
खात खात चालला आहे. त्याचे बिळ कुठे आहे, ते मा 
नाही. त्या अव्यक्त स्थळी अस्पष्टशा शाभ्र पटलाच्या न 
(निहारिका) रूपात त्याची गळून पडलेली कातच तेवढ 
दिसुन राहिली आहे. आत्ताच ती भग्न होईल, आत्ताच फु€€ 
अशी अभिलाषा करीत विचारा आकादशापक्षी त्या कातीजवळ 
वसला आहे. त्याच्या पंखांखाली भगोलांची अंडी 
आहेत. पण ती खरी अंडी नाहीत. ती सर्वे कालाने फीई 
फेकलेली अंड्यांची कवचे मात्र आहेत. आणि 
या कालसर्पाच्या जिभेला दोन टोके आहेत. दिवस 
रात्र. जेव्हा तो उग्र व अनंत अद्या त्या जिभेची दोन्ही ८ 
लांब करतो, वैरभावनेने ती चाटतो, तेव्हा शरीर नह 
पहाड स्तंभित होतो. समुद्रही थरकाप दाखवून संकुचित ह 
अश्या स्थितीतही जीवन मात्र आपली खेळणी घेऊन ग्रा 
कालसर्पाच्या अंगावर खेळत राहिले आहे 
इटपिळुळी राघवन पिळूळा, चडडम्पुषा, कृष्ण पिळूळा? 
वेळोप्पिलूली, श्रीधर मेनन, पी. भास्करन, एम्‌. पी. 
पाला नारायण नायर, इरश्शेरी गोविदन नायर, वयलार 
वर्मा, ओ. एन्‌. व्ही. कुरुप, अक्क्‍कित्तत्तू, अच्युतन नंपूतिरी 
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ऑलप्पमण्ण नंपूतिरी सहोदर, कॅटामंगलम पप्पकुट्टी, सी. 
जी. मण्णुंम्मूटू, नालप्पाट्टू बालामणियम्मा, हे मल्याळमचे 
आधुनिक व सुप्रसिद्ध कवी होत. 

मल्याळम नाट्य - केरळात नाटयकलेचें जे स्थानिक प्रकार 
आहेत, त्यांत कथकळी हा लोकजीवनाचे प्रतिनिधित्व करणारा 
एकमेव नाटयप्रकार आहे. काव्यात्मक साहित्य, गीते, विविध 
वाद्य, नृत्य, अभिनय आणि पोषाख या सर्व गोष्टींचा कथकळी- 
मध्ये अंतर्भाव होतो. हे एक परंपरागत नृत्य-नाट्य असुन, 
आजतागायत जिवंत असलेली ती एक श्रेष्ठ दर्जाची कला आहे. 

कथकळीच्या जोडीचे कूटियाट्टम हे नृत्यनाट्य होय. या दोन 
नृत्यनाट्यांतून केरळात नवव्या शतकापासून नाट्यरचना निर्माण 
होऊ लागली. पेरुमल़ राजाने शाकुंतल नाटकाचे वाडमयचोर्य 
केल्याबद्दल त्याची टिंगल करणारे सुभद्राधनंजय नावाचे नाटक 
तोलून या कवीने लिहिल्याचे सांगतात. गेल्या १०० वर्षांमागे 
कित्येक सुप्रसिद्ध संस्कृत नाटकांची भाषांतरे मलयाळममध्ये 
जाळी आहेत. या संस्कृत नाटकांचे रंगभूमीवर प्रयोग करण्याचा 
प्रयत्न ए. आर. राजवर्मा याने केला. हे प्रयोग तिरुवितांकूर- 
मध्ये होणाऱ्या मावेल्लीकरा या वाषिकोत्सवात त्याने केले. 

मल्याळममधळे पहिले स्वतंत्र नाटक कल्याणी हे होय. 

कोच्चुण्णि तंपुरान यांनी लिहिले. त्यानंतर चंद्रिका, 
लक्षणासंग, गंगावतरण, कविसभारंजनम, मनोरमाविजयम, 
लक्ष्मीलक्षणम, इ. नाटके स्वतंत्र रूपाने निर्माण झाली. या 
स्वतंत्र नाटककारांत के. वरुगीस माप्पिळा यांना प्रमुख स्थान 
आहे. त्यांनी इत्रायिक्कुट्टी नावाचे, बायबलातल्या एका कथेवर 
नाटक रचले. सी. व्ही. रामन पिळूळे यांनी काही प्रहसन 
लिहिली. त्यांच्या नंतर इ. व्ही. कृष्ण पिळूळे यांनी स्वतंत्र 
हास्यात्मक नाटके लिहून जुन्या संस्कृत व तमिळ परंपरेविरुद्ध 
बेड पुकारले. त्यांच्यामळेच मल्याळम रंगभूमीला स्वतत्र 
अस्तित्व प्राप्त झाले. के. पद्मनाभ पिळूळे यांनी कित्येक गंभीर 
नाटके लिहिली. त्यांतली दोन वेळुत्तम्पीदळवा आणि कल्वरिले 
फेल्पपादम या नावाची आहेत. दुसऱ्या नाटकात येशू ख्तिस्ताच्या 
जीवनचरित्राचे द्षंन धडविलेळे आहे. त्यांचे बंधू कुमार 
पिळूळे हेही नाटककार म्हणून बरेच प्रसिद्धीस आले. 

अशा प्रकारे मलयाळम रंगभूमी स्वतंत्र आकार धारण करीत 
असता शेक्सपिअर, इव्सेन, तुजेन्यू, सोफोक्लीस, इ. श्रेष्ठ अशा 
पाश्चात्य नाटककारांच्या कलाकृतींचीही मलयाळममध्ये रूपांतरे 
झाळी, अश्या नाटकांत सरदार के. एस्‌. पणिककर यांनी अनु- 
वादिलेल्या सोफोक्लिसच्या ओडिपस या नाटकाचा प्रामुख्याने 
उल्छेख केला पाहिजे. बी". 

केरळी प्रेक्षकांना ऐतिहासिक नाटकांचे फार मोठे आकर्षेण 


१०३ 


मल्याळम भाषा व साहित्य 


आहे. ती त्यांची भूक भागविण्यासाठी रामन पिळूळे यांच्या 
कित्येक ऐतिहासिक कादंवबर्‍यांना नाटयरूप दिले गेले. के. 
पद्मनाभ पिळुळे यांनी तिरुवितांकुराचे भवितव्य घडवणाऱ्या 
वेलुत्तम्पी दळवा या राजाच्या होतात्म्याचे दर्शन घडवणारे 
नाटक लिहिले व तेही रंगभूमीवर फार गाजले. त्यांचे बंधू 
के. कुमार पिळूळे यांनी माया आणि मुक्‍ती व हरिचंद्र ही दोन 
पौराणिक नाटके लिहिली. या पिळूळे बंधूंनी काही सामाजिक 
आणि कोटुंबिक नाटकेही लिहिली; पण ती विश्षेषज्ली 
यशस्वी झाली नाहीत. 

आधुनिक नाटककारांत एन्‌. कृष्ण पिळूळे यांचा खास उल्लेख 

केला पाहिजे. भग्तभवनम, कन्यका आणि इतर काही कोटुंबिक 

नाटके लिहून त्यांनी सामाजिक प्रश्‍नांची चर्चा केली. ए. गोविदन 
नायर आणि चेरुकाड यांनीही सामाजिक विषयांवर अनेक 
यशस्वी नाटके लिहिली. 

जुन्या नाटककारांना जे साधले नाही ते आजचे नाटककार 
साध्य करण्याचा प्रयत्न करीत आहेत. ते जुन्या नाटककारांहून 
अधिक वास्तववादी आणि क्रांतिकारक आहेत. ग्रामीण जीवना- 
कडे ते आस्थेवाईकपणे पाहतात. समाजातले दोषही ते निर्भीड- 
पणे दाखवतात. के. टी. महम्मद आणि तोप्पिल भासी हे अलि- 
कडचे दोन प्रथितयश नाटककार होत. मुहम्मद यांनी इतु भुमि- 
याण ( ही जमीन आहे ) हे नाटक लिहिले व त्याच्या द्वारे 
मलबारमधील मुसलमानांना अंधश्रद्धा व दुष्ट रूढी टाकून 
देण्याचा संदेश दिला. भासी यांच्या * निडऊल एक्षे कमूणिस्ट 
आकि ' (तुम्ही मळा कम्युनिस्ट बनवले) या नाटकाने तर उभे 
केरळ या टोकापासून त्या टोकापर्यंत गाजविले. 

नंपूतिरी समाज केरळातला एक वरिष्ठ समाज समजला 
जातो. या समाजाचे नेतिक अध:पतन पहिल्या प्रथम लोकांच्या 
टीकेचा विषय ठरले. त्याच्या सामाजिक खूढींवर टीकेचा प्रहार 
करणारी, पण त्या समाजाच्या सुधारणेची आकांक्षा वाळगणारी 
अशी कित्येक नाटके निर्माण झाली. टी. व्ही. रामन भट्टतिरी 
व एम्‌. पी. भट्टतिरी हे दोन नाटककार अशा प्रकारच्या नाटक- 
कारांमध्ये प्रमुख आहेत. अश्याच प्रकारचे जमीनदारीवर टीका 
करणारे पाटटनाक्की नावाचे नाटक के. दामोदरन यांनी व 
शेतकऱ्यांच्या कष्टप्रद जीवनावर प्रकाश टाकणारे एक नाटक 
इरश्हरी गोविदन नायर यांनी लिहिले. कृष्ण पिळूळा यांनी 
प्रतिभा नावाचे एक राजनेतिक नाटक लिहून नाट्यसाहित्यात 
मोलाची भर टाकली. केशवदेव, तकशी शिवशंकर पिळळा 
पोनकुन्नमवर्की, इ. लेखकांनीही कित्येक नाटके लिहिन केरळीय 
नाटयसाहित्याचा विकास केला. अनुवादित नाटकेही पुष्कळ 
निर्माण झाली. जी. शंकर कुरुप, के. सुरेन्द्र, जी. विवेकानंद, 
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टी. एन्‌. गोपीनाथन नायर यांनी स्वप्नात्मक नाटके ल्हिन 
नाटय-साहित्यात एक विशेष शेली प्रचलित केली. आवुनिक 
जीवनाच्या भिन्न भिन्न समस्यांवर के. टी. मोहमद, मोहमद युसुफ, 
सुरेंद्र, ओंचेरी नारायण पिळूळा, तिक्कोटियन, इ. लेखकांनी 
कित्येक नाटके लिहिली आहेत. सांप्रत एकांकिकांची निमितीही 
विपुल प्रमाणात होऊ लागली आहे 
वृत्तपत्रे व नियतकालिके- मल्याळममध्ये सर्वांत प्रथम जी 
नियतकालिके प्रकाशित होऊ लागली त्यांचा उद्देश स्त्रिस्ती, 
धर्माचा प्रचार हाच मुख्यत्वे होता. अद्या प्रकारचे एक वृत्तपत्र 
म्हणजे विज्ञान निक्षेपम हे होय. इ. स. १८६४ साली पदिचिम 
तारका हे नियतकालिक सुरू झाले. त्यात व्यापार, व्यवसाय, 
ललित साहित्य आणि सांस्कृतिक गोष्टी यांचा अंतर्भाव असे. 
त्यानंतर सत्यनादकाहल्म हे वृत्तपत्र एर्णाकुलम येथे सुरू झाले. 
त्यात प्रामुख्याने धामिक वृत्त प्रकाशित होत असे. देवजी भीमजी 
हे गुजराती गृहस्थ त्याचे निर्माते होते. त्यांनीच पुढे इ. स. 
१८८१ साली केरळमित्र सुरू केले. त्यानंतर कालिकत येथे 
केरळपत्रिका सुरू झाली. विद्याखानक्षत्रज राजाच्या प्रोत्साह- 
नाने विद्याविलासिनी नावाचे मासिक सुरू झाले. त्यात गंभीर 
विषयांवर निवंध प्रसिद्ध होत असत. इ. स. १८८६ साली सौ. 
कृष्ण पिळूळा यांच्या संपादकत्वाखाली मल्याळी या नावाचे 
वृत्तपत्र निघाले. याच सुमारास मान्नानम गावच्या ख्थरस्ती 
पाद्रथांनी नस्त्राणिदीपिका हे वृत्तपत्र सुरू केले. प्रथम ते घामिक 
कार्यांचा प्रसार करीत असे. पुढे जेव्हा रामकृष्ण पिळूळा हे त्याचे 
संपादक वनले, तेव्हा त्यात राजकारण व समाजकारण यांचाही 
उुरस्कार होऊ लागला. पाठीमागून “ नस्त्राणि ' गेळे आणि 
* दीपिका एवढेच नाव राहिले. सांग्रत देनिक वृत्तपत्राच्या 
रूपाने केरळात त्याचा खूप प्रचार आहे. केरळमित्राचे संपादक 
वरुगीस माप्पिळा यांनीच इ. स. १८९० साली मल्याळमनोरमा 
नावाचे वृत्तपत्र सुरू केळे. केशवनाक्यान यांच्या संपादकत्वा- 
खाली सुजना नंदिनी हे साप्ताहिक वृत्तपत्र सुरू झाले. 
वर उल्लेखिळेल्या विद्याविळासिनी मासिकाबरोबर आणि 
त्यानंतर विद्याविनोदिनी, भाषायोषिणी, मनोरमा, कवनकोमुदी, 
केरळचितामणी, रसिकरंजिनी, आत्मपोपिणी, इ. मासिके प्रका- 
शित झाली आणि त्यांनी मल्याळम साहित्याच्या उन्नतीसाठी 
यशस्वी प्रयत्न केले. 
“न माहा अधिक देनिक वृत्ते आणि तितकीच 
पिक मध्य प्रकाशित होत आहेत. 
अन्य विषय- पी. गोपाळ पिळूळा यांनी १८८१ साली मल- 
रंगाचा इतिहास लिहिला. दुसरा त्याच विषया- 


कर यांचा. तो सात खंडांत प्रकाशित 
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झाला आहे. रामराज वर्मा यांनी केरळातल्या संस्क्रत साहित्या" 
वर ऐतिहासिक ग्रंथ लिहिला आहे. डॉ. एस्‌. के. नायर हे अनेक 
संशोधनात्मक ग्रंथ ल्हिन प्रसिद्धीस आले आहेत. राजराज मा 
यांनी भाषाशेलीप्रदीपम नावाचा कोश लिहिला असुन, उत्तन 
कोशांत त्याची गणना होते. सरदार के. एम्‌. पणिक्कर 
केरळाच्या इतिहासावर अविक्रत असे ग्रंथ लिहिले आहेत. या 
शिवाय विज्ञान, अर्थशास्त्र विषयांवरही मल्याळम भार्पत 
बरीच ग्रंथरचना झाली आ हं 
लोकसाहित्य - मल्याळम लोकसाहित्यात गीतांना मागा 
आहे. त्यांचे पुढील प्रकार आहेत - (१) मलायन गीत” त. 
गीते कौटुंबिक सुखदु:खाविषयींची व भक्‍तिरसात्मक असतात. 
(२) जिप्सी गीते -ही कुरथीची गीते म्हणून प्रसिद्ध मा 
(३) नाखवा गीते - होड्या चालवणारे लोक ही गीते ला 
केरळात पाण नावाची एक हिंदू जमात आहे. हे लोक की 
लोकांच्या घरोघर जाऊन गीते गातात व त्यांनी दिले 
देणग्यांवर आपला गुजारा करतात. कुलदेवता व वाढल, ी 
यांच्या संबंधी ही गीते असतात. त्यांच्या सुरेल कंठातून ती ढा. 
ताना आनंद वाटतो. त्यांतळे एक गीत बालक्रृष्णाच्या र सं 
चोरीबहृल्चे आहे. यशोदा श्रीकृष्णाला ' तू लोणी बो 
असे म्हणून तोंड उघडायला सांगते. श्रीकृष्ण तोंड उघडतो, 
तिला विशवरूपदर्शन होते. ते पाहून यशोदा भयचकित 
ती श्रीकृष्णाची प्राथना करते- 
आनत्तल्योलम्‌ वेण्ण तराम्‌ उण्णी । 
अंपाटि श्रीकृष्णा वा मुरुक्‍क ।। 
किकिणि मोतिरम्‌ तंकत्ताल चतिटाम्‌ । 
पंकजलोचना ! वा मुरुक्‍क ॥। 
पेक्कले मेटवकुवान पाटत्त्तयटक्काभ्‌ ञान्‌ । 
सेक्कणा | पोज्ुण्णी ! वा मरुक्‍्क 
अण्ड चराचरम्‌ कण्टु मथडिऊनेन । 
कोण्डल नेखण्णा ! तीवा मुरुक्‍क ॥ 
आद्दि क्कुलियानाथ कोण्डुपोकाम पोन्नु । 
पोट्टि मुरान्तका ! वा मुरुक्‍क ॥ 
अच्छन्टेतेवारक्‍कच्च तराम्‌ कुञ्ञे । 
अच्युतर्षेतले ! वा मुरुकक ॥। हरती” 
भावार्थ हे वंदावनविहारी श्रीकृष्णा, मी तुला व लीं 
8 छोणी देईन. तुळा किकिणी आणि अंगठी देईन. 04, 
गायी चारायळा रानात पाठवीन. स्नानासाठी मी तुळा "3 
वर घऊन जाईन. वडिलांचा अंगरखा तुला देईन. _ द नेक 
एख बंद कर. तुझ्या मुखात सारे विव्व पाहून माझ 
फिरून जायची वेळ आली आहे. तु मुख बंद कर. 


खंड सातवा 


ऐंजा मन्तकळी नावाचा एक खेळ केरळात खेळला जातो. मध्ये 
दिवा पेटवून ठेवतात आणि त्याच्या भोवती खेळणारे आणि 
गाणारे लोक वसतात. प्रथम खेळ होतात आणि नंतर विशिष्ट 
लयीत हास्यरसप्रधान गीते गायिली जातात. त्यांतला एक 
खेळगडी दुसर्‍याला विचारतो - 
जान कुलिक्कुम्‌ कुलंमल्लो । ऐट्टुमानूर तेवर कुलम्‌ 
नो कुलिक्कुम्‌ कुलत्तिन्टे । पेर चोल मारा ! ॥ 
अर्थ - ज्या तलावात मी स्नान करतो, त्याचे नाव आहे 
ऐंट्टुमानूर. देवाचा तलाव. अरे मार, तलावाचे नाव काय ? 
मग दुसर्‍या बाजूचा माणूस त्याला उत्तर देतो- 
जान कुलिक्कुम्‌ कुलमल्लो । श्री वेक्कत्तु तेवर कुलम्‌ । 
नी कुलिक्कुम्‌ कुलात्तिन्टे । पेर चोल मारा ॥ 
अर्थ - माझ्या स्तानाच्या तलावाचे नाव आहे वैक्कम. 
देशात प्रतिष्ठित असलेला देवाचा तलाव. अरे मार, तू कुठे 
स्नान करतोस ? त्याचे नाव सांग. 
अशा प्रश्‍नोत्तरांत कुणीतरी योग्य उत्तर देण्यास असमर्थ 
ठरतो. त्याची मग सर्व मिळून टर उडवितात. 
केरळात पुळयन नावाची एक पूर्वास्पृश्य जमात आहे. हे 
लोक शेतमजूर असून, शेतात काम करताना अनेक प्रकारची 
गाणी म्हणतात. त्यांतळे एक गीत वीररसप्रधान आहे. उण्णि 
यारच्चा नावाची एक वीर तरुणी आपल्या पतीसह बाजाराला 
गेली होती. तिथे पोचताच काही गुंडांनी तिला घेरले. तिचा 
पती थरथर कापायला लागला. त्याची ती भयकंपित अवस्था 
पाहून त्या तरुणीला राग आला. ती नवर्‍याला म्हणाली- 
पेण्णाय जान विरटक्कुस्निल्ला; 
आणाय निडःडल विरटक्कुन्नेन्त ? 
अर्थ - मी स्त्री असून घावरळे नाही आणि तु मर्द असून 
असा कापतोस ? 
असे म्हणन ती वीर तरुणी त्या गुंडांशी सामना द्यायला 
सिद्ध झाली. तिने प्रथम त्या गुंडांची निर्भत्सना केली. तिच्या 
अंगात जण चंडीचा संचार झाला. तिने कमरेची कट्यार 
हातात घेतली आणि ओढणीने लुगड्याचा कासोटा बांधला. 
एन्नालो नोक्‍क्कित्तट्त्तु कोलक ; 
पकिरि तिरिञ्ञोन्नु निन्तु पेण्णुम्‌ 
कुतिरप्पाच्चिल ओन्नु परज्जवलुम्‌ 
ननमुण्ड वीशीहु निन्नु पेण्णुम्‌ 
अञ्जहम मद्नुरुम्‌ वीणु पेण्णुम्‌ 
रण्डासतोचुमरिऊञ्जवलुम्‌ 
पतिनट्टाळे करत्तिल वेटक्कुचुण्ड 
तोट्योर कलरथये करम्‌ वनु वल्लो ॥ 
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भल वेत्तुवन 


भावार्थ - पाहा आता माझा वार कोण अडवू शकेल ? 
असे म्हणून ती एका बाजूला उभो राहिली, घोडीसारखी 
इकडे तिकडे दोडली आणि उत्तरीय हवेत फेलावून थांबली. 
मग ती गृंडांशी लढली. गुंड लोक धडाधड पड लागले. 
ती आवेशात येऊन म्हणाली. ' माझी अस्त्रशाला प्ज्व्श उंच 
आहे तितको उंच रास तुम्हा गुंड लोकांच्या प्रेतांचा ढीग रचन 
मी उभारीन. 0 

जिप्सी गीतांत कुरथी नावाची एक स्त्री आढळते. ती 
भविष्य सांगते, जादूटोणा करते आणि कारस्थानेही करते. या 
कुरथीने व्यभिचार केलेला असतो. कुरवन हा तिचा पती. त्याला 
तिच्याबद्दल संशय येतो. मग त्यांची पुढीलप्रमाणे प्रश्‍नोत्तरे 
होतात- 

कुरवन - तुझ्या कपालावरचा सुंदर तिलक पुसला कसा ? 

कुरथी - पायी प्रवासात घाम आल्यामुळे तो पुसला गेला. 

कुरवन - तुझ्या नाकातील नथ बाहेर का येत आहे ? 

कुरथी - पाणी पिताना मी आपले हात नाकावर घरले होते. 

कुरवन - तुझे लाल ओठ फिकट का दिसतात? 

कुरथी - मी एक गोड आंबा चोखीत होते. 

कुरवन - तुझा मोत्याचा कंठा तुटला का ? 

कुरथी - तो एका झाडाच्या फांदीला अडकला. 

अशी समयसूचक उत्तरे देऊन कुरथी आपल्या नवर्‍याला 
चकवते. 

केरळात नावाड्यांची गाणी फार लोकप्रिय आहेत. ती 
विविध प्रकारची असुन, वेगवेगळया तालांवर म्हटली जातात. 
त्यांत लोककथा, उपरोध, उपहास, स्थानिक लोकवार्ता, इ. 
विषय असतात. सर्वे गाण्यांचे धृपद बहुधा एकच असते, ते 
असे- * लाटा माझ्या डोक्याइतक्‍्या उंच उसळताहेत व माझी 
नाव त्यावर नाचत बागडत जात आहे *. 

याशिवाय इतर प्रदेशांप्रमाणे केरळात संस्कारगीते व 
कृषिगीतेही प्रचलित आहेत. पाहा - केरळ. [म. सा. इ.; 
कविश्रीमाला मल्याळम्‌; सी. नारायण मेनन-फोक लोअर, जन 
१९६२; के. मास्करन नायर-राष्ट्रभारती, जुले १९५६] र 


जोत 
ल | त - स्त्रिया व पुरुष 
दोघेही कानांत वलये व हातांत अंगठ्या घालतात. स्त्रिया 
नाकांत नथ, गळ्यांत रंगीत मण्यांच्या माळा व हातांत 
बांगड्या घालतात. स्त्रिया कमरेभोवती एक कापड गुंडाळतात 
व त्याचे एक टोक उजव्या खांद्यावर घेतात. हे लोक तुळ व 


मल्याळम यांच्या मिश्रणातून बनलेली भाषा बोलतात हे 


मल वैत्तुृवन 


मागसलेले असून मांसाहारी आहेत. परंतु यांना गाय व रेडा 
यांचे मास चाळ्त नाही. शिकार हा यांचा पिढिजात धंदा 
आहे. शिवाय ते शेती व टोपल्या विणण्याचे कामही करतात. 
भात व मिरी हे यांचे प्रमुख पीक होय. जंगलाच्या कडेला 
चार सहा झोपड्यांची यांची वसाहत असते. यांच्या झोपड्या 
केंबळाच्या असल्या तरी आकर्षक असतात. झोपडीचे दोन 
भाग केलेले असतात. एक स्वयंपाकघर व दुसरी निजायची 
खोली. 

विवाहप्रथा--यांच्यांत मुळी वयात आल्यावर विवाह 
करतात. पुर्वी राक्षस-विवाहाची पद्धत होती; पण आता देज 
देऊन मुलगी करण्याची पद्धत आहे. लग्न जमविण्यात ववूपिता 
पुढाकार घेतो. वधूला नवे वस्त्र देणे हा लग्नातील आवदयक 
विधी असतो. यांच्यांत घटस्फोट रूढ आहे. 

वेत्तुवन लोक पूर्वी निसगंपुजक होते. आता ते 
करतात. यांच्या जातिप्रमुखाला किरन म्हणतात. 

मतिक प्रथा--प्रांच्यांत मृतांना पुरतात. हे मृताशीच बारा 
दिवस पाळतात. [ट्रा. के. ] 


मूतिपूजा 


च दक्षिण भारतातील एक जात. यांना मळेवेदन. 
मठवद्‌न काननवेदन, वेट्टवन किवा वैदर असेही म्हणतात, 
या लोकांची वस्ती मुख्यत्वे केरळ प्रदेशातील कोट्टायम-क्विलौन 
भागात आढळते. हे लोक मध्यम वांध्याचे, कुरळ्या केसांचे व 
काळ्या डोळ्यांचे असतात. यांच्यांतील स्त्री-पुरुष दोघेही 
हातांत वांगड्या घालतात. तमिळ व मल्याळम यांच्या मिश्र- 
णातून तयार ज्ञालेली भाषा हे वोल्तात. हे वाल्मीकीला आपला 
परवेज मानतात. शिकार, शेतमजुरी आणि जंगलातील उपयुक्‍त 
वस्तु गोळा करून त्या विकणे, हा यांचा व्यवसाय होय. 
इतरांपेक्षा आपण वेगळे आहो हे दाखविण्यासाठी मल्वेदन 
लोक स्वत:चे दात तासून घेतात. मुलाचे दात अठराव्या वर्षी 
आणि मुलीचे दात दहाव्या वर्षी तासतात. 
या जातीत वलियवेदन, चेर्वेदन, चिंगणीवेदन व एलि- 
चठ्ठीवेदन अद्या चार पोटजाती आहेत. चेरुवेदन व वलिय- 
वेदन यांच्यांत रोटी-बेटी व्यवहार होत नाही. चिंगणीवेदनां- 
कडे मात्र तो होतो. चेरुवेदनांचा आणि एल्चिठ्ठीवेदनांचा 
रोटी-बेटी व्यवहार होत नाही. चेर्वेदन लोक चिंगणीवेदनांना 
शिवतही नाहीत. 
घरी भावी जामा क तन पद्धतही रूढ आहे. मुलीच्या 
पळवून नेऊनही लग्न भ्क्ल्न लडी (यी मा 
ची पद्धत आहे. कोणत्याही शुभ 
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भारतोय संस्कृतिकोद 


दिवक्षी सकाळी लग्न होते. लग्न मुलीच्या घरी होते आणि 
तेही एका दिवसात. नवर्‍या मुलाने नवरीला साडी देऊन तिच्या 
गळ्यात ताळी 
वांधणे एवढाच 
लग्नाचा प्रमुख 
विधी अस तो. 
नंतर वधूने स्वतः 
विणलेल्या चटई" 
वर वधू-वर बस- 
तात व भोजन 
करतात. 

यांच्यांत अनेक 
बायका करण्याची 
चाल आहे. काही 
ठि काणी प्रत्येक 
पत्नीला वेगळी 
झोपडी असते. 
विधवा भावा 
जयीशी हे लर्न 
करीत नाहीत. 

मुलगी प्रथम 
रजस्वला झाली असता तिला दूर झोपडीत नेऊन ठेवतात. 
रजोदोष नक दिवस पाळतात. दहाव्या दिवशी स्तान करून ती 
घरातील सर्वांच्या कपाळावर गाईच्या शेणाने उभी रेघ काढते 
आणि प्रत्येकाला पेज देते. एवढे झाल्यावर ती शुद्ध झाली, 
समजतात. षी 

प्रसुृतिप्रथा - पहिल्या गरोदरपणी सातव्या महिन्यात गर्ता 
वतीला माहेरी पाठवितात. तिथे पुळिकुडी नावाचा समारभ 
होतो. या वेळी तिला चिचेचे पाणी प्यायला देतात. नरवर 
नारळ फोडतात. जननाशौच एक महिना पाळतात. 

हे लोक ओणम, ककंदक, इ. सण आषाढ-श्रावणांत साजरे 
करतात. 

चिंगणीवेदन जातीत वडिलांच्या मिळकतीचे तीन भारा 
करतात. पेकी दोन हिस्से मुलांना देतात आणि तिसरा प 
भाच्याला देतात. परंतु चेर्वेदन जातीत मुलगे व भाचे यांच 
सर्वे संपत्ती समप्रमाणात वाटली जाते. क 

मतिकप्रथा-हे लोक मृताला पुरतात किंवा जाळतात आ 
मृताशौच सोळा दिवस पाळतात. त्या सोळा दिवसांत कोर्ण 
जंगलात जात नाही किंवा शिकार करीत नाही. दीवटच्या 
दिवशी ज्ञातिभोजन असते. [द्रा.के.; का. ट्रा. स. इं.; रजः:कण] 


मलवेदन पुरुप 


खंड सातवा 


केरळ व तमिळनाडू प्रदेशांतील एक जमात. या 
मठसर क्लेकांची वस्ती प्राधान्याने कोइंबतूर व कोच्चिन 
जिल्ह्यांत आढळते. यांचा रंग काळा असून केस कुरळे असतात. 
हे तमिळ व मल्याळम भाषेचे मिश्रण असलेली भाषा बोल- 
तात. जंगलातील लाकडे तोडणे, मध गोळा करणे, शेतमजुरी 
करणे, इ. व्यवसाय हे करतात. काही लोक शेती व पशुपालनही 
करतात. 

विवाहप्रथा - सामान्यपणे मलसर प्रोढपणीच विवाह करीत 
असले, तरी बालविवाहाची पद्धतही यांच्यांत रूढ आहे. सोम- 
वारी किवा बुधवारी यांची लग्ने लागतात. यांच्यांत अनेक 
वायका करण्याची पद्धत आहे. घटस्फोटाचीही चाल आहे. हे 
रजोदोष सात दिवस पाळतात. 

देवधमे - मरिअम्म व मल्लुंग या देवतांना हे भजतात. या 
देवतांच्या मूर्ती व मंदिरे नसतात. मल्लुंग देवतेचा चेत्र मासात 
उत्सव करतात. त्या वेळी तिला वकऱ्याचा वळी देतात. टेक- 
ड्थयांवर राहणारे लोक गणेश आणि काली यांना भजतात. 
यांचा भुताखेतांवर विश्वास असतो. 

यांच्यांत जातपंचायत आहे. हे पंचायतप्रमुखाच्या आज्ञा 
मानतात. 

मातिकप्रथा - मृताला उताण्या स्थितीत पुरतात. मृताशौच 
तीन दिवस पाळतात. [ टा केला कॉ: ठा; स. इ» ] 


मलावह पापांचा एक प्रकार. मलावह पाप म्ह्णजे शरीर व 

९ मन अशद्ध करणारे पाप होय. विष्णुधमसूत्रात नऊ 
प्रकारची पापे दिली आहेत (३३-३-५), त्यांत मलावह्‌ पायांची 
नोंद आहे. मनुस्मतीत या पापांचा उल्लेख आहे, तो असा - 
कोटक, पक्षी यांची हत्या; मद्याजवळ ठेवलेला पदार्थ खाणे; 
फळे, फुळे, सरपण यांची चोरी करणे, मनाची चंचल वृत्ती, इ. 
गोष्टींची या पापांमध्ये गणना करतात (१११७० ).या पापांच्या 
निवारणासाठी सातूची कढत कांजी पिणे हे प्रायश्चित्त मनूने 
सांगितले आहे (११.१२५). [हि. ध. ] 


इ. स. १५७५ ते १६८३) एक संत व पंथ- 
पछूकदास कडा याचा जन्म उत्तर प्रदेशातील कडा 


नामक गावी झाला. हा जातीने खत्री होता. याच्या पित्याचे 
नाव लाला सुंदरदास असे होते व त्याला कक्कड अक्षी उपाधी 
होती. त्याला तीन भाऊ होते. लहानपणापासून मलूकदासाचा 
ओढा साधुसंतांकडे होता. त्याबद्दल काही कथाही प्रचलित 
आहेत. एकदा त्याच्या घरी बरेच साधू आले आणि त्यांनी 
जेवण मागितले. पण घरातल्या लोकांनी त्यांच्याकडे लक्षच 


& 
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मलूकदास 


दिले नाही. मग मलक पुढे सरसावला. त्याने घरात जे काही 
खाण्यासारखे होते ते सर्वे त्या लोकांना देऊन टाकले. 
एकदा त्याच्या वडिलांनी त्याला जवळच्या आठवड्याच्या 
बाजारात घोंगड्या विकायला पाठवले. पण त्याची एकही 
घोंगडी खपली नाही. तो गठ्ठा धेऊन घरी परत येत असता, 
तो दमला आणि एका झाडाखाली बसला. त्याच वेळी तिकडून 
एक मजूर चालला होता. त्याच्या डोक्यावर त्याने ते ओज्ञे 
दिले. मजूर झपाझप पुढे गेला आणि मलूक मागून हळूहळू जाऊ 
लागला. मजूर एकटा पुढे आलेला पाहून, याने एखादी घोंगडी 
पळवली तर नाही, अशी त्याच्या आईला शंका आली आणि 
त्याला जेवायला घालायच्या मिषाने तिने त्याला एका खोलीत 
कोंडून ठेवले. मळूक घरी आल्यावर जेव्हा तिने खोली उघ- 
डली, तेव्हा आत मजूर नव्हता. त्याला वाढलेले ताट मात्र 
तिथे तसेच होते. तेव्हा त्याला कळले, की तो मजूर नसून 
साक्षात परमेश्‍वर त्याच्या मदतीला आला होता. मग त्या पर- 
मेश्‍वराचे आपणांस पुनः दर्शन व्हावे, म्हणून तो सतत तीन 
दिवस खोली बंद करून आत बसुन राहिला. त्या अवधीत त्याला 
परमेश्वराचे दर्शन झाले, असे म्हणतात. त्यानंतर लोक त्याला 
मलूकदास असे म्हणू लागले. मंग त्याने देशभ्रमणाला आरंभ 
केला आणि अनेक साधूंच्या भेटीगाठी घेतल्या. त्यांपैकी मुरार- 
स्वामी नावाच्या एका साधूकडून त्याने गुरूपदेश घेतला. मग 
भ्रमंती संपवून तो परत आला व आपल्या कडा गावी राहिला. 
त्याने लग्न केळे होते; पण पहिल्याच मुलीच्या जन्माच्या 
वेळी त्याची पत्ती मरण पावली आणि लवकरच त्या कन्ये- 
लाही मृत्यू आला. मलूकदासाने १०८ वर्षांचे दीर्घायुष्य भोगून 
देह॒ ठेवला. 
दुष्काळात पाण्याचा वर्षाव करणे, बुडते जहाज वाचवणे, 
कुठेही गुप्त वा प्रकट होणे, इ. चमत्कार याने केले, असे 
सांगतात. 
मलूकदासाने ज्ञानबोध, रतनखान, भक्‍्तवच्छावली, भक्‍्त- 
विरुदावली, पुरुषविलास, दस रत्नग्रंथ, गुह्प्रताप, अलखबानी व 
रामावतारलीला हे ग्रंथ लिहिले आहेत. 
मलूकदासाच्या कवितेचे काही नमुने असे- 
जहां जहाँ बच्छा फिरे, तहा तहा फिरे गाय । 
कहे मलूक जहाँ संतजन, तहाँ रमेया जाय ॥ 
अथे - ज्या ज्या ठिकाणी वासरू फिरते, त्या त्या ठिकाणी 
त्याच्या मागून गाय फिरते. मलूक म्हणतो जिथे जिथे संतजन 
असतील तिथे तिथे परमेश्‍वर जातो. 
माला ज्पों न कर जपों, जिभ्या कहों न रास । 
सुमिरन मेरा हरि कर, में पाया बिसरास ॥ 


मॅलूकदास 


किवा जिभेने 
माज्ेे स्मरण 


अर्थे - माळ ओढली नाही, जप केला नाही, 
रामनाम घेतले नाही, तरी चालेल. परमेदवर 
करतो आहे आणि मी विश्रांती घेत पडलो आहे 
सुमिरन ऐसा कौजिये, दूजा लखे न कोय 
ओठ न फरकत देलिये, प्रेम राखिये गोय ।। 
अर्थी- परमेश्वराचे स्मरण असे करावे, की ते दुसर्‍याच्या 
लक्षात येणार नाही. तसेच ओठ विलग झाले 
आपले प्रेम गुप्त राखावे. 
दया धर्मं हिरदं बसे, बोले अमृत बेन । 
तेई ऊंचे जानिये, जिनके नीचे नैन ।। 
अश्व - ज्यांच्या अंत:करणात दया व धर्म आहे, ज्यांची 
वाणी अमृतासारखी आहे आणि ज्यांचे डोळे खाली पाहत 
आहेत तेच खरे उच्च होत. 
आत्मज्ञानाने मुक्‍ती मिळते, असेच मलूकदासाचेही मत होते. 
पण मळूकदासाने आपल्या मताचा प्रचार केला किवा एखादा 
मठ स्थापला, असे उल्लेख मात्र कुठे आढळत नाहीत. त्याच्या 
अनुयायांची संख्या वरीच आहे. हे लोक रामोपासक असून/ 
केपाळावर लाल तिलक लावतात. ते गृहस्थाला गुरू करून त्या- 
कडून दीक्षा घेतात. प्रयाग, लखनौ, पुरी, मुलतान, सीता कोयल 
(दक्षिण भारत), जयपुर, वृंदावन, पटना, इ. ठिकाणी व 
नेपाळमध्येही या पंथाचे मठ आहेत. 
संत मळूकदासाची कोौर्ती त्याच्या काळातच पसरली होती. 
शिखांचा नववा गुरू तेगवहादरर त्याला भेटायला गेला होता. 
औरंगजेबानेही त्याला आपल्या भेटीला बोलावले होते आणि 
त्याच्या व्यक्तिमत्त्वाने प्रभावित होऊन त्याच्या कडा गावावरील 
जिझिया कर माफ केला होता. 
माच्या मृत्यूनंतर याचे शव कडा गावाहून प्रयागला, तिथून 
काशीला व तिथून जगन्नाथपुरीला वाहत गेले. तिथे जगन्नाथाने 
आपल्या पंड्यांना स्वप्नदृष्टांत देऊन त्याला आपल्याजवळ 
आणवले. मलूकदासाच्या इच्छेवरून त्याने त्याला आपल्याजवळ 
स्थान दिले, अशी आख्यायिका आहे. अजूनही ते स्थान तिथे 
दाखवतात आणि जगन्नाथाच्या प्रसादाबरोबर त्याच्या नावाचा 
रोट्ही भक्तांना वाटतात. 
अजगर करे न चाकरी, पक्षी करे न काम 
दास सूक कहत हें सबके दाता राप ॥ 
अथ - अजगर नोकरी करीत नाही, पक्षी काम करीत नाही. 
मूकदास म्हणतो, की सर्वांचा दाता राम आहे. 
ह यच्न ह याकिळा नियतिवादी मानण्यात येते; 
नामक अनेक व्यक्‍ती र आ र भगर-झाू, झी ह वा 
टाऊन गल्या. त्यांतल्या एका मळूकदासाचे 


जा. 


लेही दाखवू नयेत. 
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भारतीय संस्कृतिकोद् 


हे पद्य असेल; प्रस्तुत मलूकदासाचे नव्हे. [ उ. भा. सं. प.; क. 
कौ. १; सं. सा. सा. ] 


छ्या व्यायामाचा एक प्रकार. मल्लखांब याचा अथ 
महछखाव मल्लाळा उपयोगी पडणारा खांब असा आहे. 
कारण मल्लाला कुःतीसाठी योग्य असे शरीर कमावण्यासाठी 
हा खांब बनवलेला असतो. कुस्ती खेळण्यासाठी शक्‍्तीबरोबर 
चपळतेचीही गरज असते. शरीरात चपळपणा यावा व दम 
चांगला वाढावा, या हेतूने अनेक प्रकारच्या मेहनती जुन्या 
काळी केल्या जात होत्या. त्यांत मल्लखांवाच्या मेहनतीची भर 
घालण्याचे काम वाळंभटदादा देवघर यांनी केले. वांचे 
श्री. बाळंभटदादा देवघर हे शेवटले बाजीराव पेशवे यांचे 
मल्लविद्येचे गुरू होते. शेवटले बाजीराव पेक्षवे यांच्या कार” 
किर्दीत, निजामाच्या आश्रयाला असलेले अल्ली व गुलाब या 
नावाचे दोन पहिळ्वान निरनिराळ्या ठिकाणची अजिक्यपत्रे 
मिळवीत पुण्याला आळे व आपल्याला जोड मिळावी, 
त्यांनी पेशव्यांच्या दरवारात मागणी केली. हे दोन्ही पहिलवात 
उत्तम कुस्तिगीर व शरीरसामर्थ्याने फार दांडगे होते. त्यामुळ 
त्यांच्याशी कुस्ती खेळण्यास कोणीच सरकारी पहिलवान क 
होईना. दरबारची अब्रू जाऊ नये म्हणून पेशव्यांनी कट 
महिन्यांची मुदत मागून घेतली. बाळंभटदादा देवधर यांनी € 
पहिल्वानांशी लढत द्यायचे ठरवळे. त्यासाठी शारी या 
तयारीबरोवर देवीची कृपाही आवश्‍यक आहे, असे त्यांन 
वाटले. म्हणून त्यांनी नाशिकजवळच्य़ा सप्तशंगी देवीच्या 
मंदिरात एकवीस दिवस सप्तशतीचा पाठ केला. पानिती 
दिवशी देवीने स्वप्नात येऊन, तुझी इच्छा पुरी होईल व म॑ 
विद्येची देवता हनुमान, वानररूपाने भेटून तुला हव गीन 
माहिती देईल, असा त्यांना वर दिला. त्याप्रमाणे, पुढ का, 
दिवस मारुतिरायाने त्यांना कुस्तीचे अनेक डाव शिकवले. त क 
जवळच उभा असलेल्या एका लाकडी स्तंभावर नाना प्रकारच्य | 
उड्या मारून दाखविल्या व बाळंभटदादांना त्या शिकविल्या 
हा लाकडी स्तंभ म्हणजे मल्लखांब परंपरेतील आद्य मल्लखा ु 
होय. त्या स्तंभावर उड्या मारून दाखवणारा हनुमान € 
या विद्येचा आद्य गुरू होय. यानंतर वाळंभटदादांनी माणसाच्या लत 
कंबरेइतका जाड व माणसाच्या उंचीइतका उंच मल 
करविला व त्यावर निरनिराळ्या उड्या करून मेहनत र 
मग त्यांनी अल्लीशी कुस्ती केली व तिच्यात जय मिळवला 
गुलावने न खेळताच आपली हार मान्य केली. अश्या रीती". 
या कुस्तीमुळे पेशवे दरबारची अब्रू संभाळली गेली. त्यामुट 
पेशव्यांची बाळंभटदादांवर फार भक्‍ती बसली. पुढ 
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कुस्तिगीर म्हणून देशभर 'यांची ख्याती झाली. 
पुढे बाळंभटदादांनी वराच प्रवास केला व पुष्कळ ठिकाणी 
आखाडे सुरू केले. काशी येथे त्यांनी कोंडभटनाना गोडबोले 


1 ा 
4 
॥। | | 


बाळंभटदादा देवधर 


यांना मल्लविद्या जिकवन उत्तम प्रकारे तयार केले व काशीच्या 
आखाड्याचे मुख्य चालक नेमले. बाळंभटदादांचे डव नारायण- 
गुरू हेही कुस्ती व मल्ल्खांव यांत प्रवीण झाले. कोंडभटनाना 
गोडबोले यांचे पट्टझ्षिष्य दामोदरभट मोघे यांनी पुढे वेताचा 
मल्लखांब शोधन काढला, कोंडभटनानांचे पुत्र अनंतरामणुरू 
व नारायणगुरू हे साधा व वेताचा मल्लखांब फार उत्तम करीत. 
मल्लविद्येचाही त्यांचा दांडगा अभ्यास होता. याशिवाय, 
ग्वाल्हेर येथील अच्यतानंद व्यायामशाळेचे संचालक रामचद्र 

हरनाथ पेंटर, वडोदे येथील हरी माधव ऊफ तात्यासाहेब सह- 
ज्बुद्धे, गजाननपंत टिळक, गोविदराव तातवडेकर, धोंडो 
नारायण विद्वांस, लक्ष्मण नारायण सप्रे, वसंत बळवंत कप्तान, 
रंगोपंत वाठोरे, सातारा येथील दामोदर बळवंत भिडे, पुणे 
येथील गणेश सखाराम वझे मास्तर, भाऊराव गाडगीळ, सर- 


दार अनंत हरिहर खासगीवाले, ल. ब भोपटकर, उज्ज- 
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यिनी येथील विष्णू मार्तंड डिंगरे आणि वडोदे येथील सरदार 
द. चि. ऊफ आवासाहेब मुजुमदार, या सर्वांनी मल्लवियेच्या 
व मल्ल्खांबाच्या प्रसारासाठी खूपच परिश्रम घेतले. 

कुस्तीचे डाव करताना ज्या प्रकारे शरीर वळवावे लागते, 
तशा प्रकारचे शरीर वळवण्याचा सराव मल्ल्खांवावर करता 
येतो. तसेच पायांची स्वारी, रगडा व पायाचा खोडा वांध- 
ण्याची सवयही याच्यावर करता येते. ज्याला मल्ल्खांब येत 
नाही, त्याला कुस्तीतील निरनिराळा प्रकारचे दसरंग नीट 
करता येत नाहीत. कारण, अशा माणसाचा तोल स्वाधीन न 
राहिल्यामुळे तो उताणा होण्याचा संभव असतो. मल्ल्खांबाची 
मेहनत केलेला मनुष्य आक्रमकपणे प्रतिस्पर्थ्यावर नाना प्रका- 
रचे डाव करू शकतो. 

नुसता व्यायामाचा प्रकार म्हणूनही मल्लखांबाचा व्यायाम 
फार वरच्या दर्जाचा आहे. यातील उड्या, शरीर निरनिराळचा 
प्रकारे वाकवून करायच्या असल्यामुळे निरनिराळया इंद्रियांच्या 
क्रिया सुधारतात. शरीराच्या सर्व भागांतील स्नायूंना ताण 
पडून ते मजबूत होतात. तसेच त्यामुळे सवं सांधे मजबूत 
होऊन वाटेल तसे लवू शकंतात. सर्वे शरीर त्यामुळे नरम राहते. 

साध्या मल्लखांबाचे मुख्य दोन प्रकार आहेत - एक कुस्तीच्या 
उपयोगी अढ्या करण्याचा जाड मल्लखांब व दुसरा कौद- 
ल्याच्या दिखाऊ उड्या करण्याचा बारीक मल्लखांब. शिस- 
वीच्या लाकडाचा मल्ल्खांब सर्वांत उत्तम समजतात. तो नसेल 
तर देशी किवा मलबारी सागवानाचा मल्लखांब करावा, असे 
सांगितले आहे. शिसवी लाकडाचा मल्लखांब थंड समजतात. 
कारण त्याचे तंतू फार जवळ असल्याने तो जास्त गुळगुळीत 
होऊ शकतो आणि त्याच्यावरून शरीर घसरले, तरी कातडे 
घासत नाही. याउलट सागवानी मल्लखांबावरून शरीर घसरले 
तर कातडे सोलले जाण्याचा संभव असतो. मल्लखांब बंद जागेत 
पुरतात. पुरताना त्याच्या खळग्यात विटा, चुना, वाळू वगेरे 
पदार्थ टाकतात. त्याच्या खालच्या अंगाला डांबराचा जाड लेप 
देतात. त्यामुळे त्याला वाळवी लागत नाही. 

मल्लखांबाजवळची जमीन मऊ करतात. त्यामुळे मल्लखांबा- 
वरून उडी टाकल्यावर पायांना झिणझिण्या येत नाहीत. मल्ल- 
खांबाच्या बोंडावरून मारलेल्या उड्या मल्लखांबापासून दूर व 
जोराने पडतात. म्हणून ती जागा उकरून नरम करतात किवा 
त्या जागी काथ्याची गादी पसरतात. 

प्रातःकाळी स्तानसंध्यादी आटपल्यावर थोडे सूर्यनमस्कार 
घालून किवा दंडबेठकांची थोडी मेहनत करून मल्लखांब 
करावा. पावसाळ्यात व थंडीच्या दिवसांत संध्याकाळी पाच 
वाजल्यानंतर व उन्हाळघात साडेपाच वाजल्यानंतर थोडी 
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मेहनत करून मल्ल्खांव करावा. त्यापूर्वी केल्यास उप्णतेमुळे खाली डोके आणि वर पाय करून मल्लखांवाकडे पोट येईल, 
शरीराला घाम येऊन शरीर मल्लखांवावरून घसरते. थंडीच्या अश्या तऱ्हेने मल्ल्खांबावर राहतात, त्याला अढी म्हणतात. 

मल्ल्खांबाळा अढी बांधून राहण्याची क्रिया व्यायामाच्या 
दृष्टीने महत्त्वाची आहे व शिकायला सोपी आहे. म्हणून ही 
क्रिया मल्लखांब नवीन शिकणार्‍याला प्रथम शिकवतात. 
अढ्यांचे साधी, वगळ, हातखोड्याची, गोफण, आद, 
कातरपकडीची, इ. प्रकार आहेत. 

उड्या - कोणत्याही प्रकारची कामे करण्यासाठी मल्ल- 
खांबावर गेल्यानंतर, ती कामे करून झाल्यावर किवा 
करणारा दमल्यावर जमिनीवर येण्यासाठी जी क्रिया करतात 
तिला उडी मारणे म्हणतात. 

अढी वांधूत साधी उडी मारण्याचा प्रकार सोपा व सोयीचा 
असल्यामुळे तोच प्रथम शिकवतात. उडी पायांच्या पंजावर 
मारायची असते. उडी मारल्यावर पायांचा आवाज होता कामा 
नये. वत्तासे किवा पैसे जमिनीवर ठेवून त्यांवर उडी मा रली 
असता वत्तासे फुटता कामा नयेत व पैसे सरकता कामा नर्यत' 
साधी, जमिनीला नाक लावून, छाती लावून, दुहाती, एकहाती, 
इ. उड्यांचेही अनेक प्रकार आहेत. 


आतल्या हाताची व विनहाती अढी 


दिवसांत शरीराला मुळीच घाम येत नसल्यामुळे ते मल्लखांवा- 
वरून घसरत नाही. म्हणून अंगाला एरंडेल लावून मल्लखांब 
करावा. जेवणानंतर पाच तासांनी मल्ल्खांव करावा. फार 
जेवण झाले असता अगर फार भूक लागली असता मल्लखांब 
करू नये. 

मल्लखांब करताना फक्त काचा नेसून त्यावर कुस्तीची 
असते तक्षी, पण सैल चड्डी घालावी. काचा पातळ जीनचा 
किवा मांजरपाटाचा असावा. तो सहा बोटे हंद व अकरा हात 
लाब असावा. काही लोक लंगोट व त्यावर चड्डी घाळून मल्ल- 
खांब करतात. पण लंगोटापेक्षा काचाने शरीराचा जास्त 
चागला बचाव होतो. 

मल्ल्खांबावरील कामाचे सोळा वर्ग केलेले आहेत, ते असे- 
(१) अढ्या, (२) उड्या, (३) सलाम्या, (४) तिड्या, (५) 
अगल्या, (६) दसरंग, (७) फिरक्या, (८) उतरत्या, (९) वेल 
(१०) सुईदोरे, (११) न 


जमिनीला छाती लावून उडी 


क्रमाने माहिती अश्ली - कोलांटी मारल्याप्रमाणे उडी मारून जागच्या जागी राहूण यान 
क्रियेला सलामी असे म्हणतात. या सलाम्या म्हणजे प्रेक्षका 
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वंदन करण्याचा एक प्रकार होय. मल्लखांब धरण्याच्या निर- 
निराळया प्रकारामुळे सलाम्यांचे अनेक प्रकार होतात; पण 
प्रत्येक प्रकारात कोलांटी मारण्याची क्रिया सारखीच असते. 
साधी, दुहाती, एकहाती, घोड्याची, बगलीची, इ. सेलामीचे 
प्रकार आहेत. 

तिड्या - मल्ल्खांबाकडे पाठ करून व खाली डोके आणि 
वर पाय करून मल्ल्खांवाला पायांची अढी बांधून राहणे, 
याला तिडी असे नाव आहे. तिडी बांधताना शरीर कमरेतून 
मुरडून मल्ल्खांवाला प्रथम एक पाय लावल्यानंतर जास्त फिरून 
नंतर दुसरा पाय पहिल्या पायावर टाकून पायांची अढी बांधावी 
लागते. अढीपेक्षा तिडी करताना शरीर जास्त स्वाधीन ठेवावे 
लागते. 

साधी, वगल अढीची, खांदा अढीची, कोकापकडीची, गोफण 
अढीची, आदव अढीची, मोकळ्या हाताची, वंदरपकडीची, 
शयनासन, कातरपकडीची, मानेची, शीर्षासनाची, तिरप्या 
वेक्षासनाची, थापेची, एकहाती, धोड्याची, नकोकसाची, इ. 
तिडीचे अनेक भेद आहेत. 

बगल्या - मल्लखांबाजवळ ओणवे उभे राहून, मल्ल्खांब 
बगलेत धरून व मागून पाय वर उडवून, तिडीप्रमाणे मल्ल- 
खांबाकडे पाठ करून, मल्लखांबाला पायांची अढी बांधतात, 
त्याला बगली असे म्हणतात. बगलेत मल्लखांब धरून त्यावर 
सर्व शरीराचा तोल संभाळायचा असतो. 

साधी, दुहाती, आदब अढीची, कानपकडीची, मोकळ्या 
हाताची, बगलीच्या पायाची, इ. बगलीचे प्रकार आहेत. 

दसरंग (दस्तरंग) - जमिनीवर उभे राहून केलेली अढी, 
तिडी, बगली, सुईदोरे वगेरे कामे, पुन्हा जमिनीवर न येता 
वरच्या वर तीच ती कामे करीत राहणे, याला दसरग असे 
नाव आहे. याप्रमाणे, पुन्हा पुन्हा वरच्या वर तेच काम दोन्ही 
अंगांनी करीत राहिल्याने मेहनत चांगली होऊन दम वाढतो व 

काम पक्के व सफाईदार करता येते. 

साधा, साध्या बगल अढीचा, दुहाती बगल अढीचा, आदब 
अढीचा, मोकळ्या हाताचा, दुहाती, कानपकडीचा, साध्या 
घोडाअढीचा, वगळीचा, दुहाती नकीकसाच्या तिडीचा, एक- 
हाती, एकहाती बगलीचा, आदव अढींच्या बगलीचा, इ. दस- 
स्गाचे अनेक प्रकार आहेत. र 
फिरक्या - दसरंग करून मल्लखांबाच्या बोंडाजवळ गेल्या- 
नंतर वरच्या वर शरीर फिरवून, दुसर्‍या बाजूला तोंड फिर- 
वेणे, या क्रियेला फिरकी असे नाव आहे. या क्रियेत शरीर 
कमानदार वळन ते आपल्या भोवती वर्तुळाकार किवा पाऊण 
वेतुळाकार फिरते. अशा फिरक्या करताना शरीर आकुंचित 
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करून जलदीने फिरवावे लागते. फिरताना पायांची पकड मज- 
वूत ठेवून हातावर सर्वे शरीराचा तोल संभाळावा लागतो. 

साधी, मधे पाय घालून, एकहाती साधी, गुरुपकडीची, बग- 
लीची, मछलीपकड, बगलीची मछलीपकड, डंकोची, मातेची, 
वंदरउडीची, पद्मासनाची, सुदर्शन, इ. फिरकीचे अनेक प्रकार 
आहेत. 

उतरत्या - दसरंग करून मल्ल्खांबाचे बोंडाजवळ गेल्या- 
वर एकदम वरून खाली येण्याचे काही प्रकार आहेत, त्यांना 
उतरत्या असे म्हणतात. अशा वेळी शरीर ताव्यात ठेवून संको- 
चावे लागते. उतरत्या करून खाली आल्यानंतर जमिनीला पाय 
न लावताच पुन्हा वर उठून अढी बांधायची असते. 

साधीची, बगलीच्या साधीची, बगलीची, दुहाती साधीची, 
एक हाती उतरती, डंकीची, असे उतरतीचे भेद आहेत. 

वेल - झाडाच्या भोवती गोल गोल वेटाळीत ज्याप्रमाणे वेल 
वर जातो, त्याप्रमाणे वेलाची क्रिया करताना शरीर मल्ल- 
खांबाभोवती फिरते. म्हणून या क्रियेला वेल असे म्हणतात. 

खालून वर वेल चढताना चार किवा सहा बोटांच्या अंत- 
राने हात वर वर चढवावे लागतात व फिरताना शरीर मुरडून 
ते थोडे थोडे वर उचलून अंग संकुचित करून हात मल्ल- 
खांबावर बांधावे लागतात. 

तिडीचा, दुहाती तिडीचा, साधीचा, बगलीचा, अंगसफाच्या 
मच्छाचा, अंगसफाच्या पलंगाचा, उलट झाप, बगलीच्या पलं- 
गाचा, इ. वेलाचे प्रकार आहेत. 

सुईदोरा - सुईत दोरा ओवतात, त्याप्रमाणे हातांच्या गोफ- 
णीतून किवा मल्लखांब व हात यांच्या मधून एक किवा दोन्ही 
पाय घालून मल्ल्खांबावर जी निरनिराळी कामे करतात, 
त्यांना सुईदोरे असे नाव आहे. 

साधा, एक पायाचा, दोन पायांचा, तबकफाडीचा, इ. सुई- 
दोऱ्याचे प्रकार आहेत. 

फरारे - मल्लखांब हातांनी धरून व पाय मल्ल्खांबापासून 
लांब ताठ ठेवून, तोल संभाळून मल्लखांबावर स्थिर राह- 
ण्याच्या प्रकाराला फरारा असे म्हणतात. 

साधीचा, दुहाती, एकहाती, साधीचा आडवा, खांद्याचा, 
विळखा अढीचा, बगलीचा उभा, बगलीचा आडवा, मानेचा 
उभा, मानेचा आडवा, घोडाअढीचा उभा, घोडाअढीचा आडवा, 
बोंडावर हात टेकून उभा, बोंडावर खांदा टेकून, बोंडावर 
छाती टेकून, पंताकेचा, बंदर उडीचा, ताजव्याचा, पलंगाचा, इ 
फरार्‍याचे प्रकार आहेत. व. 

आसने - मल्लखांबाच्या मेहनतीचा व आसनांचा खरोखर 
संबंध नाही. पण मल्लखांबावर निरनिराळया प्रकारची प्रेक्ष- 


मल्लखांब 


णीय कामे करण्याचा प्रवात पडल्यापासून निरनिराळी आसने 
मल्ल्खांवावर करण्यात येऊ लागली. योगासनातील बहुतेक 
आसने मल्ल्खांवावर होऊ दकतात. 


पल॑ंगाचा फरारा 


पठ्चिमोत्तानासन, पद्मासनाचे अनेक प्रकार, गर्भासन, 
हसासन, मथूरासन, वद्धपद्मासन, पर्वतासन, कोकिलासन, 
उत्कटासन, कुक्क्रुटासन, द्रीर्पासन, वृक्षासन, वगलीचे वृदचिका- 
सन, इ. आसने मल्लखांबावर करतात. 
झाडे - एकापेक्षा अधिक मुलांनी मल्लखांबावर निरनिराळी 
कसरतीची कामे करून निरनिराळे आक्रृतिवंध तयार करणे, 
याला झाडें असे नाव आहे. मल्ल्खांबावर झाडे करण्याचा 
प्रकार नवीन असून, तो फार जोखमीचा आहे. झाडे पुष्कळ 
प्रकारची होतात. त्यांपैकी कित्येक फारच कठीण असतात. 
झाडे करताना एखादा मुलगा झोक जाऊन वरून खाली पडला, 
तर त्याच्या शरीराला इजा होण्याची भीती असते. म्हणून झाडे 
करताना फार सावधगिरी बाळगावी लागते. ज्ञाडे करताना 
मधला मुल्गा सर्वात उंच व सशक्‍त असावा आणि झाडांना 
आधारभूत मुलगे सर्वात मोठे, सारख्या उंचीचे व सशक्त असावे. 
दिव्याची कामे - एका तबकडीला मेणबत्तीचा तुकडा 
चिकटवून व मेणवत्ती पेटवून ती तवकडी कपाळावर ठेवतात व 
मल्ल्खांबावरील निरनिराळी कामे करून दाखवतात. ही कामे 
करताना कपाळावर ठेवलेली तबकडी पडू नये व मेणवत्ती विझू 
नये अशी काळजी घ्यावी लागते. हे काम साधले, की क्रमाने 
काचेचा किवा पितळेचा एक मोठा पेला पाण्याने भरून तो 
कपाळावर ठेवून पडू न देता किवा आतील पाणी सांडू न देता, 
द्वि किवा पाण्याचा पेला कपाळावर ठेवून व हातांत आणि 
तोंडात तरवार घरून, मग शरीराला हत्यारे बांधून, हातात 


आणि जानी तल्वार धरून, दोन्ही हातांत शमादाने घेऊन 
काम करण्याची सवय करावी. 


हत्यारांचा मल्लखांब -- हातांत व तोंडात हत्यारे घरून व 
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भारतीय संस्कृतिकोश 

दंडाला, पाठीला आणि पायांना निरनिराळ्या ठिकाणी हत्यारे 
वांधून मल्ल्खांवावरची कामे करून दाखवणे, याला हत्यारांचा 
मल्ल्खांब असे म्हणतात. स्वत:च्या अंगाला किवा मल्लखांवाला 
हत्यार लागू न देता मल्लखांवावर काम करणे फार कौदल्याचे 
असते. तसेच, शरीरावर निरनिराळ्या योग्य ठिकाणी ह्त्यारे 
बांधणे हेही काम कौगल्याचेच आहे. हत्यारांच्या मल्ल्खांबाचेही 
अनेक प्रकार आहेत 

चमत्कृतिजन्य कामे -ही कामे दिसायला फार अवघड 
दिसतात; पण तितकीशी कठीण नसतात. हो कामे करणार्‍यांचे 
शरीर मात्र फार स्वाधीन असावे लागते. मल्लखांवाला हातन 
लावता वंदरुक, तीरकमठा, वालशिटे, तमंचा वगेरे साधने हातांत 
धरून मल्ल्खांवावर बोंडापर्यंत जाण्याची उत्तम सवय करावी 
लागते. तसेच दोन हातांत दोन मुद्गर घेऊन बोंडावर उभ 
राहून ती फिरवण्याची सवय करावी लागते. 

दोघांनी एकदम दसरंग करणे, दातांनी विद्यार्थ्याला उचलून 
धरणे, विद्यार्थ्याला करेल्याप्रमाणे फिरविणे, पाण्याने भरलेला 
पेला हातात धरून वगली करणे, बोंडावर उभे राहून कडीतून 
इारीर काढणे, बोंडावर बसून बनेटी, पट्टा, इ. फिरवणे क्र्ति( 
तिरंदाजी करणे, वाटल्यांवरील मल्लखांव, तोंडात धरलेल्या 
मल्ल्खांबावरील कामे, इ. कामांचा यांत अंतर्भाव होतो. क 

वरील सर्वे प्रकार हे कुस्तीच्या उपयोगाच्या लाल यी 
खांबावर आधारलेले आहेत. याशिवाय मल्ल्खांबाचे गिडडा, 
उंच व बारीक, जमिनीत वसवता व काढता येण्यासारखा! 
वाटोळ्या मेजावरील, गाडीवरील, चक्री, लांब अंतरपर्कर' 
पायावरील जाड अंतरपकड, हत्यारे बांधळेला, गायडुमी ट्र 
पकड, पलित्याचा, वाटल्यावरील, जोड, टांगता, अंतरपकड, ज॑ ७ 
अंतरपकड, वेताचा, जोडवेताचा, दोरीचा, आतषवाजीचा, पॉट 
वरील, आडवा असेही अनेक प्रकार आहेत. [ व्या. ज्ञा. कौ. 


कु च्वीं 
3. एक तिथिब्रत. मार्गशीषे शुद्ध द्वादशीला की 
मह्रादशा पुजा करणे, हा या व्रताचा विधी आहे. 


अरण्यद्वादशी असेही म्हणतात. पाहा - अरण्यद्वादशी. 


मल्लविद्येवरील एक ग्रंथ. ग्रंथाच्या ठेका, 
मछपुराण क्कित्रा ग्रंथनिमितीच्या काळाचा ग्रंथात ४ १ 
उल्लेख नाही. पण ग्रंथाची नक्कल पौष शु. ११ संवत १७ 
(इ. स. १६७४) या दिवशी केली, असे मात्र नमूद हेत. 
आहे. या ग्रंथात नऊ प्रकरणे आणि सुमारे ४३७ इलोक आ च 
पहिल्या प्रकरणाचे नाव कृष्णपुरप्रवेश्ोत्सव असे आहे. क 
मल्लविद्या सोमेदइवराला सांगितली, असे तिथे म्हटले 


खंड सातवा 


दुसर्‍या प्रकरणाचे नाव सोमेश्‍वरकृष्णप्रश्‍न असे असून, त्यात 
मल्लविद्येची प्रशास्ती गायिली आहे. मल्लविद्येच्या अभ्यासाने 
अंगशुद्धी, सत्त्वशुद्धी व वलवृद्धी प्राप्त होते, असे सांगितले आहे. 
चतु:पात्रप्रकरण असे तिसरे प्रकरण असून, त्यात मल्लांचे 
पुढील प्रकार दिलेले आहेत. ज्येष्ठी हा सर्वश्रेष्ठ मल्ल असून, 
त्याच्या अंगी चौसष्ट गुण असतात. अंतरज्येष्ठी हा मध्यम मल्ल 
असून, त्याच्या अंगी तीस गुण असतात. गोपकुल आणि भविष्य 
हे त्याहून कमी प्रतीचे मल्ल होत. 
चौथ्या पंचांगमल्ळलक्षण प्रकरणात मल्लांच्या निरनिराळ्या 
अवयवांचा विचार केला असून, उत्तमांगाची बत्तीस व अघ- 
मांगांची सोळा लक्षणे सांगितली आहेत. याशिवाय मल्लांचे 
अस्थिसार, मांससार, मेदसार, अस्थिमेदसार आणि अस्थिमां- 
ससार असे पाच भेद वणिले आहेत. 
पाचव्या गजसिंहमृगवृषभमल्लस्वरूप प्रकरणात मल्लाच्या 
शरीरांच्या बांध्यांवरून त्यांचे गजवर्गातील,सिंहवर्गातील, वृषभ- 
वर्गातील व मगवर्गातील असे भेद कल्पिलेले आहेत. न 
सहाव्या क्ला प्रकरणात आखाड्याचे सविस्तर वर्णन आहे. 
आखाड्याचे देवमान, दैत्यमान व मर्त्येमान असे तीन प्रकार 
असून, देवमान आखाड्याची लांबीरुंदी प्रत्येकी २०१ हस्त, 
दैत्यमानाची ५० हस्त व मर्त्यमानाची २१ हस्त असावी, असे 
सांगितले आहे. पांढऱ्या मातीच्या आखाड्याला ब्राह्मणीभूमिका, 
पिवळचा मातीच्या आखाड्याला क्षत्रियभूमिका आणि काळ्या 
मातीच्या आखाड्याला श्षूद्रीभूमिका अशी नावे दिलेली आहेत. 
नंतर मल्लाचा दिनक्रम सांगितलेला आहे - सकाळी उठून 
स्नानसंध्या करून मल्लाने आखाड्यात जाऊन व्यायाम करावा, 
व्यायाम करण्यापूर्वी आखाड्याची अधिष्ठात्री देवता जी कृष्ण 
तिला नमस्कार करावा आणि मंग वासुकीचे ध्यान करावे. 
पाखंडी, रोगी आणि स्त्रिया यांच्या देखत व्यायाम करू नय. 
सातव्या अंगघाट प्रकरणात वेगवेगळ्या मल्लांचे अवयव 
कसे असावे, ते वणिले आहे. गजवर्गातील मल्ल उतन्नतांग आणि 
समपाद, सिहवर्गातील मल्ल लीनांग आणि उत्नतपाद, वृषभ- 
वर्गातील समांग आणि विषमपाद आणि मृगवर्गातील वलांग 
आणि चलत्पाद असावे, असे म्हटले आहे. नंतर कुस्तीतील 
निरनिराळे प्रहार उल्लेखिले आहेत. 
आठव्या चतुरमल्लश्रमलक्षण प्रकरणात चौदा प्रकारचे लाग, 
शरीरातील जयस्थाने व आसने वणिली आहेत. नंतर मल्लाचा 
आहारविहार कसा असावा, ते सांगितले आहे. 
» साधारणपणे हिवाळयात जास्त, उन्हाळयात बेताचा आणि 
पावसाळयात कमी व्यायाम करावा, असे नवव्या. भरकरणात 
सांगितले आहे. तसेच गार पाण्यान स्नान व अंगमर्दैन हे मल्ला- 
गा वनवे डे 
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साठी प्रशस्त मानलेले आहे. मल्लाने पौष्टिक आहार घ्यावा 
आणि हरीतकी, पिंपळी, हिंग, सेंघव, खडीसाखर, मघ इ. पाचक 
पदार्थ सेवन करावे; तसेच क्रतुमानाप्रमाणेही योग्य ते पदार्थ 
सेवन करावे, असे सांगितले आहे. [ श्री. ई. डी. कुलकर्णी, प्रोसी- 
डिंग्ज अँड ट्रॅन्झेंकशन्स ऑफ दि ऑल इंडिया ओरिएंटल कॉन्फ- 
रन्स, ट्वेंटिएथ सेशन, भुवनेश्‍वर, ऑक्टो. १९५९ ] 


एक लिंगायत जात. या लोकांची वस्ती प्रामुख्याने 
सल बेळगाव, घारवाड आणि कानडा या जिल्ह्यांत आहे. 
मल्लव हे नाव मलनाड म्हणजे डोंगराळ मुलूख या शब्दावरून 
आले आहे. पूर्वी या लोकांचे वास्तव्य डोंगराळ प्रदेशात होते, 
असे म्हणतात. मल्लव लोक स्वतःला वीरशैव क्षत्रिय मानतात. 
कारण त्यांचे पुर्वज सोंदे, विल्गी आणि इक्केरी या गावांचे 
प्रमुख होते. मल्लव हे मुळात जेन होते आणि इ.स. च्या १४ व्या 
व १५व्या शतकांत ते लिंगायत बनले, असे म्हणतात. 

मल्ल्व लोकांचे मस्किन, नीर, बलसाड, कोडग किवा कूर्ग 
आणि बंडी किवा गोडी संतान असे पाच पोटभेद आहेत. मस्किन 
मल्लव स्त्रिया तोंडावर बरखा घेतात. तसेच त्या पाण्याचे घडे 
डोक्यावरून न वाहता कमरेवरून वाहतात. घडा डोक्यावर 
घेतल्यास त्यांना जातिबहिष्कृत व्हावे लागते. नीर मल्लव लोक 
विहिरीवरून पाण्याचे घडे आणताना त्यांची तोंडे फडक्याने 
झाकतात. बलसाड आणि कोडक किंवा कूर्ग मल्लव हेत्या त्या 
प्रदेशात राहतात. बंडी किंवा गौडी संतान हे मल्ल्व विधवा व 
कुमारिका यांची संतती समजले जातात. 

बहुतेक मल्लवांकडे शेतजमिनी असून, त्यांत ते भात, ऊस 
आणि सुपारी पिकवतात. काही लोक व्यापारही करतात. 

त्यांच्यात नंदी, स्कंद, वीर, भंगी आणि वृष अशी गोत्रे 
आहेत. हे लोक बसव, गुडु, गृट्टी, ईश्‍वर, इ. देवतांना भजतात. 
एकाच देवतेला भजणाऱया कुटुंबांत लग्नसंबंध होत नाही. मल्ल- 
वांना अष्टवणं विधीविहित आहेत. जंगम किवा ब्राह्मण त्यांचे 
पौरोहित्य करतात. 

भूतप, हुलिअप, बिरूप, इ. त्यांच्या क्षेत्रदेवता असून, त्यांची 
ते पाषाणांच्या स्वरूपात पूजा करतात आणि त्यांना दर वर्षी 
तांदुळ, केळी, भात, बकरा वगेरे अपण करतात. [ट्रा. का. बां. ] 


ह प्राचीन कालापासून प्रचलित असलेल 

मटलांवद्या ब्रिद्या. सांप्रत हिला कुस्ती असे ना क-ल 
वाच्या प्रारंभिक अवस्थेत त्याला जगण्यासाठी शरीरबळाची 
आवश्यकता असे. स्वत:चे पोषण आणि संरक्षण तो आत्म- 
बलाच्या जोरावरच करीत असे. पुढच्या काळात हे बळ पद्धत- 


सल्लविद्या 


शीरपणे कसे मिळवावे आणि त्याचा विनियोग कसा करावा 
त्याचे शास्त्र निर्माण झाले 

रामायणकाळात वलोपासनेला विद्येष महत्त्व आले. प्रति- 

र्व्याशी अंगाला अंग भिडवून युद्ध करणे, याला त्या काळी 
वाहुयुद्ध म्हणत. या वाहुयृद्वातळे काही डावपेच - 

देवमार्ग - वर ओढणे, अघोमार्ग - खाली दावणे, मार्गगत - 
सरळ ओढणे, गजस्कंध -खांद्यावर चढणे, अपराऊंमुख - पालथे 
पाडणे, गमनाकुल - गरगर फिरवणे, यष्टिघात - काठीसारखे 
आपटणे, गात्रवंध -मिठी मारणे, वाहुमूल- खांदे घरणे, इत्यादी. 

या काळात वाहुयुद्वाला लोकप्रियता मिळू लागली आणि 
पुढे महाभारतकाळी तर मल्लविद्येला राजाश्रयही मिळाला. 

पुढे अनेक ठिकाणी मल्ल्युद्धासाठी मल्ल तयार करण्याचे 
आखाडे निर्माण झाळे. या आखाड्यांत निवडक मुलांना शरी- 
राच्या वेगवेगळ्या अवयवांना वळकटी आणण्यासाठी व्याया- 
माचे वेगवेगळे प्रकार आणि स्वसंरक्षण व आक्रमण यांना 
उपयोगी पडणारे डावपेच ल्रिकवीत. शिकवणाऱ्याला मल्ला- 
ध्यक्ष म्हणत. मुल्गा तेवीस वर्षांचा होईपर्यंत मल्लाध्यक्ष 
त्याला हे जिक्षण देई. शिक्षण चाळू असताना त्याला ब्रह्मचर्य 
पाळावे लागे. शिक्षण पूर्ण झाल्यावर मल्लाध्यक्ष आपल्या 
मल्लांना घेऊन राजाकडे जाई व त्यांची विद्या पाहण्यासाठी 
राजाला समाज (फड) बोलावण्याची विनंती करी. 

महाभारत, हरिवंश, विष्णू पुराण, मानसोल्लास. इ. ग्रंथांत 
मल्लयुद्धाची प्राथमिक योजना कशी करीत, त्याचे वर्णन आढ- 
ळते. काटेकुटे व मोठे वृक्ष नसलेली एक विस्तृत जागा द्रोणा- 
चार्यांनी निवडली आणि सुमुहर्तावर नागरिकांच्या उपस्थितीत 
भूमिपुजन करून तिथे एक मोठे प्रेक्षागार बांधवून घेतले, असे 
वर्णन महाभारतात आहे. 

कंसाला मल्ल्युद्धाची फार आवड होती. तो स्वत: मल्ल- 
विद्येत पारंगत होता. त्याच्या पदरीही अनेक वलाढ्य मल्ल 
होते. तो वारंवार मल्ल्युद्ध घडवून आणी. त्यासाठी त्याने एक 
भव्य मेदान वांघळे होते. हे मैदान अष्टकोनी होते. त्याचे 
प्रवेशद्वार पूर्वेकडून होते व वाकीच्या सात बाजू बंद होत्या. 
पैक्षकांना बसण्यासाठी आत लाकडी सोपानाची रचना केलेली 
होती. पूर्वमागी उंचावर प्रगास्त आखाडा बांधळेला होता. 
त्यात एका वेळी अनेक मल्ल्युद्धे हो. आखाड्याभोवती तीन 
लाकडी कोट असत. मल्ल घामाघूम झाल्यास घाम टिपण्या- 
0 हानी त वा राख भरलेले रांजण आणि तहान 
> निलही ण्याच्या भरलेले रांजण ठिकठिकाणी ठेव- 
जाळतो क त व औषधेही ठेवलेली असत. आखाड्या- 

ऊ, सरदार, मानकरी यांच्यासाठी सुंदर 
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व प्रशस्त इमारत वांवळेली होती. तिच्या दुसऱ्या मजल्यावर 
राजघराण्यातील स्त्रियांसाठी खास व्यवस्था केली होती. कुलीन 
स्त्रियांसाठी पडदे लावून बसण्याची सोय केलेली असे. मदानात 
उपाहारगृहांचीही सोय असे. मल्ल्युद्धे सुरू होण्यापूर्वी रणवाद्य 
बाजवीत. 
महाभारतकाळी मल्ल्युद्धाचे काही नियमही निडचित झाल 
होते. त्यांपैकी काही असे-(१) लढणार्‍या मल्लांपैकी कोणीही 
दास्त्राचा अवळंव करू नये. (२) वय, वजन व ताकद समान 
असलेल्या मल्लांचीच जोडी ठरवावी. (३) जोडी ठरवल्या" 
पासून साधारण एक महिन्याने लढत व्हावी. त्या अवधीत 
मल्लांनी सराव करावा. (४) लढतीच्या वेळी एखाद्या मल्लाला 
मूर्च्छा आल्यास लढत थांबवावी व त्याच्या डोक्यावर पाणी 
शिंपडून त्यात्या सावव करावे. (५) घाम आला असता किंवा 
मूर्च्छा आली असता, लढत ज्या अवस्थेत थांववळी असेल 
त्याच अवस्थेत ती नंतर पुन्हा सुरू करावी. (६) मल्ल्युद्धाचा 
निकाल लागल्यानंतर जित व जेता अल्या दोन्ही साहिर 
संरक्षणाची व्यवस्था असावी. (७) हा नियम मोडण 
मल्लाला कडक शासन व्हावे. (८) लढत नियमाप्रमाणे चालली 
आहे की नाही, हे पाहण्याचे व तिचा निकाल देण्याचे काग 
पंचांनी करावे. र 
मल्लांना युद्धासाठी निमंत्रण मिळाळे, की ते अंगाला च 
चर्चून नवीन वस्त्र धारण करीत आणि दहीभातासारखा पी 
हार घेत. नंतर हातांत दुर्वा व अक्षता घेऊन ते हत्तिणीच 
आरूढ होऊन तूर्यभेरींच्या निनादात भगवान श्रीकृष्णाला 
पुष्पांजली अर्पण करीत आणि राजाला वंदन करून आपापल्या 
जागी जाऊन बसत. ब 
प्रत्यक्ष लढतीच्या वेळी मल्ल लंगोट घालीत व एका क्र 
वस्त्राने कंबर कशीत. मग मल्ल हस्तस्पर्श करून एकमेका 
पाया पडत आणि लढतीला सुरुवात होई. यी 
मल्लासाठी आचारसंहिता ठरवलेली होती. मल्लाने 2 
मदन करून मग गार पाण्याने स्नान करावे, असे आगि 
आहे. मल्लाच्या जीवनात योग्य आहाराला महत्त्वाचे नित 
असे. भाजीपाला, फळे, मासे, मांस, दही, दूध, तुप, इ. ₹ ण 
वर्धक पदाथे त्याच्या आहारात असावे, तसेच क्रतुमानाप्रस 
त्याने आहारात बदल करावे, असे सांगितलेले आहे. 
पुर्वी युद्धमह नामक एक उत्सव दर वर्षी होत असे. त्या 
मल्ल आपले कौशल्य दाखवीत काही मल्ल तर देशाच्या नि 
निराळया भागांत दौरे करून राजमल्लांशी युद्ध करीत, 
उल्लेख जेन साहित्यात आढळतात. पाहा - आखाडा, 8 
मल्लपुराण. [ प्रा. भा. सा. सां. भू.; मानसोल्लास; मार्स 
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मल्लविद्या, उदय आणि विकास -श्री. कृ. गो. सूर्यवंशी, १९६५, 
एकता, पौष शके १८७९] 


एक जात. या लोकांची वस्ती मध्य प्रदेशात आढळते. 
मल्लार नावाडी व मच्छिमार या लोकांची वनलेली ही जात 
.आहे. हे लोक मूळचे केवट जातीतले होते असे म्हणतात; पण 
यांनी ताग पिकविण्याचा व्यवसाय सुरू केल्यामुळे यांची स्वतंत्र 
जात वनली. वलराम हा आपला पूर्वज असल्याचे हें 
सांगतात. 
केवट लोकांशी यांचा लग्नसंबंध होत नाही. हे लोक मुलींची 
लग्ने बालपणीच करतात. यांच्यांत घटस्फोट व विधवाविवाह 
पुर्वीपासुन रूढ आहे. घटस्फोट जातीच्या पंचायतीसमोर घ्यावा 
लागतो. [ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


> एक पूजाप्रधान ब्रत. मार्गशीष शुद्ध 
मह्लारिमहोत्सव षष्ठीला मल्लारी व त्याची पत्नी म्हाळसा 
यांची पुजा करतात. मल्लारीच्या पुजेत हळद ही मुख्य वस्त 
असते, तिला भंडार असे म्हणतात. ही पूजा प्रत्येक रविवारी 
किवा शनिवारी किवा प्रत्येक षष्ठीलाही करतात. [ हिं. ध.] 


सछारी ( इ. स. चे १७ वे शतक) महाराष्ट्रातील 
र एक विख्यात ज्योतिषी. मराठवाड्यात गोदावरी 
नदीच्या काठी गोलग्राम (गोलटगाव) नामक एक गाव आहे. 
तिथे एक प्रसिद्ध विद्वत्कुल होऊन गेले. या कुळात विष्णू नावाचा 
एक मोठा ग्रंथकार होऊन गेला. हे घराणे पुढे काशीला जाऊन 
स्थायिक झाले. या विष्णूच्या कुळात मल्लारींचा जन्म झाला. 
मल्लारीने ग्रहूलाघत्रावर एक टीका रचली आहे. गणंर दव- 
ज्ञाच्या ग्रहूलाघवाचे चौदा अधिकार उपलब्ध आहेत; पण 
मल्लारीच्या टीकेत पंचांगग्रहणाधिकार म्हणून पंधरा ₹लाकांचा 
पंधरावा अधिकार मिळतो. याशिवाय यांची ताजिकावरही 
टीका आहे. [ भा. ज्यो. शा.; भा. ज्यो. इ.] 


ठे जच 
0 र मल्ल देत्याचा वध करणारा देव म्हणजे 
सह्लारी मातेड खंडोबा. याची जेजुरी, पाली, इ. क्षेत्रे महा- 


राष्ट्रात आहेत. पाहा - खंडोबा. 

म बारा ज्योतिलिंगांपैकी एक. याचे स्थान श्रीशेल 
छिकाजुन पर्वतावर आहे. आंध्र प्रदेशातील कश्नूर 

जिल्ह्यात हे क्षेत्र असून, या देवस्थानाची सर्वे व्य़वस्था तिरुपती 

सस्थानाकडे आहे. पाहा - श्रीशेल. 
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ट् जु कता (१११०-११७५ इ. स.) एक 
माछकाजुन पाडताराध्य दोरशव धर्माचायं. डी. जन्म 
आंद प्रदेशातील गोदावरी जिल्ह्याच्या द्राक्षाराम या गावी 
झाला. याचे वडील भीमन पंडित हे गौतमगोत्री क्रग्वेदी 
ब्राह्मण असून, ते द्राक्षारामाच्या भीमेशवरस्वामीमंदिरात पुजारी 
होते. मल्लिकार्जुनाच्या आईचे नाव गोरांबा. द्राक्षारामाजवळ 
कोटपल्ली नावाचे गाव आहे. तिथले आराध्यदेव हे मल्लिका- 
र्जुनाचे गुरू होत. मल्ल्कार्जुनाने यांच्यापासून शेव दीक्षा 
घेतल्यावर आपले उर्वरित सारे आयूृष्य ज्ञेवमताचा प्रसार 
करण्यात घालविले. 

वेंगीच्या ( पूर्व ) चालुक्य राजवंद्यातील राजेंद्र दुसरा 
इ. स. १०७० मध्ये चोळांच्या सिंहासनावर बसला तो कुलो- 
त्तृंग पहिला या नावाने ओळखला जातो. तेव्हापासून वेंगीचे 
राज्य चोळांच्या साम्राज्यात समाविष्ट झाले. चोळांचे राज- 
प्रतिनिधी म्हणून जे घराणे वेंगीवर राज्य करू लागले, ते कुलो- 
त्तृंगाच्या वंश्यातलेच होते. त्या घराण्याला वेळनाटी चोळ घराणे 
म्हणतात. त्या घराण्यातला राजा चोळराज दुसरा ( इ. स. 
११६३-११८०) याच्या दरबारात मल्लिकार्जूनाने प्रतिज्ञा केली 
ती अश्ली - शिव हा सवंश्रेष्ठ देव आहे, हे सिद्ध करण्यासाठी 
जरूर पडली तर मी स्वतःचे मस्तकही अपेण करीन आणि 
शिवाहून इतर देव श्रेष्ठ आहेत, असे प्रतिपादन करणाऱ्याच्या 
मस्तकावर मी लत्ताप्रहार करीन. 

एकदा बौद्ध व जैन पंडितांबरोबर पंडिताराध्याचा वाद 
होऊन त्यात त्याचा विजय झाला. बौद्धांचा पराजय झाल्यावर, 
मल्लिकार्जूनाच्या पूजेत असलेल्या शिवलिंगावरील हार घेऊन 
ते पळून गेले. मल्लिकार्जुनाच्या शिष्यांनी त्यांना गाठून त्यांची 
हत्या केली. यामुळे वेळनाटी चोळ राजा (दुसरा) चिडला व 
त्याने पंडिताराध्याचे डोळे काढले. पंडिताराध्याने चिडून राजाला 
शाप दिला. त्यानंतर वेळनाटी चोळांचा नाश झाला. दुसर्‍या 
एका ग्रंथात वेळनाटी चोळाचा मेहुगा कोंडापटी बुद्धराज याते 
पंडिताराध्याचे डोळे काढले असे म्हटले आहे. वीरशेवांची 
समजूत अशी आहे, की शिवानुग्रहाने त्याला पुनच दृष्टिलाभ 
झाला. 

चंदवोळ ही चोळांची राजधानी होती. ती सोडून मल्लिका- 
र्जुन प्रथम अमरावतीला व नंतर श्रीशेलाला गेला. श्रीशेलाच्या 
खाली बेर्हुरी या गावी तो राहिला आणि अखेर तिथेच त्याचा 
मृत्यू झाला. 

मल्लिकार्जुनाने तत्कालीन प्रसिद्ध शेव तीर्थांच्या यात्रा केल्या. 
या यात्रांतच त्याने रुद्रमहिमा, लिंगोद्भवगद्य, अमरेश्‍वराष्टक, 
इ. ग्रंथ रचले. हे ग्रंथ तेलुगू भाषेत आहेत. याशिवाय गण- 


मल्लिकाजुंन पंडिताराध्य 


सहस्रनाम, इष्टलिंगस्तोम व वसवगीत हे ग्रंथ त्याने कानडीत 
रचले आहेत. त्याची स्फुट रचनाही वरीच आहे. 

या सर्व ग्रंथांमध्ये शिवतत्त्वसार हा त्याचा ग्रंथ प्रमुख होय. 
त्यात ४८९ पदे आहेत. हा ग्रंथ प्रौढ होळीत रचला गेला आहे. 
वीरदव साहित्यात त्याला मोठा मान आहे 

मल्लिकाजुंन पाशुपत शेव मताचा होता व तो बसवेइवराचा 
समकालीन होता. बसवेइवराने कल्याणीहून याच्याकडे विभूती 
पाठविली होती, असे सांगतात. ती विभूती लावल्यावरोवर 
याला कानडी भाषा येऊ लागली, अक्ली दंतकथा आहे. त्याच- 
वरोवर वसवेद्वराने याला ब्राह्मण्याचा त्याग करण्यासही सांगि- 
तले होते; पण त्याने ते मानळे नाही, असे म्हणतात. या दंत- 
कथांच्या आधारावरून या दोन पंडितांमधीळ विचारांचा भेद 
स्पष्ट होतो. [ व. का. रा.; ते. सा. इ.; जर्नल दि ऑफ आंब्र 
हिस्टॉरिकल रिसर्च सोसायटी, १९६०-६१ ] 


स्वि (१) (इ. स. चे १४ वे किवा १५ वे शतक) 
माह संस्कृत भाषेतील एक प्रसिद्ध टीकाकार. याचे 
संपूर्ण नाव कोलाचल़ मल्लिनाथ असे होते. याला पेडटभट्ट असेही 
म्हणत असत, हा आंब्न प्रदेशाचा रहिवासी असावा. काव्य, अलं- 
कार, व्याकरण, ज्योतिष, स्मृती व षड्ददंने यांमध्ये तो पारंगत 
होता. व्याकरण, व्युत्पत्ती आणि अर्थविवेचन या दृष्टीने त्याच्या 
टीका विशेष प्रशंसनीय आहेत. नामूलं लिख्यते किज्िचित 
नानपेक्षितमुच्यते ' च: निराधार किवा अनावश्यक असे काही 
लिहिले जाणार नाही, अशी त्याची प्रतिज्ञा होती. त्याने रघु 
वंश, मेघदूत, कुमारसंभव, छ्रिश्युपाल्वध, किरातार्जुनीय, 
नेषघीयचरित, अमरकोश, इ. ग्रंथांवर टीका लिहिल्या आहेत. 

त्याने रघुवंशावरील संजीवनी नामक आपल्या टीकेत शंभरा- 
पेक्षा जास्त ग्रंथांचा व प्रंथकारांचा उल्लेख तरी केला आहे 
_ किंवा त्यांची अवतरणे तरी दिली आहेत. त्यांत अमर-वेजयंती 
यांसारखे कोश, अलंकारास्त्र, दंडनीती, राजनीती, कायदा, 
ज्योतिष, संगीतशास्त्र, कामशास्त्र, गजशास्त्र, विविध पुराणे, 
स्मृती, धर्मशास्त्र, निरनिराळी दर्शने, इ. विविध विषयांवरील 
ग्रथ उल्लेखित आहेत. 

खथुवंशातील पुढील इलोकावरील त्याची टीका अशी- 

सेना परिच्छवस्तस्य हयमेवार्थलाधनम्‌ । 
शास्त्रेष्वकुष्ठिता बुद्धिमार वी धतुषि चातता ॥। 
(रघु. १.१९) 

रिका राक: लेना चतुरळगवलम्‌ । पारिन्ाचतीऑेनेति 
*पुंसिउसं */0 मू, तुल्यमभूदित्यर्थ: । 


छत्रचामरादि 
संज्ञायां व डड नट 
स सज्ञायां घ: प्रायेण ! इति घप्रत्यय: | * छादेवेदग्यूपस- 
“ह. जुही 
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गैस्य * इत्युपधाहस्वः । अर्थस्य प्रयोजनस्य तु साधनं हृयमेव । 
शास्रेष्वकुष्िता अव्याहता बद्धि: । व्यापृता * इत्यपि पाठ: । 
धनुष्यातता आरोपिता मोर्वो ज्या च । ' मोर्वी ज्या शिज्जिनी 
गुण: ' इत्यमर:। नीतिपुर:सरमेव तस्य शौर्यमभूदित्यर्थः ॥ 

अर्थ - त्याचे (दिलीप राजाचे ) सन्य त्याला केवळ राज- 
चिन्हाप्रमाणे असे. कारण कोणतेही कार्य साधण्याचे त्याचे दोन 
मार्ग होते. एक शास्त्रांत सर्वगामी बुद्धी व दुसरा प्रत्यंचा चढ- 
वलेले धनुष्य. 

मल्लिनाथाचा वैश्यवंशसुवाकर नामक तेलुगू भाषेतील एक 
ग्रंथ नुकताच उपल्व्य झाला आहे, असे श्री. राघवन यांनी 
लिहिले आहे. 

मल्लिनाथ हा टीकाकार म्हणन इतका प्रसिद्ध होता, की 
पुढे मल्लिनाथी हा शब्द टीका या अर्थी रूढ झाला. [ हि. वि 
को.; म. च. को.; व्हॉ. इ. इ. स्ट.; प. कु. गोंडे -मो'ट्र. ओ. 
का. मद्रास, १९२४. ] 

(२) जनांचा १९वा तीर्थकर. हा गर्भात असताना यांच्या 
आईला मल्लिकापुष्पांचा वास घेण्याचे डोहाळे लागले होते, 
म्हणून याचे नाव मल्लिनाथ असे ठेवले. शवेतांबरमते मल्लितार्थ 
हा पुरुष नसून, ती स्त्री आहे. पण याच्या मूर्ती मात्र पुरुषाच्या 
आढळतात. पाहा - तीर्थंकर. [ जं. इ. ] 


जैन तीर्थकर मल्लिनाथ यांच्याविषयी 
मह्लिनाथपुराण माहिती देणारा हा ग्रंथ सकळकीतींने रला 
आहे. जिनस्तुती, विदेहातील़ कच्छकावती नामक नगरीचे तश 
तिथल्या वेश्रवण राजाची कथा, घ्मोपदेश, रत्नत्रयवर्णन, ल 
णाच्या दौक्षेचे वर्णन, इंद्रभवनाचे वर्णन, मल्लिनाथाचा गर्भा 
वतार्‌ व जन्माभिषेककल्याण यांचे वर्णन, त्याची वैराग्योत्पत ? 
त्याचे निष्क्मण व केवल्योत्यत्ती, त्याचा धर्मोपदेश आपि 
शेवटी त्याचे निर्वाण, एवढे विषय यात आले आहेत. [ हिंडुत्व 


ला 


(इ. स. चे ११ वे किवा १२ वे शतक ) प्री 


(> च मा 
माह्लपण श्रेष्ठ जैन कवी व मांत्रिक. याच्या चरित्रासब 
फारशी माहिती मिळत नाही. हा संस्कृत व प्राकृत आंबा 
चांगला जाणकार होता, हा लोककल्याणासाठी मंत्रतंत्रांचे प्रस शै 
गी करीत असे. याच्या उपल्न् ग्रंथांची नावे मशी - मदा 
पुराण, नागकुमारकाव्य, भैरवपद्मावतीकल्प, साएस्वतीपत 
ज्वालिनीकल्प व कामचांडालीकल्प. या ग्रंथांपैकी मचा) 
वतीकल्प हा ग्रंथ मंत्रज्नास्त्रासाठी फार प्रसिद्ध आहे. महापुर 
या ग्रंथात अनेकांची चरित्रे आहेत. हा ग्रंथ दोन हजार स॑ 
लोकांचा आहे. [ जे. या. इ. ] 


खंड सातवा 


मव्ल्दी एक 'कालगणनापद्धती. टिपू सुलतानाने ही पद्धत 
१५ सुरू केली. ही कालगणना म्हणजे हिंदू कालगणना 
व त्याची स्वतःची कल्पना यांचे संमिश्रण आहे. टिपूर४मे 
१७८३ ला गादीवर वसला (हि. स. ११९७ जमादिलावर १ 6 
तेव्हापासून ही कालगणना सुरू झाली. हा गादीवर वसला 
तेव्हा संवत्सरचक्रापैकी सदतिसावे शोभन संवत्सर चालू होते. 
टिपूने हिंदू पद्धतीचे संवत्सरचक्र व महिने घेतले; पण त्यांची 
नावे बदलली. हि. स. ११९७, ११९८, ११९९ व १२०० या 
वर्षावरोबर जुळणारे संवत्सरक्रमांक २७, ३८, ३९ व ४० 
यांना याच संख्या ज्यांनी व्यक्‍त होतील असे अव्जद पद्धतीचे 
शब्द त्याने शोधून काढले; काही नवीन शब्द बनवून तेच त्या 
संवत्सरांची नावे म्हणून वापरात आणले. महिन्यांसाठी असे शब्द 
शोधून काढले, की त्यांच्या पहिल्या एक किवा दोन अक्षरांची 
अव्जद पद्धतीने १ ते १२ किमत होईल. पुढे ते शब्द हीच महि- 
न्यांची नावे बनली. 
दि. २३ ऑक्टोबर १७८६ ला हिजरी १२०० हे साल 
संपले. या सुमाराला टिपूला एक नवीन कल्पना सुचली. हिज- 
रात या शब्दाचा मूलार्थ निष्क्रमण असा आहे. परंतु पुढे पला- 
यन असा अर्थ या शब्दाला प्राप्त झाला. अर्थात हिजरी सन 
म्हणजे महंमदाने मदिनेला केलेल्या पलायनापासून सुरू झालेला 
काळ, असा अर्थ सामान्य जनांनी केला. टिपूला ही कल्पना 
आवडली नाही. त्याने महं मदाच्या जत्मापासूत आरंभ झालेल्या 
कालाची कल्पना केली व त्याला मव्ल्दी (जन्मासंबंधी) हे नाव 
दिले. महंमदाचा जन्म इ. स. ५७२ किंवा शके ४९४ बरका 
म्हणजे तेव्हापासून हिजरी १२०० किंवा इ. स. १७८६ पस्त 
चांद्रसौर मानाची १२१४ वर्षे गेली, असे होईल. १२१५ वे वर्ष 
किवा ४१ वे संवत्सर २० मार्च १७८७ ला सुरू व्हावयाचे 
होते. दि. २४ ऑक्टोबर १७८६ ते १९ मार्च १७८७ हि. स. 
१२०१ किवा ४० वे वर्ष चालू होते. हे टिपूने तसेच चाळू ठवल ; 
पण दि. २० मार्च १७८७ पासून ४१ वे वर्षे चालू होत असल्याने 
त्या दिवसापासून मव्लूदी १२१५ साल सुरू केले. [सं. मि. ] 


७. झसलमानांची सामुदायिक प्रार्थनेची जागा. ही बहुधा 
मशाद्‌ दगडांची किवा विटांची चौकोनी इमारत असते. 
तिच्या समोर मोकळी जागा असते आणि भोवती ओवऱ्या 
बांधलेल्या असतात, इमारतीची जी भिंत मक्‍केच्या बाजूळा 
असते, तिच्यात मध्यभागी एक कोताडा असतो. त्यावरून 
मक्‍्केतील काबाची दिशा समजते. कोताड्याच्या उजव्या 
बाजूला एक ओटा असतो. त्याच्यावर उभे राहून खुत्वबा पढतात. 
अंगणात एक होद असतो. तिथे हातपाय धुण्याची सोय असते. 
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मसलर 


तसेच तिये एक स्नातगृहही वांधळेळे असते. मशिदीच्या आवा- 
रात प्रवेश केल्यावर प्रत्येकजग पादत्राणे काढून डाव्या हातात 
घेतो, हौदावर जाऊन हातपाय धुतो आणि प्रार्थनेच्या जागी 
जातो. तिथे पादत्राणे स्वतःच्या समोर ठेवून तो प्रार्थनेला 
सुरुवात करतो. 

मशिदीच्या मुख्य अधिकाऱ्याला इमाम म्हणतात. काही 
मशिदीत मौलवी नेमलेले असतात. ते विद्यार्थ्यांना शिकविण्याचे 
काम करतात. मशिदीची देखभाल करणाऱ्याला मुतावल्ली 
असे नाव आहे. या सर्वांची उपजीविका लोकाश्वयावर 
चालते. 

ईदसारख्या मोठ्या सणाच्या दिवशी मशिदीत नमाज पढ- 
ण्यासाठी खूप लोक जमतात. मशीद हे एक पवित्र स्थान 
असून, तिथे फालतू गप्पा मारणे किवा इतर व्यवहार करणे हे 
निषिद्ध मानलेले आहे. 

मदिनेजवळ कूवा येथे हजरत मुहंमदाने पहिली मशीद 
बांधली. तिला घुमट, कोनाडा, मनोरे, कमानी वगैरे काहीही 
नव्हते. त्यानंतर ऐशी वर्षांनी ही अलंकरणे मशिदीच्या बांघ- 
कामात शिरली. नंतरच्या काळात तुकेस्थान, सिरिया, इजिप्त, 
इ. देशांत चर्चच्या धर्तीवर मशिदी बांधण्यात आल्या. सांप्रत 
दिल्ली येथील मोती व जुम्मा मशीद, अजमेर येथील जामा 
मश्यीद व अढाई दिनका झोपडा ही मशीद, आग्याच्या लाल 
किल्यातील नगीना व मोती मशीद, इ. काही मक्षिदी 
भारतात प्रसिद्ध आहेत. [ डि. इ. ] 


भिक्षेकऱयांची एक भटकी जात. महाराष्ट्रात यांची 
ससलर वस्ती आहे. भिक्षेसाठी हे जेव्हा एखाद्या गावी 
जातात, तेव्हा एखाद्या मांगाच्या घरी मुक्काम ठेवतात. मांग 
लोक आमचे आईबाप आहेत व त्यांनीच आम्हांला पोसले, असे 
हे सांगतात. म्हणून मांग जातीकडे भिक्षा मागणे हा ते आपला 
घर्म समजतात. कधीकधी हे दोरावरची शारीरिक कसरत 
करूनही पैसे मिळवितात. या कसरतीच्या वेळी एखादा सोनार, 
लोहार किंवा सुतार याची उपस्थिती आवड्यक असते. 
यांच्यापैकी कोणीच नसेल, तर हे कसरतीचे खेळ करीत नाहीत; 
याचे कारण काय ते मात्र सांगत नाहीत. 
यांच्यामधील एखाद्या स्त्रीने व्यभिचार केल्यास तिचा नवरा 
जातपंचायतीची बैठक बोलावतो. त्या बैठकीच्या वेळी पंचायत 
तिंची निर्भर्त्सना करते, तिच्या डोक्यावर दगड ठेवते आणि 
*तुल्या हवे तिकडे जा' असे तिला सांगते. तिचा जार जर 
त्यांच्याच जातीचा असेल तर अशा स्त्रीला त्याच्याशी लग्न 
करण्यास परवानगी असते. [ बां. बे. क्रा. ] 


मसुरकर, विनायंकमहाराज 


टे (इ. स. १८८८-१९५५) 
सद्ूरकर, ॥विनायक्रमहाराज एक अर्वोचींन घर्मेबरंचारक. 
यांचा जन्म सातारा जिल्ह्यातील मसूर या गावी ज्ञाला. समर्थ 
रामदासस्वामींप्रमाणे यांनी व्रिवाहमंडपातून पलायन केले 
आणि अनेक वर्पे तपश्चर्या करून परमेश्वरी ळृया संपादली. 
त्या काळात त्यांनी संस्क्रत ग्रंथांचा व धर्मशास्त्राचा खोल 
अभ्यासही केला. त्यानंतर वारा वर्षे त्यांनी रामेदवरापासून 
केलास-मानससरोवरापर्थंत व कावळकंदाहारपर्यंत तीर्थाटन 
केळे. त्या प्रवासात त्यांनी भारताच्या भिन्न भिन्न भागांत वस- 
लेल्या जातीजमाती, नगरे, संस्था व एकंदर समाजस्थिती यांचे 
पुक््म अवळोकन केळे आणि हिंदू समाजाच्या उत्कर्षासाठी कोणते 
कार्य करणे आवश्यक आहे, ते निश्चित केळे. त्यासाठी त्यांनी 
इ. स. १९२० साली मसुराश्रमाची स्थापना केली. त्या आश्र- 
मात उपनयन झालेली मुळे आणि आत्मोद्गार करून देव, धर्म, 
संस्कृती व राष्ट्र यांच्या सेवेसाठी आजन्म वाहून घेणारे तरुण 
यांना प्रवेश मिळत असे. त्यांना ध्यान, धारणा, प्राणायाम, योग; 
तसेच भाषा, गणित, इतिहास, भूगोल, इ. विषय शिकवले जात. 
संयमी, त्यागी, विद्वान व सेवाभावी असे साधक-प्रचारक निर्माण 
करणे हा या आश्रमाचा उद्देश होता. आश्रमातील अध्यापक व 
साधक मिळून कधीकधी देशयात्रा करीत. या भ्रमणकाळातही 
त्यांचा देनंदिन कार्यक्रम नियमित चाळू असे. त्याव्यतिरिक्त 
विनायकमहाराजांची गीतेवरील ओजस्वी प्रवचने हे त्या प्रचार- 
यात्रांचे वेशिष्ट्य असे. 

इ. स. १९२८-२९ साली महाराजांनी गोव्यातील सहृ्रा- 
वधी स्प्रिस्ती गावड्यांना सामुदायिकपणे हिंदू धर्मात घेतले. 
त्या कार्यात त्यांना व त्यांच्या शिष्यांना पोर्तुगीज सरकारकडून 
वराच त्रास सोसावा लागला. या घटनेमुळे मसुराश्रमाचे 
नाव सर्वे जगात गाजू लागले आणि सर्व हिंदू समाजात एक 
प्रकारचे चेतन्य निर्माण झाले. त्यानंतर मसूरकरमहाराजांनी 
वसई, दमण, नगरहवेली, कर्नाटक, वऱ्हाड, सातपुडा, इ. प्रदे- 
शांत शुद्धीकरणाचे कार्य जोमाने सुरू केले. 

महाराजांनी जागोजागी व्यायामशाळा स्थापून नमस्कार, 
योगासने; तसेच लाठी-काठी, जंविया, भाला, इ. आयुधांचा 
उपयोग यांचे तरुणांना विनामूल्य शिक्षण देण्याचाही उपक्रम 
झुलू केला. त्याचप्रमाणे हिंदु वर्मातील आदशंभूत अश्या राम, 
कज क नया व या पुरुषांची लक्षावधी सुंदर 
मनाचे इलोक शिया वका. टोक नच 
जयसिहास भे र सवा श्र च्य संदेश, श्रीशिवरायांचे 
गुळामगिरीतून मुक्‍त होण्या क. २ तती अधुन वाळठी, 

रु साठी भारतीयांना दासबोधाची 


११८ 


शिकवण देणे आवश्‍यक आहे, असा निदचय करून त्यांनी द्दा 
भर व्याख्याने दिली आणि श्रीदासबोध हे मासक्र व विश्‍वबोध 
हे साप्ताहिक सुरू केले. 
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पुर्वास्पृश्य व गिरिजन यांची सेवा हे कार्यही मुरिवधी 
केळे व आजही काही आश्रमीय साधक ते कार्य करीत कळ्या र 
हिंदू लोकांच्या अज्ञानाचा व दारिद्र्याचा फायदा घेऊन सरि का 
मिशनरी व मुल्ला-मौल्वी त्यांना आपल्या धर्मात ओढण्या व 
प्रयत्न जिथे जिथे करीत असतात, अशा ठिकाणी आपले प्रच 
रक पाठवून, त्या गरीब लोकांच्या अडीअडचणी सोडवण्या 
मदत करून त्यांना स्वधर्माची महती पटवून देण्याचे 
मसुराश्रमाने केले. हिंदूंच्या संघटनेसाठी महाराजांनी अत 
ठिकाणी यज्ञसत्रे चालवून वेदिक परंपरेला उजळा दिला. त 
व वैश्य लोकांच्या सशस्त्र, समंत्रक, सामुदायिक उपनयंनविधे 
उपक्रमही त्यांनी सुरू केला. तसेच परधर्मियांनी पळवून 
बाटवलेल्या कित्येक स्त्रियांना सोडवून आणून त्यांना शुद्ध कर्ल 


भारतीय संस्कृतिकोशं | 


खंड सातवा 


घेऊन स्वधर्मात त्यांच्या पुनवेसनाचे कार्यही त्यांनी केले. 
मसुराश्रमावर अनेक संकटे कोसळली होती; पण त्या सर्वांना 
खंबीरपणे तोंड देऊन महाराजांनी आपले कार्य शेवटपर्यंत 
मोठ्या जोमाने चालवले. इ. स. १९५५ साली त्यांचा मृत्यू 
झाल्यानंतर गोरेगाव (पूर्व) मुंबई ६२, येथे त्यांच्या पुण्यतिथीचा 
कार्यक्रम प्रतिवर्षी रामनवमीपासून हनुमानजयंतीपर्यंत केला 


जातो. [ श्री. ब्रह्मचारी विश्‍वनाथजी- दीपलक्ष्मी, मे १९६३ ] 


मस्तक मानवी शरीराचा सर्वांत उच्च भाग. यात डोळे, 
स्तक नाक, कान व जीभ ही चार व कातडीमुळे स्पर्शे- 
द्विय अशी पाचही ज्ञानेंद्रिये असतात. मेंदूचे स्थानही मस्तकात 
असल्यामुळे मस्तकाला महत्त्वाचे स्थान प्राप्त झालेले आहे. 
माणसाचा प्राण किवा आत्मा मेंदूत असतो, अक्षी काही लोकांची 
समजूत आहे. तसेच मस्तकातील अनेक छिद्रांतून दैवी किवा 
दानवी शक्‍तींना आत प्रवेश करता येतो, असेही समजतात. 


ज्या सप्त पुरुषांपासून प्रजापतीची उत्पत्ती झाली, त्यांचे 
प्राणतत्त्व एकत्र होऊन प्रजापतीचे मस्तक बनले, असे शतपथ 


ब्राह्मणात सांगितले आहे. शरीराच्या निरनिराळ्या भागांत 
निरनिराळ्या देवतांचा वास असतो. त्यांपैकी सर्वश्रेष्ठ देवतेचे 
स्थान मस्तकात असते, असे हिंदू लोक मानतात. त्यामुळे धार्मिक, 
सामाजिक व वैद्यकीय विधींत मस्तकालाच अंगारेधुपारे, कुंकुम- 
तिलक, अक्षता, रक्‍ताचा तिलक, विभूती वगेरे लावण्याची 
चाल पडली आहे. 

शत्रूला जिंकल्यानंतर त्याचे शिर कापून ते विजयचिन्ह 
म्हणून मिरवण्याची प्रथा प्राचीन काळी सवे जगात प्रचलित 
होती. ही मस्तके जतन करून ठेवण्याचीही पद्धत होती. यामागचे 
आणखी एक कारण असे, की त्या मारलेल्या व्यक्‍तीची शक्ती 
त्याच्या मस्तकातच केंद्रित असल्यामुळे, त्याचा आत्माही 
आपल्या ताब्यात राहील व आपल्याला मदत करील, अशी 
आदिम लोकांची धारणा होती. इतकेच नव्हे; तर थनवान्य” 
समृद्धी, प्रजोत्पादन, आरोग्य व एकंदरीत संब सुखोपभोग 
त्याच्यामुळे प्राप्त होतात, अशीही त्यांची श्रद्धा होती. 
मस्तकातील कवटीच्या आतील मेंदू भक्षण केल्याने किवा 
केवटीतून पेय प्याल्याने त्या व्यक्‍तीची बुद्धी, ै्ये, इ. गुण प्राप्त 
होतात, असेही समजले जाई. कित्येक जातीजमातींत स्वत:च्या 
वंशातील थोर व्यक्तीचे किवा जमातीच्या प्रमुखाचे मस्तक 
जपून ठेवण्याची प्रथा होती. त्यावरूनच पुढे मस्तकाची प्रतिमा 
करून ठेवण्याची पद्धत पडली. भं 

मस्तक हा शरीराचा महत्त्वाचा अवयव असल्यामुळे देवा- 
पुढे भक्तीने व थोर व्यक्‍तींसमोर आदराने मस्तक नमविण्याची 


११९ 


मस्नवी 


पद्धत पडली आहे. ही पद्धत जगात सवंत्र प्रचलित आहे. 

मानवाचे जे अनेक वंश पृथ्वीवर होऊन गेले व सध्या 
अस्तित्वात आहेत, त्यांच्या मस्तकातील कवटीची लांबी, रंदी 
व आकार यांचा अभ्यास करून शास्त्रज्ञांनी त्याचे एक शास्त्रच 
बनविले आहे. 

मस्तकाला महत्त्व असल्यामुळे अनेक देवतांच्या प्रतिमा 
केवळ त्यांचे मस्तक व त्याभोवती तेजोवल्य अक्या रूपांत 
केलेल्या आढळतात. काही मूतींना एकापेक्षा अधिक मस्तके 
असतात. जितकी मस्तके जास्त, तितकी त्यांची शक्‍ती जास्त 
अक्षी कल्पना त्याच्या मुळाशी असावी. [ एन्सा. रि. ए. ] 


॥ उर्दू शायरीचा एक प्रकार. एखाद्या प्रसिद्ध व्यक्तीचे 
मस्नधा जोवनचरित्र अथवा वर्णनात्मक दौर्घे काव्य, 
किंवा कल्पित कथा पद्यात लिहिणे याला सस्तवी म्हणतात. 
मस्नवी शब्दाचा अर्थ दोन-दोन असा आहे. मस्नवीतील प्रत्येक 
शेराचे दोन्ही चरण यमकयुक्‍्त असतात. परंतु एका शेराचे 
यमक दुसर्‍या शेरावरोबर साधलेले नसते. सात छंदांतही 
मस्नवी लिहिलेल्या आढळतात. 

मस्नवींच्या निर्मितीची आवश्‍यकता का भासली याचे विवे- 
चन करताना श्री. सेतुमाधवराव पगडी लिहितात - गज़ल 
हा पद्यप्रकार म्हणजे तुटक आणि लहान अशा कवितांचा. 
त्यामुळे एखादे महाकाव्य रचणे असल्यास गजल हा प्रकार 
वापरणे अशक्य होते. म्हणून फार्सी काव्यात भस्नवी हा प्रकार 
प्रचारात आला. सोपे व सुटसुटीत वृत्त, वर्णनाचे सातत्य, हे 
मस्नवीचे विशेष होत. 

सामान्यत: इ. स. च्यापंधराव्या शतकात मस्नवी रचल्या जाऊ 
लागल्या, असे समजतात. प्रारंभीच्या मस्नवी लहान लहान आणि 
घार्मिक विषयांवर असंत. गुजरातमधील सूफी संत मिया खूब 
महंमद चिती याची खूब तरंग नावाची मस्तवी हे उद्‌तील पहिले 
मस्नवी काव्य मानतात. इ.स. १५७८ चा सुमार हा या काव्याचा 
काळ होय. या काव्यातीलेव्िक्य नीतिपर असून, कथानकांच्या 
हारे नीतितत्त्वे बिबविण्याचा प्रयत्न त्यात केलेला आहे. 

विजापूरचा सुलतान इब्राहिम आदिलशहा (दुसरा) आणि 
गोवळकोंड्याचा महंमद कुली कुतुबशहा यांच्या काळात 
मस्नवींना बहर आला. या वेळी प्रेमी जनांच्या कथा मस्नवीतून 
गायल्या गेल्या. मुफीक हा या काळातला प्रसिद्ध कवी होय. 
चंद्रबदन माह्यार आणि सोमहारकी कहानी या त्याच्या प्रसिद्ध 
मस्नवी होत. चंद्रबदन माह्यार हें काव्य फार लोकप्रिय झाले. 
थोड्या-फार फरकाने या काव्याच्या आधारावर अनेक मस्नवी 
लिहिल्या गेल्या. या काव्यातल्या काही ओळी अशा- 


मस्नवी 


यो दुख आज मझ जीव का साथी हुआ 

यौ साती सो मुझ जिव का घाती हुवा ॥ 

अता जगमे रहना नहों खब काम 

के इस बाज ज्ञीना अपस को हराम ॥। 

मेरा दुख कहंगी तो सरते काने 

हिकायत मेरी बेग सरनेकोनं ॥ 

कहों यो द! नाजुक मिठे बोल सों 

सो बेगी मिल॑ जाके उत पीय सों ॥। 

अर्थ- एक वियोगिनी प्रेयसी म्हणते- हे दःख आज माझ्या 
जावनाचे साथीदार वनळे आहे. आणि हा साथी माझ्या जीव- 
नाचा नाझ करणारा ठरला आहे. आता जगात जगण्यासारखे 
चांगळे काही उरले नाही. याच्या शिवाय जगणे मला अशक्य 
आहू. मा माझे दु:ख सांगू लागळे, तर ते संपणारे नाही आणि 
माझ्या तक्रारीही ही लवकर मिटणाऱ्या नाहीत. आता दोन गोड 
शब्द जर मी वोलेन, तर मी माझ्य़ा प्रियकराच्या पायांजवळ 
लवकर पोचेन 

यानंतर मस्नवींची रचना करणारे अनेक कवी होऊन गेले. 
त्यात प्रामुख्याने पंडित दयाशंकर कोळ नसीम आणि मीर 
हसन यांची गणना करावी लागते. मीर हसनची सहरुल्वयान 
ही मस्नवी सर्वोत्कृष्ट आठे [उ. क. तों.; उ. का. प. ] 


ग. हिंगायतांचा देव. सोलापुर जिल्ह्यात वार्गी- 
महृकाळश्‍वर पासून सुमारे चोदा मेलांवर वैराग नावाचे 
एक गाव आहे. तिथून एक मैलावर असलेल्या सासुरे नामक 
गावात ह्‌ देवस्थान आहे. गावाजवळून नागघरी नावाची नदी 
वाहते. हे देवत जागृत आहे, अक्ली इथल्या लोकांची समजत 

हे. सर्पदंश झालेल्या लोकांना इथे आणून त्यांना कडनिंबाच्या 
पाल्याचा रस पाजतात आणि देवाल्याला प्रदक्षिणा घालायला 
लावतात. या उपचारानंतर विष उतरते, असे म्हणतात. कातिक 
शुद्ध पौणिमेला महंकाळेश्‍वराची यात्रा भरते. [ म. लो मा. ३] 


अष्ट विनायकांवैकी वरदविनायकाचे स्थान हे स्थान 


म्‌द्द्द मुंबई-पुणे मार्गावर खोपोलीपासून ४ मैल अंतरावर 
आहे. इथले मंदिर लहानसेच असून, त्यातली गणेशमर्ती दगडी 
रि 


सहासनावर विराजमान झालेली आहे. सिंहासनावर दोन 
गजराज कोरलेले असुन, त्यांच्या मध्ये देवाची मूर्ती आहे 
गाभार्‍याच्या द्वारावर क्रद्धिसिद्धींच्या मरती कोरलेल्या आहेत 

सभामंडप ८ फूट चौरस असून, बाहेरचा ४० फूट 
चौरस आहे. देवळाच्या चारही बाजूंना हत्तीच्या दोन दोन 
आकृती कोरलेल्या आहेत घुमटाची उंची २५ फूट आहे. 


१२० भारतीय संस्कृतिकोश 


इ. स. १८९२ पासून मंदिरात अखंड नंदादीप तेवत आहे 

देवळाच्या मागे एक तळे आहे. इ. स. १६९० साली 
पौडकर नावाच्या गणेशभक्ताला दैवी दष्टान्तानुसार विता- 
यकाची मूर्ती त्या तळघात सापडली. त्याने तौ तळयाजवळच 
एका अखड दगडी कोनाड्यात स्थापली सः १ ७२५ 
साली पेशव्यांचे एक सरसुर्भे बरिविळकर यांनी लिथे देऊळ बांधले. 
त्यानाच इ. स. १७५७ मध्ये महढ़ हे गाव देवाच्या नावे 
करून दिले 

इथल्या वरदविनायकाच्या उद्‌भवाविपयी एक आख्यायिका 
प्रचल्ति आहे, ती अशी - 

प्राचीन काळी विदर्भ देशातील भीमराजाचा पुत्र रुक्‍मांगद 
अरण्यात मृगयेला गेला. असता विश्रांतीसाठी वाचक्‍्तवी 
मुनीच्या आश्रमात गेला. तेव्हा मनीची पत्नी मुकुंदा त्याच्या 
असामान्य ख्पावर भाळली. पणतो राजपुत्र तिला काही 
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वरदविनायक - महढ 


केल्या वश होईना. म्हणन तिने त्याला * तू कुष्ठी होथील 
असा झाप दिला, तो तिथून निघून गेल्यानंतर इंद्राने आ! 
गदाचे रूप घेऊन मुकुंदेची कामेच्छा तृप्त केली. पुढं _ा 
पुत्र झाला, त्याचे नाव गृत्समद असे ठेवले गेले. तो म॑ 
झाला व विद्यासंप्नही झाला; पण तो जारज बालेत्या 
समाजात त्याचा पदोपदी उपहास होऊ लागला. स्वत 
जन्माची सत्यकथा त्याला कळल्यावर त्याने महढच्या 
घोर तपश्‍चर्या केली ब “गणानां त्वा! या मंत्राच्या अनुष्ठानारत 


> 


खंड सातवा १२१ 


गजाननाला प्रसन्न करून घेतले. यानंतर गृत्समद मंत्रद्रष्टा चरषी 
झाला. त्याने ज्या वनात तप केळे, ते पुढे भद्रक या नावाने 
प्रसिद्ध झाले. त्या स्थळी स्नान व दान करणाऱ्या भक्तांच्या 
सर्व कामना पूर्ण होतील, असा आशीर्वाद गणपतीने दिला. पुढे 
गृत्समदाला वर देणाऱ्या गणपतीला वरदविनायक नाव मिळाले. 

वरील कथेतले भद्रक म्हणजेच सध्याचे महढ होय इथे 
भाद्रपद व माघ या दोन्ही मासांत शुक्ल प्रतिपदा ते पंचमी 
या दिवर्सांत गणेशोत्सव होतो. [ अष्टविनायक ] 


च पंजाब प्रदेशातील एक जात. या लोकांना तिकडे 
€तस ब्रहुर्पी असे म्हणतात. गुजरात भागातील महतम 
लोकही स्वत:ला बहुरूपीच म्हणवितात. जालंधर जिल्ह्यात हे 
महतो या नावाने ओळखले जातात. ते जम्मू ही आपली 
भूलभूमी असल्याचे सांगतात. 
यांची वस्ती सतलज नदीच्या खोऱ्यात आणि टेकड्यांच्या 
पायथ्याशी असून, त्यांची पूर्वास्पृ्यांत गणना केली जाते. हे 
भटके शिकारी आहेत, पण सतल्जच्या खोर्‍यातील बहुरूपी 
मात्र प्रामुख्याने शेतीचा व्यवसाय करतात. 
बहुसंख्य महतम लोक हिंदू आणि फार थोडे मुसलमान 
आहेत. मुसलमान महतो डुकराचे मांस खातात आणि हिंदूंचे 
सण पाळतात. त्यामुळे खरे मुसलमान यांना हलके समजतात. 
हे गवताच्या झोपड्या बांधून राहतात. दोन झोपड्या झाल्या 
की त्यांची एक वसाहत तयार होते, अशी म्हणच आहे. 
होशियारपूरमधील महतम लोक सामाजिक दृष्ट्या वरच्या 
दर्जाचे आहेत. त्यामुळे सतलजमधील महतम आणि हे लोक 
परस्परांहून भिन्न असावे, असे वाटते. [पं. का. ] 


वी १८३३ - १८९४ इ. स. ) राज- 
महेता अजीतासिह बेळ व जैसलमीर येथील एक कवी. 
याच्या पित्याचे नाव लक्ष्मणसिह असे होते. अजीतसिहाने 
जेसळूमीरच्या महारावळाकडे अनेक उच्च पदांवर काम केले. 
मेहारावळ रणजितसिंह व बैरीसाल यांच्या कारकिर्दीत तो 
असल्मीरचा दिवाण होता. त्याने लोकांसाठी रणजीतसागर व 
गडीसर असे दोन तलाव खोदले, दोन धर्मशाळा बांधल्या 
आणि अजितेश्‍वर महादेवाचे मंदिर बांधले. 

अजीतसिंह्‌ हा प्रौढ विद्वान होता. त्याला सस्छृत, फारसी, 
रबी व उदू या भाषांचे चांगले ज्ञान होते. त्याने सुमारे साठ 
ग्रंथ लिहिले आहेत. पण त्या सर्वांची नावेही मिळत नाहीत. 
तेवारीख भाटीनामा, जुगराफीया, विद्याबत्तीसी, शिक्षाबत्तीसी 
शणेशनाममाळा, राजनीत, हरनाममाला, अकेनाममाला, 


महतीसागर 


अजीतसागरवेदक, अजीतपिंगल, इ. काही त्याच्या ग्रंथांची नावे 
उपलब्ध आहेत. या नावांवरून त्याला वैद्यक, पिगलशास्त्र, 
राजनीती, इ. विषयांचे ज्ञान होते हे कळते. तवारीख भाटीनामा 
हा त्याचा सर्वांत महत्वाचा ग्रंथ होय. त्यांत जेसल्मीरच्या 
राजांची नावे, त्यांचा काळ आणि त्यांची महत्त्वाची कार्ये यांचे 
पद्यबद्ध वर्णन आहे. जुगराफीया या ग्रंथात जेसलमीरच्या भोगो- 
लिक स्थितीचे वर्णन आहे. आपल्या किक्षाबत्तीसी या ग्रंथाच्या 
प्रारंभी तो म्हणतो - 

मंत्री सेवन कोजिये, नृप सेवन करे काज । 

केवल नृप नहि सेविये, सेव्या हुए अकाज ॥ 

पहलो भथ गोपाल को, भय दूजो भुव पाल । 

तीजो भय लोकोक को, राख्या बिन सत चाल ॥। 

अर्थ - राजाची सेवा करायची असेल, तर आधी मंत्र्याची 
सेवा केली पाहिजे. केवळ राजाचीच सेवा करून चालणार 
नाही. तसे केल्यास कार्यभाग साधणार नाही. (तसेच) प्रथम 
गोपालकृष्णाचे, दुसरे राजाचे आणि तिसरे लोकांचे भय मनात 
बाळगल्याशिवाय आचरण करू नकोस. 

या ग्रंथांशिवाय त्याने अनेक कवित्त, छप्पय, दोहे, सोरठे 
वगैरे रचले आहेत आणि ते आजही जेसल्मीरमध्ये लोकांत 
प्रचलिति आहेत. 

अजीतसिहाला आळसाचा तिटकारा व श्रमाबददल प्रेम होते. 
श्रमाचे महत्त्व सांगताना तो म्हणतो - 

श्रपसे सिध कायं हुवे, श्रमसे होय पुनीत । 

श्रमसे सुख सम्पत मिले, महता कहत अजीत । । 

अर्थ - श्रम केल्याने कार्य सिद्धीला जाते, श्रमाने माणूस 
पवित्र होतो आणि श्रम केल्याने सुख व संपत्ती प्राप्त होते, असे 
अजीत महता म्हणतो. 

याशिवाय, त्याने अनेक संस्कृत इलोकांचे व उर्दू आणि 
फारशी पद्यांचे हिंदी भाषेत अनुवाद केळे आहेत. याची भाषा 
अत्यंत सरल व सुबोध आहे. कधीकधी तो आपल्या काव्यात 
राजस्थानी शब्दांचाही उपयोग करतो. 

अजीतर्सिह कट्टर वेष्णव होता. श्रीनाथजीचे दर्शन घेतल्या- 
शिवाय तो अन्नोदक घेत नसे. या भकक्‍्तिबळाच्या प्रभावाने 
त्याला आपला मृत्युदिन आधीच समजला होता, असे म्हणतात. 
मृत्युसमयी त्याने तीनदा श्रीकृष्ण असे म्ह॒टले व प्राण सोडला. 
[ मरु-भारती, एप्रिळ १९५८ ] 


य (१७७२-१८३२ इ. स.) एक जेन मराठी 
महतीसागर कवी. हा ब्रह्ममहतीसागर या नावानेही 
प्रसिद्ध आहे. कारंजा येथील भट्टारक पीठाच्या शिष्यवर्गातील 


महतीसागर 


हा अखेरचा श्रेष्ठ कवी होय. याचा जन्म वर्‍हाडमधील अंबनेर 
(शिंदुरंजन) या गावी सेतवाळ जेन ज्ञातीत ज्ञाला. याचा गुरू 
देवेंद्रकीर्ती हा होता. अधंमागधी, संस्कृत, हिंदो व मराठी या 
भाषा याला चांगल्या अवगत होत्या. धमंप्रसाराच्या निमित्ताने 
महतीसागराने फलटण, दहिगाव, नातेपुत्ने, मेडद, इ. ठिकाणी 
भ्रमण केले होते. अखेर दहिगाव येथे याचे देहावसान झाले. 

मह्तीसागराचे बहुतेक सारे. वाळऊम महतीकाव्यकुंज या 
नावाने संग्रहीत झालेले आहे. या संग्रहात अभंग, पदे, आरत्या, 
अष्टके, व्रतकथा, इ. प्रकार आहेत. यातील अरहंताष्टक हे 
संस्कृत भाषेत असून, यात देवेंद्रकीतींच्या चरित्रासंबंधी एक 
लावणीही आहे. 

महतीसागर केवळ कवीच नव्हता; तर तो समाजकार्य 
करणाराही होता. आपल्या सरळ स्वभावाने, कडक तपश्‍चथेने 
आणि सुगम काव्यसंभाराने त्याने वऱ्हाडपासून सोलापूरपर्यंत 
आपल किष्यवग तयार केळा व समाजावर छाप वसविली. 
[प्रा. म. जे. सा. ] 


एक तिथित्रत. भाद्रपद शुद्ध प्रतिपदेला हे व्रत 
महत्तमत्रत करतात. ब्रतविधी असा - तीन नेत्र, पाच 
शिरे आणि जटा असलेली सोन्याची किंवा रुप्याची शिवमूर्ती 
करून ती एका पानावर ठेवावी. मूर्तीला पंचामृतस्नान घालून 
तिची पुजा करावी. पूजेनंतर सोळा फळे अर्पण करावी. मौन 
पाळावे. उद्यापनाच्या वेळी ब्राह्मणाला एक गाय' दान द्यावी. 
फल - दीर्घायुष्य व राज्य यांची प्राप्ती. [ हि. ध. ] 


महत्तरिका राजाच्या अंतःपुरातील स्त्रीप्रतिहारींच्या प्रमुख 

स्त्रीला महत्तरिका असे नाव असुन, तिचे स्थान 
महत्त्वपुर्ण होते. अंत:पुरातील कोणीही तिच्या आज्ञेचे उल्लंघन 
करू शकत नसे. तिच्या हातात अधिकाराचे प्रतीक म्हणून वेत्राची 
छडी असे. वेत्र (वेत) राजदंडाचे अंत:पुरातीळ प्रतिनिधी 
मानळे जात असे. अंत:पुराच्या रक्षणाची सर्व जबाबदारी 
तिच्यावर असे. ती राजकुमारीची धात्री, सखी आणि सहचरी 
असे. कालिदासाने महत्तरिकेला दौवारिकी, प्रतिहाररक्षी किवा 
डारपालिका असे म्हटले आहे. [ का. ए. सां. अ. ] 


ह्‌ ठी भाषेतील आद्य कवयित्री. हिला महदंबा 
महदाइसा मराठ हला मह 
धे सा असेही म्हणतात. तिचे मूळचे नाव रूपाई असे 
- तिच्या पणजीचे नाव महदाइसा असे होते. ती बुद्धिमान 

* तिने वेदांचा अभ्यास केला होता. ती भविष्यही सांगत 


असे. तिने अनेक द डतांन 
तिने अनेक पंडितांना वादात जिक्रले होते. रूपाईच्या 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


ठिकाणची वुद्धिमत्ता व रसिकता पाहून चक्रधराने तिला तिच्या 
पणजीचे महदाइसा हे नाव दिले. पुढे केसोबासाने तिला मह” 
दबा म्हटले. 

महदाइसेच्या पित्याचे नाव वाथेनायेक व मातेचे नाव कामा 
इसा असे होते. वायेनायेक हा रावसगावी राहत होता. महुदा 
इसा ही बाळविववा टोती. महानभाव पंथाचा आद्य आचार्य 


> 


नागदेव हा तिचा चुलतभाऊ होता. महदाइसा व नागदेव यांता 
महानुभाव पंथाचा संल्यापक चक्रधर याचे प्रथम दर्शन पाट 
वध या गावी झाले व त्याच्या व्यक्तिमत्त्वाने प्रभावित होऊन 
दोघांनी महानुभाव पंथाचा स्वीकार केला. तिला चक्रधराचा 
सहवासही पुष्कळ मिळाला. ती चक्रधराला अनेक प्रश्‍न विचा" 
रून आपले शंकासमावान करून घेत असे ब्रह्मानुभूती, आत्म 
ज्ञान, कुलवर्म, इ. अनेक विषयांवर चक्रवराने तिच्याशी चच 
केली होती. “ म्हातारी जीज्ञासक : म्हातारी चर्चक: म्हातारी 
एथ काही पुसतचि असे :! अश्ली चक्रधराने तिची प्रशंसा के 
आहे. या तिच्या चौकसपणामुळेच लीळाचरित्र या चक्रधरांच्या 
आत्मचरित्रपर ग्रंथाचा बराचसा भाग चक्रधरांच्या तोंडून बाहर 
पडला. चक्रधरांच्या निर्याणापर्यंत तिने त्यांची सेवा केली. चक्रधर 
वद्रिकाश्रमाकडे निवून गेल्यावर महदाइसा त्रट्द्धिपुर येथे जाऊ 
चक्रधराचे गुरू गोविदप्रभू यांच्या सांनिघ्यात राहिली. र 
चक्रधराच्या वियोगाने नागदेव वेडापिसा होऊन इतस्ततः 
भटकू लागला. शेवटी तर भानखेडा येथे राणेडोंगराजवळ 
तो निश्‍चेष्ट होऊनच पडला. त्या वेळी महदाइसा त्याला 
पाठुंगळी घेऊन गावात आली. त्याला बोळ्याने दूध पाजू. र 
तिने त्याला सावध केले. मग त्याला घेऊत ती गोविदश्रभू ् 
आली. त्यामुळे नागदेवाच्या मनात तिच्याविषयी निरंतर 
ज्ञतेची भावना होती. 

इ. स. १२८६ मध्ये गोविदप्रभ्‌ समाधिस्थ झाले. तोर्प र 
महदाइसा त्यांच्या जवळ राहिली आणि त्यानंतर आपले उ 
लेले आयुष्य तिने नागदेवाच्या सहवासात घालवले. वट 

मह्दाइसेने धवळे, मातृकीरुक्मिणीस्वयंवर व गभ या 
ओव्या अशी तीन प्रकरणे लिहिली आहेत. तिच्या धव%_ 
पूर्वाधे आणि उत्तरार्ध असे दोन भाग आहेत. कोणत्या प्रस 
महदाइसेने हे धवळे रचले, त्याची माहिती क्रद्विपुरच 
नामक ग्रंथात दिली आहे, ती अश्ली - क 

एकदा गावात एका लग्तसमारंभाचा धूमधडाका चा. 
असताना, गोविदप्रभूंनाही आपण लग्न करावे, असे क 
प्रभूंची ती इच्छा पाहून परमेश्‍वर नायकाने त्यांना आ नहर 
मलगी दिली. त्या दोघांचे लग्न लागल्यावर गोविदप्मून हला 
दाइसेला गाणे म्हणण्याचा आग्रह केला. महदाइसेने आप 


पर्यंत 


खंड सातवा 


गाणे येत नसल्याचे सांगितले. तेव्हा ' चक्रधराचे शिरीं धरू- 
नियां चरण ' या पंक्‍तीने गाणे सुरू कर ' म्हणजे तुला काव्य- 
स्फूर्ती होईल, असे गोविदप्रभूंनी तिला सांगितले. मग तो चरण 
म्हणताच तिला काव्यस्फूर्ती झाली आणि रुक्मिणीस्वयंवरावर 
एक गीत रचून तिने तो प्रसंग साजरा केला. त्या काव्य़ाचा 
नमुना असा - 
० भोमकाकुळी रुक्मिगीं केला अवतार । 
रूपें लावण्ये तियां जितला संवत्तारु । 
तव रावो चिंता करी कवणा । दयावी सलक्षणिक कुमरी । 
या त्रिभुवनमाझारां रूपें सुंदर वाखाणे मुरारी । 
पुढे रुक्मिणीने श्रीकृष्णाला लिहिलेली पत्रिका घेऊन सुदेव 
ब्राह्मण द्वारकेत गेला, त्या प्रसंगाचे वणंन तिने पुढीलप्रमाणे 
केले आहे- 
नग्री प्रवेसु जाला राउळाभीतरी : 
ब्राह्मणां आडकाठी नाहों तीय द्वारी : 
सप्तहो दारवठे देखे तथा भीतरी कृष्णमंदिरे : 
रत्नखचिते रम्ये सरि न पवती मेरुसोखरे : 
विप्रें देखियला कृष्ण यादवांचा राणा: 
योगिय-मुनिजन सन्नेधी-चरण : 
सेवळयांच्या पूर्वार्धाची ८३ कडवी आहेत. धवळ्यांचा उत्त- 
राध म्हाइंभट आणि लक्ष्मींद्रभट यांनी रचला असून, महदा- 
इसेने तो फ्त गाऊन दाखवला आहे. 
तिचे मातृकीरुक्मिणीस्वयंवर हे काव्य धवळघांपेक्षा अधिक 
सेरस आहे. त्यातील आरंभीचे श्रीकृष्णवर्णन असे-- 
कांसे पौतांबरु कंठी कुंदमाळा : 
कांतु शोभ सांवळा : हव्मिणीचा : 
खांदावरि कावडी पडिभरें चालतु : 
तो खेळे वनांतु : दत्तु सए : 
गावो हारावती गोमतीए प्रांती : 
गोदरीये क्रोडती : चक्रपाणी : 
घावो देउनि अविद्य घाली निजपदी : 
खळें कुपानिधि : रिधपुरीं: 
महदाइसेचे तिसरे प्रकरण गर्भकांड ओव्या हे अद्याप प्रसिद्ध 
लेले नाही. 
महेदाइसा ही महानुभाव पंथाची मोठी अभिमानी होती. 
गी म्हातारी माझ्या धर्माची रक्षक आहे, असे नागदेवाने तिच्या 
*पयी गौरवोद्गार काढले आहेत. 
त्या दुखण्यातच [तिचा अत 
भैणापर्यंत तिला चक्रधराचे स्मरण राहिले होते. 
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झहुंमद तको 


महदाइसेचा जन्म व मृत्यू केव्हा झ्ञाला, यावद्दल विद्वानांत 
मतभेद आहेत. पण स्थूल मानाने इ. स. १२४२ ते १३१२ हा 
तिचा काळ मानतात. [ म. सं. क.; म. झ्या. मा.; महदंवा, 
आद्य मराठी कवयित्री-भ्री. वा. ना. देशपांडे, १९५६; 
प्रा. वसंत स. जोशी, नवभारत, मार्च १९६६ 


र हे... (इ. स. चे१७ वे शतक) एक 
महमद कासम ॥हदूशाह मुसलमान इतिहासकार. याचे 
उपनाम फरिश्ता असे होते. हा मूळचा इराणमधील असुन, 
लहानपणी आपल्या बापावरोबर भारतात आला. याचा बाप 

अहमदनगरचा पहिला मुतझा निजामशहा याच्या मुलाचा 
शिक्षक म्हणून राहिला. त्याच्या वशिल्याने महंमद हाही 
त्याच्या दरबारात मोठ्या मानाच्या जागी पोचला. मुतझाच्या 
मृत्यूनंतर तो विजापूरला गेला व इब्राहिम आदिलशहा (दुसरा) 
याच्या पदरी राहिला. विजापुरात राहून त्याने मुसलमानी 
इतिहासाचा खोल अभ्यास केला. आदिलशहाच्या आज्ञेवरून 
त्याने हिंदुस्थानातील मुसलमान बादशहांचा विशेषतः दक्षिणे- 
तील राजांचा इतिहास लिहिला. निजामशाहीचा इतिहास त्याने 
इ. स. १६१९१ पर्यंतचा लिहिला आहे. तारिखे फरिश्ता हा 
त्याचा फारसी ग्रंथ प्रसिद्ध आहे. त्यात इ. स. १६१२ पर्यंतचा 
इतिहास वणिलेला आहे. [ब्र. सां. इ.; म. ज्ञा. को. ] 


र (इ स. चे १८ वे शतक) एक फारसी 
महंमद तकी कथाकार. याचे संपुणे नाव महंभद तकी 
खियाळ असे होते. तो अहमदाबादचा रहिवासी होता. लहान- 
पणापासून याला गोष्टी ऐकण्याचा व सांगण्याचा नाद होता. 
तरुणपणी आपल्या प्रेयसीची होस पुरवण्यासाठी तो तिला रोज 
गोष्टी सांगे. त्यासाठी त्याने गोष्टींची शेकडो पुस्तके वाचली. 
इ. स. १७२६ च्या सुमारास तो दिल्लीला गेला. तिथे त्याने 
स्वतः गोष्टी लिहून सांगण्यास प्रारंभ केला. त्या त्याच्या कथा 
फार लोकप्रिय झाल्या. अनेक अमीर व नबाब त्याच्या कथा 
ऐकन त्याच्यावर खूष झाले. दिल्लीच्या बादशहालाही त्या 
गोष्टी आवडल्या आणि त्याने महंमद तकीला. आणखी कथा 
लिहिण्यास प्रोत्साहन दिले व पुष्कळ साहाय्यही केले. पुढे तो 
बंगालचा नबाब सिराजुहोला याच्या आश्रयाला गेला. तिथे 
त्याने आपला ग्रंथ बूस्ताने खियाल (कल्पनांचे उपवन) हा पंधरा 
खंडांत प्रसिद्ध केला. त्यात राजपुत्र मोइजुद्दीन याची अद्भुत 
कथा त्याने विस्तारपूर्वक सांगितली आहे. या ग्रंथाचे स्वरूप 
प्रचंड (१४ हजार पाने) असून, तो पुरा करायला महंमद 
तकीला एकंदर पंचवीस वर्षे लागली. [ मणिकांचन ] 


महंमद पंगंबर 


6 जा (५७०-६३२ इ. स.) इस्लाम धर्माचा 
महसद परवर संस्थापक. याचे मूळ नाव मुहंमद असे 
असून, त्याचा अर्थ प्रशंसित मनुष्य असा आहे. महंमद अरव- 
स्तानातील मक्‍्क्रा या शहरात जन्मला. मक्‍केतील कुरेण म्हणजे 
पुजार्‍यांचे घराणे त्या काळी अत्यंत प्रतिष्ठित समजले जाई. 
या घराण्याच्या पुढे दोन शाखा झाल्या. त्यांपैकी हाशिम 
शाखेच्या कुळात महंमदाचा जन्म झाला. महंमदाच्या वडिलांचे 
नाव अबदुल्लाह व आईचे अमिनाबी असे होते. 
महंमदाच्या जन्मापुर्वींच त्याचा वाप मरण पावला होता. 
जन्मानंतर थोड्याच दिवसांत त्याची आईही निवतंली. त्यामुळे 
त्याचे पालनपोषण प्रारंभी हळीमा नावाच्या एका दाईने व 
नंतर आज्याने आणि चुलत्याने केले. 
महंमदाच्या उदयकाळी अरब लोक अत्यंत होन देला 
पोचळे होते. ठिकठिकाणी ते टोळ्या करून राहत व परस्परां- 
वर हल्ले चढवून लूटमार करीत. देन्य, दास्य आणि दारिद्रय 
या त्रिविध तापांनी अरव समाज गांजून गेला होता. खून, 
मारामारी, जुगार, मद्यपान, वेश्यागमन, इ. गोष्टी करण्यात 
कुणाला काही विशेष वाटतच नसे. विधवा आणि अनाथ, 
अपंग व्यक्‍ती यांना तर कोणी वालीच उरला नव्हता. विवाह- 
विषयक निर्बंध अस्तित्वातच नव्हते; त्यामुळे कोणीही कोण- 
त्याही स्त्रीला बळजवरीने ओढून नेई, हवा तितका तिचा 
उपभोग घेई व एक दिवस तिला सोडून देई. धर्माच्या नावावर 
सर्वच अनाचार चालू होता. मक्‍केत जागोजाग लहान मोठ्या 
देवांच्या मूर्ती होत्या व त्यांचे पुजारी अज्ञानी व भोळ्या 
लोकांना नाना प्रकारांनी लुटीत होते. सारांश, सगळा अरब- 
स्तान अंधश्रद्धा आणि दुराचार यांच्या पंकात रतला होता. 
महंमदाने आपल्या अवघ्या वासष्ट वर्षांच्या आयुष्यात 
या समाजाचे स्वरूप आमूलाग्र पालटून टाकले. 
महंमद बारा वर्षांचा असताना त्याला त्याच्या चुलत्याने 
(अबू तालीब) सिरियाला नेले. त्या वेळी त्याला तिथल्या 
ख्मिडचन व ज्यू लोकांचे जीवन जवळून पाहायर्रा मिळाले 
रा त्याच्या तुलनेने आपला अरबी समाज अतिशय मागस- 
ओकू यावी चालीरीतींनी बुजबुजलेला असल्याचे त्याच्या 
र 1 तकात तो अरबी समाजाच्या सुधारणे- 
वाळ गला. बसरा येथील मुक्कामात एका 
काळात महंमद हह च्या 'उलत्याला सांगितळे, की भावी 
भवासाहून णी न कज चाट व र 
वर्षे मेंढपाळाचे काम केले बकर मक्का येथे दहा-बारा 
स्वसमाजाच्या उद्धाराविषयीरे ळात याही काळात त्याचे 
मनन चालू होतेच. या 


१२ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


काळातील त्याचे शुद्धाचरण, विनम्म़ स्वभाव, लोकहिततत्परता, 
इ. गुण पाहून मक्केच्या नगरजनांनी अल-अमीन या बहुमाना- 
थैक पदवीने त्याला गौरविले. 

वयाच्या पंचविसाव्या वर्षी महंमदाने मक्‍का येथील खदी- 
जावी नामक एका श्रीमंत विधवेकडे नोकरी पत्करली. पुढ 
तिच्या वतीने तो देशोदेशी व्यापारही करू लागला. थोड्याच 
दिवसांत महंमदाची व्यापार-व्यवहारातली सचोटी व त्यचे 
अनुपम रूपसोंदर्य यांवर खदीजावी मोहित झाली आणि 
त्याची परिणती पुढे त्या दोघांच्या विवाहात झाली. खदीजावीचे 
वय या वेळी चाळीस वर्षाचे होते; तथापि त्या दोघांनी ह 
पंचवीस वर्पे सुखाने संसार केला. महंमदाचे खद 
गाढ प्रेम होते. ती जिवंत असेपर्यंत त्याने दुसऱ्या कोणत्याह 
स्त्रीशी लग्न केळे नाही. महंमदाच्या नवयुगप्रवर्तक व ममा 
सुधारक अक्षा विचारांना समाजातील लब्धप्रतिष्ठितांनी जर्न्ट 
कडाक्याचा विरोध आरंभिला व त्याला भोंदू ठरविले, ल. 
खदीजाबीनेच त्याचा पाठपुरावा करून त्याला देवदूत "९ 
गोरविले. वं 

महंमदाने समाजजागरणाच्या आपल्या कार्याला प्रा 
केला तो मक्‍्केमध्ये एका लहानशा मंडळामाफंत. पूर्वी द्वि 
फुल- फुजुल नामक एक गुंडविरोधी मंडळ मक्‍्केमध्ये 
करीत असे. महंमदाने त्या मंडळात स्वतःचा शिरकाव मॉरल री 
घेतला व लोकरच तो त्याचा प्रमुख बनला. हळूहळू 
मंडळाच्या कार्यकर्त्यांनी मक्‍केतल्या अनेक समाजविधार्त 
रूढींना पायवंद घातला. ते. 

आरंभी मिळालेल्या या यश्याने महंमदाची उमेद ना 
मग त्याने वयाच्या फ्स्तिसाव्या वर्षापर्यंत मक्‍्केतील भित ति 
जमातींतील संघर्ष मिटवून सवे समाज एकसंध केला. 
वेळी तिथल्या कावाच्या पुरातन देवाल्याचा जोरणोद्वार चार्ट 
होता. देवाल्याचे अर्थेअधिक बांधकाम पुरे झाल्यावर १ ् 
काळ्या पाषाणाची प्रतिष्ठापना करण्याचा प्रसंग आली डी 
त्याचा मुख्य मान कोणत्या जमातीच्या पुरुषाला मिळावा 9 
मुद्यावरून संघर्षे उभा राहिला. त्या वेळी महंमद पुढे रा तीं 
त्याने तो संघर्ष टाळण्यासाठी एक सोपी युक्ती सुचविली, _, 
अशी - एका वस्त्रावर तो पवित्र पाषाण ठेवावा आणि 
जमातींच्या प्रतिनिधींनी त्या वस्त्राला हात लावून तो उच ता 
व नियोजित स्थळी स्थापावा. महंमदाची ही योजना सव 
पसंत पडली व त्यामुळे संघर्ष टळला. 

यानंतरची दहा-बारा वर्षे महंमदाने आत्मचितनता 
विळी. या काळात तो एका गुहेत ध्यान लावून बसे. 
ध्यानात त्याला. दृष्टांत होत. आपण ईईवराचे प्रेषित (पग 


त चात 
त्य़ा 


बर) 


खंड सातवा 


आहोत, अज्ली त्याला जाणीव जाली, ती याच काळात. 
पुढे त्याने इस्लाम धर्माच्या प्रचाराला सुरुवात केली. त्याच्या 
या नव्या धर्माचे पहिले अनुयायित्व त्याच्या पत्नीने - खदीजेने 
स्वीकारळे. यानंतर त्याचे दोन दत्तक पुत्र अली व झैद हेही 
इस्लामचे अनुयायी बनळे. अवू वक्र व उस्मान यांनीही याच 
काळात इस्लामधर्म स्वीकारला. प्रारंभीच्या काळात मक्केच्या 
नागरिकांनी महंमदाच्या इस्लामविषयक प्रचाराकडे दुर्लक्ष 
केले; तथापि त्याच्या अनुयायांची संख्या वाढू लागली. पण 
पुढे त्याच्या या नव्या धर्मसंघटनेमुळे प्रस्थापित समाजरचना 
कोसळणार असे दिसू लागताच मक्केतल्या धमंपंडितांनी 
महंमदाच्या या नव्या धर्मप्रचाराळा पायवंद घालण्याचे ठरवले. 
ते महंमदाला सर्व प्रकारे विरोध करायला उभे राहिले. परिणामी 
उभय पक्षांत चकमकीही उडू लागल्या. त्यामुळे रक्‍तपातही 
होऊ लागला. महंमदाचा मूळ स्वभाव श्ांतताश्रिय असला, 
तरी विरोधकांनी सुरू केलेल्या या दंगलींना तोंड देण्यासाठी 
त्यालाही त्याच मार्गाचा अवलंब करणे भाग पडले. पुढे कुरेश 
घराण्यातील श्रेष्ठींच्या आज्ञेवरून समस्त मक्‍कानिवासियांनी 
महंमद व त्याचे अनुयायी यांच्या वर सावंत्रिक बहिष्कार 
पुकारला. तथापि तो फारसा यशस्वी झाला नाही. 
महंमदाच्या वयाच्या पन्नासाव्या वर्षी खदीजा मरण पावली. 
त्यानंतर महंमदाने वेगवेगळ्या काळी एकूण ७-८ स्त्रियांशी 
विवाह केले. मुस्लिम इतिहासकार सांगतात की, यांतील एक 
सोडून अन्य स्त्रिया विधवा होत्या व त्यांच्या उद्धारासाठीच 
महंमदाने त्यांच्याशी लग्ने केली. काहींच्या मते त्यामागे धर्म- 
भेचाराचाही उद्देश होता. 
महंमदाळा मक्‍्केत जसजसे अनुयायी मिळत गेले, तसतसे 
तिथल्या विरोधकांच्या विरोधाचे स्वरूपही उग्र बनू लागले. 
त्येक वेळा त्याच्यावर प्राणघातक हल्लेही करण्यात आले. 
त्यामुळे महंमदाला अखेर आपल्या अनुयायांसह मदिनेला पळून 
जावे जागले. या पलायनाला इस्लाम धर्मात हिजरात असे 
"हणतात. त्यावरूनच २० जून ६२२ इ. स. पासुन हिजरी 
नावाची नवीन कालगणना मुसलमानांमध्ये सुरू झाली. 
मदिनेला गेल्यावर महंमदाळा असंख्य अनुयायी लाभले. 
सल्या लोकांनी त्याचे व त्याच्या अनुयायांचे मनःपुर्वक 
स्वागत केले. मक्‍्केपेक्षा मदीना हीच आपल्या धर्मप्रचाराला 
नुक भूमी आहे, असा प्रत्यय आल्यावर महंमदाने तिथेच 
स्थायिक होण्याचा निश्‍चय केला. लौकरच त्याने तिथे स्वत:- 
म्‌ धर व अनुयायांसाठी प्रार्थनामंदिर उभारले. कालांतराने 
मदाने तिथल्या राज्यव्यवस्थेतही शिरकाव करून घेतला 
ने हळूहळू तो तिथला सवेसत्ताधारी झाला. सत्ता प्राप्त, करून 
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घेत असताना महंमदाला छोट्या मोठ्या लढाया कराव्या 
लागल्या व त्यांत त्याला निर्णायक यश मिळाल्यामुळे त्याचा 
आत्मविश्‍वास वाढीला लागली. मग त्याने धमंप्रचाराच्या 
बाबतीतही आक्रमक घोरण स्वीकारले. यानंतर अवघ्या ८- 
१० वर्षात त्याने सबंध अरवस्तान आपल्या स्वामित्वाखाली 
आणला. इ. स. ६३० साली त्याने मक्‍्केवर हल्ला चढवून 
तिथल्या असंख्य देवमूतींचा उच्छेद केला व सरसकट नाग- 
रिकांना सक्तीने इस्लामची दीक्षा दिली. ज्यांनी त्या पायी 
त्याला विरोध केला, त्यांना त्याने ठार मारले. 

मक्‍्क्रा-विजयानंतर अवघ्या दोनच वर्षांनी महंमद मरण 
पावला. स्वतःला तो परमेश्वराचा प्रेषित म्हणवून घेई. व्यक्तिश: 
तो अत्यंत साधेपणाने वागत असे. त्याचे बोलणे स्पष्ट व साव- 
काह असे. त्याला असत्य, अन्याय व उद्दामपणा यांचा राग 
येत असे. 

इस्लाम धर्माचा प्रधान धमंग्रंथ म्हणजे पवित्र कुराण हा 
होय. महंमदाळा परमेश्‍वरचतन करीत असता भावावस्थेत 
स्फुरलेल्या सुवचनांचा हा संग्रह आहे. त्याविषयी श्री. नरहर 
कुरुंदकर लिहितात, ते असे- 

परमेश्वराकडून देवदूत महंमदाकडे येई. तो परमेश्‍वराचा 
संदेश आणी. हा ईश्वरीय संदेश म्हणजे पवित्र कुराण. इस्ला- 
मच्या सवे धर्माला, तत्त्वज्ञानाला व वागणुकीला हा ग्रंथ आघार- 
भत आहे, अशी मुसलमानांची श्रद्धा आहे. त्यांच्या मते हा 
परमेश्वराचा शेवटचा परिपुर्ण ग्रंथ असल्यामुळे, या ग्रंथाच्या 
शुद्धतेची जबाबदारी स्वतः परमेश्‍वरानेच घेतलेली आहे. म्हणून 
त्यात नवीन काही आलेले नाही, त्यातून जुने काही गळून 
पडलेले नाही. मुसलमानांच्या मते अरबी ही जगातली सर्वात 
पवित्र भाषा आहे. कारण ती परमेश्‍वराने उपदेशासाठी निवड- 
लेली आहे. प्रत्यक्ष कुराणामध्ये मात्र असे म्हटले आहे की काफि- 
रांना उपदेशाची गरज असल्यामुळे ईश्वरी उपदेश काफिरांच्या 
भाषेत पाठविण्यात आलेला आहे. ही भूमिका अधिक समंजस- 
पणाची होती. जे जी भाषा बोलणारे त्यांना त्यांच्या 
भाषेत धर्माचा उपदेश, हा मुद्दा पुढे अमान्य करण्यात आला. 
महंमद हा शेवटचा प्रेषित म्हणून तो सर्वात मोठा; कुराण 
हा शेवटचा ईईवरी ग्रंथ, म्हणून तो सर्वांत प्रमाण आणि त्या 
ग्रंथाची भाषा अरबी, म्हणून अरबी सवेश्रेष्ठ भाषा अशी 
भूमिका नंतरच्या काळात घेण्यात आली. ग 
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' कुराण याचा शब्दशः अर्थ “ संदेश ! * भाषण सांगणे ! 
असा आहे. मक्केत असताना एकूण १४४ सुऱ्यांपैकी ९० सुरे 
परमेश्वराकडून पाठविले गेले. हा सु 


संदेश पाठविण्याचा 
ज्या क ा 

साक्षात्कार किवा ज्या सक्षात्कारात संदेश प्राप्त होतो झार. 
१ ९ 


महंमद पेंगंबर 


वही असे म्हणतात. मक्‍्केतील सुरे काही प्रमाणात उदार 
मतवाद सांगणारे आहेत. उदाहरणाथं, सुरे काफरून जर 
घेतला तर त्यात असे म्हटले आहे की, “ हे काफिरांनो, मी 
ज्या वस्तूची उपासना करतो, ती तुम्हांला उपास्य नाही; 
पण म्हणून काय झाळे ? लक्कुम दिनुकुम वलीये दिन ' 
तुमचा धर्म तुम्हांला असो, माझा धर्म मला असो. गि 
मक्‍्केतील़ हा उदार मतवाद मदिनेत मावळळेला आहे. पाहा - 
इस्लाम, कुराण [ डि. इ.; हजरत महंमद पैगंबर - सय्यद 
अहमद अमीन, १९३५; जागर - श्री. नरहर कुरुंदकर, १९७० ] 


व मुसलमान लोकांचा एक पंथ. मीर शरीफ हा 
सहयुदाया आरा पंथाचा संस्थापक होय. तो अकवराचा एक 
सेनाधिकारी असून, बंगालमध्ये राहत होता. नुक्‍तवीया पंश्राचा 
संस्थापक वुसरवूवानचा महमूद हा मीर शरीफचा गुरू होता. 
मीर शरीफने त्याच्याच नावाने हा पंथ सुरू केला. महमुदाने 
पुनर्जन्माच्या सिन्द्वाताचा पुरस्कार करून असे प्रतिपादिले, की 
पृथ्वी या अणूपासून सर्व विश्वाची उत्पत्ती झाली आहे. नुक्‍ता 
या शब्दाचा अर्थ अणू असाच आहे. यावरून त्या पंथाला 
नुक्‍तवीया असे नाव मिळाले. या पंथाच्या अनुयायांना महमु- 
दीया व वहीदीया असेही म्हणतात. पशियाचा राजा अव्वास 
याने या लोकांना आपल्या राज्यातून घालविले होते; पण अक- 
वराने त्यांना आश्रय दिला. [डि. इ. ] 


हमूद अलत्ली (इ. स. चे ११ वे शतक) एक मुसळ 
सहमूद अलत्वा आनी इतिहासकार. महंमद गज्ञनीने भार- 
तावर केलेल्या आक्रमणांचा इतिहास ज्या मुसलमान ग्रंथकारांनी 
लिहिला आहे, त्यांत यांचे नाव प्रामुख्याने घेतले जाते. 
हा गज्ञनीच्या महंमुदाचा मंत्री होता; मात्र तो स्वारीच्या 
वेळी महंमुदावरोबर हजर नव्हता. याने सुवृक्‍्तगीन आणि महं- 
मूद यांच्या श्ञासनकाळाचा इतिहास किताव-उल्‌-यमीनी या 
ग्रंथात लिहिला आहे. या ग्रंथाची भाषा अरबी असून, महंमु- 
दाच्या आक्रमणापर्थंतचा विस्तृत इतिहास यात वाचायला 
मिळतो. इतिहासपंडितांच्या मते, हा इतिहास एकदेशीय आणि 
अतिशयोक्तींनी भरलेला असला, तरी इतिहासाचे एक साधन 
म्हणून त्याचे मूल्य अबाधित आहे. [ब्र. सां. इ. ] 


महलोक र्न सप्त लोकांपैकी चौथा लोक. ब्रह्मदेवाचा 

क वस संपल्यावर सर्व चराचर त्रेलोक्य दग्ध होते, 

का द काळे लोक महर्लोकाला जातात, असे अग्नी 
त सांगितले कल्पवा' हो 

॥गितले आहे. कल्पवासी लोकही या लोकात राह- 
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तात. निरनिराळे मनूही आपले कार्य संपल्यावर या लोकाला 
जातात. हा लोक प्राप्त करून घेणे, हे योगी लोकांचे ध्येय 
असते. ६रुव आणि जन या दोन लोकांच्या मधे मह्लॉक आहे. 
इथल्या लोकांच्या अंगी एवढे मानसिक सामर्थ्यं असते, की ते 
आपल्याला हवी ती वस्तू इच्छामात्रे निर्माण करू शकतात. 

हा लोक व्याहूतीपासून निर्माण झाला आहे. कल्पांती हा] 
निर्जन वनतो आणि प्रल्यकाली दग्ध होतो. [श. क.; पु. इं.] 


महली एक जात. यांची वस्ती छोटा नागपूर भागात आढ- 
ळते. यांच्यांत पाच पोटजाती आहेत. पोटजातींचे 
विभाजन धंद्यावरून झाळे असल्याचे सांगतात. यांचा मुंड 
लोकांशी संबंध असावा, असे वंशशास्त्रज्ञांचे मत आहे. 
विवाहप्रया - लग्नाला निघण्यापूर्वी नवऱ्या मुलाचे आंब्यांच्या 
झाडावरोबर आणि नवरीचे मोहाच्या झाडावरोबर लग्न ळातर 
तात. नंतर मुळ्गा डोक्यावर पाण्याचा घडा घेऊन कोणाच्या 
तरी खांद्यावर वसुन नवरीच्या घरी जातो. तिथे तो ववूळया 
कपाळी पाच वेळा दोंदूर लावतो आणि तिला लोखंडाची प 
बांगडी देतो. एवढे झाले म्हणजे त्यांचा लग्नविधी संपती. 
हली लोकांत घटस्फोटाची चाल आहे. घटस्फोट घेताना 
नवरा त्या स्त्रीला एक रुपया देतो आणि लग्नांच्या 
दिलेली लोखंडाची बांगडी परत घेतो. 
या जातीत प्रवेश करू इच्छिणाऱ्याला प्रथम जातित्रमुखा 
थोडे पैसे द्यावे लागतात आणि इतर महलींना भोजन धा. 
लागते. भोजनाच्या वेळी पाहुण्यांनी पानात टाकलेले गोडे अह. 
ही त्याला खावे लागते. [ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


स्‌ जौनसार-वावरमधीळ लोकांची प्रमुख देवता* 1 र 
महत्व देवतेची तिथे अनेक मंदिरे असून, सर्वांत मोठे 
बावर परगण्यातील हिनोळे या गावी आहे. विशू उत्त, 
वेळी हजारो स्त्रीपुरुष व मुले तिथे या देवाची पुजा 
साठी जमतात. त्या वेळी देवाला बकरा बळी देतात. 

महसू ही एक देवता नसून बसक, पिवसक, बॅ क 
चलडा या चार देवांचा तो समुदाय आहे. यांवैकी पहिले दोन ी 
टेह्री-गढवालमधे व वाकीचे जौनसार--वबावरमधे निवार्स आ 
तात. चलळडा देव नेहमी एका ठिकाणाहून दुसर्‍या नि 
फिरत असतो. पण लोकांनी निमंत्रण दिल्याशिवाय तो 
नाही आणि सहा महिन्यांपेक्षा अधिक काळ एका जागी ब्रा 
नाही. एखाद्या गावच्या लोकांनी त्याला निमंत्रण दिले, की. 
देवाची मूर्ती मोठ्या थाटामाटाने, वाजतगाजत मिरखवणु र 
त्या गावी नेतात. देवाबरोबर त्याचे पुजारी आणि वा 


करण्या” 
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वालेही असतात. देवाचा मुक्काम त्या गावात असेपर्यंत त्यांचा 
खर्चे गावकरी करतात. देव आपल्यावरोवर सुखसमृद्धी आणतो, 
अशी समजूत आहे. 

मुळात महसू देवतासमूह काश्‍मीरमधे होता आणि सुमारे 
पाचशे वर्षांपूर्वी उना नावाच्या एका भक्ताच्या साहाय्यासाठी 
तो जोनसार-बावर प्रदेशात आला, अश्ी आख्यायिका आहे. 
[ वन्यजाती, जानेवारी १९६८] 


- आपाढ शद्ध एकादशी व कातिक शुद्ध एका- 
हा एकादशी दशी, या दोन तिथींना महा एकादशी असे 
म्हणतात. आषाढी एकादशीला शयनी व कातिकी एकादशीला 
प्रबोधिनी अशी अन्य नावे आहेत. चातुर्मासाचा प्रारंभ शयनी 
एकादशीला होतो आणि तो प्रबोधिनी एकादशीला संपतो. 
या एकादशीच्या अनेक कथाही सांगितल्या आहेत. पाहा- एका- 
दशी, प्रबोधिनी एकादशी, शायनी एकादशी. 


महा एकाक्षरा एक देवता. हिचे मृतिध्यान असे -त्रिनेत्र व 
दशभुज. चक्र, शंख, त्रिशूल, पाश, इक्षुचाप, 

तामरस, गदा, धान्य, महाळुंग व दंत या वस्तू धारण करणारी. 

हिला सोंड असते. सोंडेवर कलश असतो. [ श्रीविद्याणवतंत्र ] 


- याचा विधी मत्स्य पुराणात दिला आहे, 
नहाकल्पलतादान तो असा -सोन्याच्या दहा वेली करून 
त्यांच्या मुळाशी इंद्रादी देवतांच्या प्रतिमा ठेवाव्या आणि मग 
त्यांचे दान द्यावे. हे महादान आहे. फल - सत्यलोकप्राप्ती. 


महाकाल (१) शिवाचे एक भयानक रूप. हा चतुभुज असुन 
नागपाश॒ धारण करतो आणि कालीला आलि- 
गने देऊन तिच्यासह सुरापान करतो, असे त्याचे वर्णन आहे. 
महानिर्वाणतंत्रात ( ४.३१ ) त्याच्या नावाची व्युत्पत्ती दिली 
आहे, ती अशी- 
कलनात्‌ सवभूतानां महाकाल: प्रकीतित: । 

अर्थ - सर्व भूतांचा ग्रास करीत असल्यामुळे त्याला महाकाल 
म्हटळे आहे. 

(२) एक बौद्ध देव. महादेवाचे बौद्ध रूप. साधनमाला व 
निष्पन्नयोगावली या ग्रंथांत याचे अनेक प्रकार वणिलेले आहेत. 
त त्याला एकमुख आणि दोन, चार किवा सहा हात असल्याचे 
सांगितले आहे; तर कुठे आठ मुखे व सोळा हात असल्याचे 
लिहिळे आहे. तीक्ष्ण, लांब सुळे, मोठे पोट, व्याध्यचम, अगावर. 
भष, मस्तकावर व गळयात कपालमाला आणि विविध आयुध, 


महाकाली 


यांमुळे हा देव भेसूर दिसतो. त्याचा वर्ण निळा व तोंड रक्ताने 
माखलेले असून, त्याला तीन नेत्र असतात. तो मनुष्याच्या 
प्रेतावर उभा आहे. याला दोनापेक्षा अधिक हात असतात, तेव्हा 
त्याच्या हातात खड्ग, खट्वांग, शूल, वज्र, त्रिशूळ, दंड ही 
आयुधे आणि डमरू, घंटा, पाश, माला, इ. वस्तु असतात. 
अष्टमुख व षोडशभुज मूर्तीला चार पाय असून, शक्‍ती त्याला 
आलिंगन देत असते. याच्या मस्तकी पाच ध्यानी बुद्धांच्या मूर्ती 
असतात. तांत्रिक मारणविधीत शत्रुविनाशासाठी या देवाची 
पुजा केली जाते. [इं. बु. इ. ] 


" (१) आदिशक्ती महामायेचे एक रूप व परात्पर 
महाकाठा महाकालाची संहारक शक्‍ती. आदिशक्तीच्या 
तमः:प्रधान रोद्र रूपाला महाकाली म्हणतात. ती दुष्टांचा संहार 
करण्यासाठी प्रकट होते. मवघु-केटभ या दैत्यांचा नाश कर- 
ण्यासाठी ती अवतरली, असे देवी भागवतात सांगितले आहे. 
शाक्त संप्रदायात महाकाली या नावाने देवीची उपासना 
केली जाते. तिचे रूप भयानक आहे. तिच्या मुखातून रक्‍त गळत 


महाकाली- तांत्रिक देवता 


असते व तिचे सुळे बाहेर आलेले असतात. तिचे केस ज्वाले- 
सारखे दिप्ततात आणि तिच्या गळयात नररूंडमाला असते. तिला 


महाकाली १ 


चार हात असून, त्यांत संहारक शस्त्रे असतात. श्रीविद्यार्णव- 
तंत्रात तिचे रूपध्यान वणिले आहे, ते असे - क्ृष्णवर्ण, दगा- 
मुख, त्रिनेत्र, दशभुज, दशपाद आणि खड्ग, बार, त्रिगूळ, गदा, 
चक्र, पाश, इ. आयुधे धारण करणारी. 

महाकालीचे रूप असे उग्र असले, तरी ती आपल्या भक्तांना 
वरदायिनी होते आणि त्यांचे संरक्षणही करते. [दे. को. ३; 
कल्याण-शक्तिअंक; इ. त्रा. ] 

(२) द. भारतातीळ एक ग्रामदेवता. ही कोपिष्ट असून, 
तिच्या कोपामुळे पटकी हा रोग उद्‌भवतो, अशी समजूत आहे 
पौष मासात हिची जत्रा भरते व ती सोळा दिवस चालते. 
जत्रेच्या पहिल्या दिवक्षी देवीला एक सोन्याची वांगडी भरतात. 
नवव्या दिवक्षी ती उतरवून देवीच्या भांडारात ठेवतात. दहा 
दिवस तिला वेगवेगळ्या वाहनांवर बसवितात. अकराव्या दिवशी 
तिचा रथ निघतो. त्या वेळी तिला प्रू वळी दिला जातो. 

(३) जैन संप्रदायातील यक्षिणी. ही सुमतिनाथाची सेविका 
आहे. उवेतांवरमते ती सुवर्णकांतीची, कमलाधना व चतुर्भुज 
असुन, वरदमुद्रा, मातुलिंग, पाश व अंकुश धारण करते. दिगं- 
वर पंथाचे होक तिला पुरुषदत्ता म्हणतात. ती चक्र, वज, फल 
व वरद मुद्रा धारण करणारी व गजवाहना आहे. 

ही जेनांची विद्यादेवीही आहे. ती आपल्या उपासकांना 
समाधी प्राप्त करून देते, असे म्हटले आहे. [जे. इ. ] 


हाकाव्य सर्गादी विभागांनी युक्‍त असे मोठे काव्पर. याचे 
२३ आर्ष व विदग्ध असे दोन प्रकार आहेत. 

आर्ष महाकाव्य हे त्र्रविप्रणीत, द्रष्टेपणाने युक्‍त, प्राचीन, 
प्रथम निर्माण झालेले, स्वयंस्फूर्त व खरा इतिहास सांगणारे 
असते. रामायण व महाभारत या आरषं महाकाव्यांत मानवी 
विकार व विचार यांचा भरघोस व त्रिकालावावित आविष्कार 
दिसून येतो. भारतीय आर्य वंशाच्या सवे विश्षेषांचे एकत्रीकरण 
आणि त्यांच्या प्रभावाचा परमोच्च विद त्यांत आलेला आहे. 
ही काव्ये म्हणजे त्या वेळच्या संस्कृतीचे भांडार व त्या वेळच्या 
ज्ञात जगताचे विश्‍वकोदच आहेत. वरील आषे महाकाव्यांचे 
विषय पुढीलप्रमाणे आहेत. 

(१) घनघोर रणसंग्राम, बाणांचा सणसणाट, रथांचा 
वडघडाट आणि मृत्यूचे तांडव. 

(२) लांबचा व धाडसी प्रवास आणि त्या प्रवासात 
आढळणारी नद्या, पर्वेत, सागर, अरण्ये, हित्र पळू, इ. दृव्ये. 
ना अत वा र ती अातारचयेक 

“९७४, असा सिद्धान्त ए. जे. टॉग्रनबी याने मांडला 


ह. वववयवा अ 


ट भारतीय संस्कृतिकोश 


आहे. पांडवांचा दिग्विजय, रामाचा ल॑ंकाविजय किवा आर्यांची 
भारतातील वसाहत ही याची उदाहरणे होत. 

(३) परस्त्रीचे वर्यण. उदा० सीता, द्रौपदी यांचे रावण व 
दुःशासन यांनी केलेळे घर्षण. 

(४) द्यूत, शर्यती व खेळ 

(५) कडाक्याचे वादविवाद. 
यांचा वाद. 

(६) नियतीचे प्रभुत्व आणि अपरिहार्यत्व. रामायण-, 
भारतातील स्त्री-पुरुपांच्या जीवनावर भवितव्यतेच्या सर्वकष- 
त्वाची छाया पडलेली स्पष्ट दिसते. 

(७) अतिमानुप शक्‍तींचा उपयोग. रामायणात व महा 
भारतात इंद्र, अग्नी, वरुण, ब्रह्मदेव, विष्णू, शंकर, इ. देव मॉि 
यक्ष, राक्षस, इ. अतिमानवी संघ मानवी ढप्रवहारात पर 
दिसतात. 

याशिवाय, अथोमानुप म्हणजे पशू व पक्षी यांची 
सर्व आप महाकाव्य़ांत दिसते. उदा० जटायू, जांबुवंत, ह्य 
गरुड, इत्यादी. "तील 

आर्पे महाकाव्याची वैशिष्ट्ये पुढीलप्रमाणे नक यत... 

(१) त्याचा नायक हा महान युगपुरुष असतो आणि व्यार 
जीवनात फार मोठ्या राष्ट्रव्यापक घडामोडींचा, विज. 
किवा उत्पाताचा समावेश असतो. त्याच्या अंगी शोर्य/ “ 
त्याग, औदार्य, इ. गुण प्रकर्षाने असतात. क. 

(२) त्यात नायकाचे संपुर्ण जीवन चित्रित केळेले “. 

(३) त्यात देव, राक्षस, गंधर्व, इ. अतिमातुष व >. : 


उदा० भीम, द्रौपदी व धर्म 


महा- 


ही योजता 


व्यक्‍ती असाव्या लागतात. त्याचबरोबर मानवी क. !! 
विशाळ दर्शनही त्यात घडावे लागते आणि मानवी माती 
पा्दवभूमी विश्वव्यापक ठेवावी लागते. म्हणजेच हा 


जीवनातील घटनांचा संबंध विश्वाचे धारण, प 
संहार यांच्याशी जोडावा लागतो. झ्यांते' 
(४) मुख्य विषयाच्या अतुबंगाने अनेक उपकथा, अ बरण्यॉ” 
वर्णने, भाषणे आणि धर्मे व तत्त्वज्ञान यांची चर्चा सामा 
इतका त्याचा विस्तार मोठा असावा लागतो. जं 
(५) त्याची शेळी सोपी पण आकर्षक, सांधी पशा _त्रजी 
आणि गंभीर असावी लागते. त्यात पांडित्याच्या दिमा 
सहजस्फूर्तता व अनुभवप्राप्त ज्ञान असावे लागते. _ कॉग्य 
आदिकवी वाल्मीकीचे रामायण हेच पहिले आर्ष मा द्वीधै 
होय. काव्य या नावाला साजेल अश्ी आकर्षेक, ७ भवती 
आणि भव्य अक्षी त्याची रचना आहे. यात रामचरित 
इतर गौण आख्यानोपाख्यानांची सुंदर गुंफण केळेली आ क, | 
व्यास महषींचे महाभारत हे दुसरे आर्ष महाकाय 


बिमा कक >. 3. 


खंड सातवा 


ऊशाय्र वुद्धी आणि मानी स्वभाव यांचे दर्शन, ठसकेवाज व 
विचारप्रधान भाषा आणि प्रसंगसापेक्ष नेतिक गुणांचे तारतम्य- 
विवेचन ही महाभारताची वैश्िप्ट्ये होत. पुढील काळातील 
बहुतेक महाकाव्ये या आर्प महाकाव्यांवर आधारलेली आहेत. 

विदग्ध महाकाव्याची लक्षणे, संस्कृत साहित्य-शास्त्रकारांनी 
अग्नी पुराण ( ३३७.२०-३२ ), काव्यालंकार (१-१९), 
काव्यादर्श (१.१४-२०), सरस्वतीकण्ठाभरण (५१२८), 
साहिःयदर्पण (६.३२४ ), इ. ग्रंथांत दिलेली आहेत. ती बहुतेक 
सारखीच आहेत. विशवनाथाने साहित्यदर्मणात दिलेली लक्षणे 
बहुतेक पुर्ण असून, ती पुढीलप्रमाणे आहेत - 

(१) रामायण-महाभारतादी इतिहास किंवा साधुज्लील 
उश्पांची चरित्रे यांतून महाकाव्याची कथा निवडावी. ती 
विस्तृत असावी. 

(२) त्यातील नायक देव किवा थोर क्षविय कुळातील 
उेरूष किवा धीरोदात्त गुणांनी युक्‍त असा चतुर महापुरुष 
सावा. नायक एक किंवा अनेक असळे तरी चालतील. याशिवाय 
नायिका, मुनी, दुत, योद्धे, खलनायक, इ. पात्रे त्यात असावी. 

(३) मुख्य कथानक उठावदार व्हावे, म्हणून त्यात प्रभात, 
मध्याहू, सायंकाळ, रात्र, अंधकार, सहा क्रतु, पर्वत, सागर, 
नेथ्या, अरण्ये, चंद्र, सुर्य, उद्यानक्रीडा, जलविहार, मद्यपान, 
घुरतक्रीडा, नगरे, मुनी व त्यांचे आश्रम, स्वर्ग, यज्ञ, इत्यादींची 
वणन आणि विवाह, पुत्रजन्म, युद्धयात्रा, दृतप्रेषण, राजकारण, 

वियोग, समागम, मृगया, इ. प्रसंग असावे. शंगार, वीर व शांत 
र की कोणतातरी एक रस मुख्य असून, इतर सर्वे त्याला 
पक असावे. काव्य अलंकारयुक्‍त असावे. 

(४) काव्याच्या आरंभी आशीर्वाद किवा इष्ट देवतेला 
गेमन असावे किवा कथेला एकदम सुरवात केली, तरी चालेल. 
थचे सुटे पण सुसंबद्ध भाग पाडन त्यांना सर्ग म्हणावे. ते 

फार मोठे क्विवा लहान नसावे. एका सर्गात एकच वृत्त असावे. 
पेत अनेक वृत्ती चालतील. सर्गाच्या शेवटचा इलोक 
"सळ्या वृत्तात असावा. सर्गाच्या शेवटी पुढील सर्गातील 
निषयाची सुचना असावी. सर्गसंख्या आठांपेक्षा कमी व 
असांपेक्षा जास्त नसावी. कवी, प्रतिपाद्य विषय, नायक किवा 
इतर महत्त्वाचे पात्र यांवरून महाकाव्याला नाव द्यावे. प्रत्येक 
सर्गाला नाव द्यायचे असेल, तर त्यातील कथेवरून ते द्यावे. 
पर वेदर्भी, गोडी, पांचाली, लाटी वगैरे सर्वे प्रमुख र 
बोजा व माव, ओन, असाद, इ. गुणांनी व 
व हकारांनी शैली समृद्ध करावी. तिच्यात उपनागरिका, 
1 वे कोमला या वत्ती असाव्या. 
धर्म, अर्थ, काम व मोक्ष या चतुविध पुरुषार्थाचे 
भा. सं. को. ...९ ह 


१२९ 


महाकाव्य 


साधन हा महाकाव्यरचनेचा हेतु असावा. महापुरुषांच्या थोर 
कौर्तीचे वर्णन, सज्जनांची स्तुती व दुर्जनांची निदा त्यात 
असावी. काव्य लोकरंजक असावे. 

(७) चार वेद; मन्वादी स्मृतिग्रंथ; रामायण-महाभारतादी 
इतिहास; पुराणे; मीमांसा, न्याय, वेशेषिक, इ. प्रमाणविद्या; 
शेव, वेष्णव, बौद्ध, इ. समयविद्या; अथेशास्त्र, नाटचशास्त्र, 
कामशास्त्र, ही शास्त्रे; निरनिराळ्या देशांतील प्राकत व 
विदग्ध लोक; व्यक्तींची किवा स्थलांची खरी किवा काल्पनिक 
वणंने; हस्तिशिक्षा, रत्नपरीक्षा, धनुर्वेद, इत्यादींच्या साहाय्याने 
रामायण-महाभारतांतून निवडलेल्या कथांची भरघोस व 
डौलदार सजावट करावी. 

संस्कृत साहित्यात अनेक महाकाव्ये आहेत. रघुवंश, कुमार- 
संभव, किरातार्जुनीय, शिशुपालवघ व नैषधीयचरित ही पंच 
महाकाव्ये विशेष प्रसिद्ध आहेत. कालिदासाचे रघवंश्, कुमार- 
दासाचे जानकोहरण, भट्टोचे रावणवध, ही काव्ये रामायगावर 
आधारलेली आहेत. पंच महाकाव्यांपैकी किरातार्जूनीय, शिशु- 
पालवध व नेषधीयचरित ही तीन काव्ये महाभारतातील कथांवर 
आधारलेली आहेत. मंखाचे श्रीकंठचरित, विद्यामाधवाचे 
पार्वतीरक्मिणीय, कविराजाचे पारिजातहरण, वेंकटाध्वरीचे 
यादवराघवीय व रत्नाकर आणि राजानकाचे हरविजय ह्हो 
काव्ये पुराणांतील कथांवर आघारित आहेत; तर अश्‍्वघोषाचे 
वद्धचरित व सोंदरनंद; शिवस्वामीचे कप्फणाभ्युदय, भट्टार 
हरिचंत्राने घमंशर्माभ्युदय व हेमचंद्राचे व्रिषष्टिशलाकापुरुष 
या काव्यांना बै]मिक चरित्रकथांचा आघार आहे. पद्मगुप्ताचे 
नवसाहसांकचरित, बिल्हणाचे विक्रमांकदेवचरित, न्यायचंद्राचे 
हम्मीर महाकाव्य ही काव्ये अर्वाचीन इतिहासावर आधारित 
आहेत. याव्यतिरिक्त परमानंदाचे शिवभारत, जयरामाचे पर्णाल- 
पवतग्रहणाख्यान, केशवपंडिताचे राजारामचरित, भागवत- 
शास्त्र्यांचे अहल्याचरितम्‌ ही काव्ये ऐतिहासिक व्यक्तींच्या 
जीवनावर लिहिलेली आहेत. 

विदग्ध महाकाव्याची वर जी लक्षणे सांगितली, ती प्रायः 
त्याच्या ब!ह्यांगातंबंधीच आहेत. त्यांवरून महाकाव्याचा साचा 
कसा असावा, याची कल्पना येते; पण त्यात व्यापून राहणाऱ्या 
चैतत्याची कल्पना येत नाही. 

त्यामुळे रामायण-महाभारतातील कथेवर आधारलेले व 
बाह्यांगविषयक नियमांनी युक्‍त असे कोणतेही काव्य महाकाव्य 
ठरू शकते. व्याकरणशास्त्र व साहित्यशास्त्र यांच्या उदाहरणां- 
साठी रचलेले भट्टिकाव्य किवा ह्विसंधान, त्रिसंधान वगेरे 
शाब्दिक चमत्कार दाखपण्यासाठी लिहिलेले तंत्रबद्ध काव्य 
हेही महाकाव्य या संज्ञा प्राप्त होते. 


महाकाव्य १३० भारतीय संकृतिकोदा 


मावानंतरच्य़रा महाकाव्यांत लालिऱ्यापेक्षा पांडित्याचे प्रनुत्व 
अधिक आढळू लागळे आणि ती काव्ये सर्वेसामान्य वाचक्राच्या 
आवाक्याबाहेर जाऊन केवळ पंडितगम्य झाली. काव्याचा 
आत्मा हरवला आणि बाह्य आईडंवर मात्र शिल्लक राहिले. 
क,ल्िदासाचे भावनोत्कटता व प्रसाद हे गुण लोप पावून 
भारवीची विचारप्रवणता, माघाचे पांडित्य व पुढील कवींचे 
शब्दचमत्कार अद्या पायऱ्यांनी महाकाव्य घसरत चालले 
मध्यंतरी सुवंधू, दंडी, वाण वगैरे वक्रोक्तिनिघुण गद्यळेखकांची 
छाथ पद्यळेखकांवर पडली व काव्यात क्ृत्रिमपणा येऊ लागला. 
द्विसंवान व त्रिसंधान म्हणजे एका इलोकातून दोन-दोन किवा 
तीन-तीन अथे काढणे होय. हा एक नवाच प्रकार काव्यात रूढ 
झाला. याचा आरंभ भारवी व माव यांच्या अर्थत्रयी दाखव- 
णाऱ्या इलोकांमध्ये (किरात. १५.४५; शिशु. १९.११६ ) 
पूर्वी झाळाच होता. श्रीह्षाने तर एकेका इलोकातून पाच-पाच 
अर्थ काढून दाखवळे ( नैषध. १३.३४). ही करामत अपूर्वच 
म्हटली पाहिजे. पण त्यामुळेच काव्ये कमालीची कृत्रिम झाली. 

जैन कवी धनंजय याच्या राधव-पांडवीयात (रचनाकाल 
इ. स. ११३०) राम व पांडव यांची चरित्रे एकदम एका 
शब्दयोजनेने वणिली आहेत. हरदत्तसूरीचे राववनेपधीय, विद्या- 
माववाचे पार्वतीरकक्‍्मिणीय, वेंकटाध्वरीचे यादवराघवीय व 
सोमेदवराचे राघवयादवीय ही अश्याच रचनेची काव्ये होत. 
चिदंवराच्या राधवपांडवयादवीय या काव्यात तर राम, पांडव 
व यादव यांची कथा एकदमच सांगितली आहे. 

या कृत्रिम काव्यरचनेच्या काळात नैपधीयचरित हे एकच 
काठ्प विदोष उल्लेखनीय असे झाले. यानंतर ऐतिहासिक, 
धर्मपर व विशिष्ट राजवर्णनपर अशी महाकाव्ये पुष्कळ रचली 
गेली. संस्क्रुत महाकाव्यांची संख्या तीनशे साडेतीनशे भरेल. 
पण त्यांपैकी पंच महाकाव्ये व इतर दहा-पंधरा महाकाव्येच 
तेवढी अधिक प्रसिद्ध आहेंत. एका ठराविक चाकोरीतून गेल्या- 
मुळे पुढील महाकाव्यांत तोचतोपणा आला. पुढे इस्लामी 
आक्रमणांमुळे संस्कृत भाषेची पीछेहाट झाली. तथापि संस्कृतात 
महाकाव्यांची निमिती मात्र आजतागायत चालू आहे. अलिकडेच 
श्री. भा. वर्णेकर यांनी शिवचरित्रम्‌ व मा. श्री. अणे यांनी 
तिलकयशो$णव: नामक महाकाव्ये लिहिली आहेत. 

इ. स. च्या ११९ व्या शतकापासून संमिश्र महाकाव्यांच्या 
य ताठ माह महाकातोर शर 
डोया चवी त यया मिश्रण आढळते क्षेम- 
गिणी च प हेन > त. नीलमतपुराण, कल्हणाची राजतरं- 

मी कलक चतामणी ही त्याची उदाहरणे होत. 

गोबर'च प्राकृत भाषेतही महाकाव्ये 


रचठी जात. होती. कालिदासाच्या समकालीन समजला 
जाणाऱ्या प्रवरसेनाने सेतुवंध किवा दसमुहवहो हे महाकाव्य 
प्राकृतात लिहिळे. रामायणकथेच्या जैन संस्करणावर आधारलेले 
विमल्सूरीचे पडमचरिय हे पुराणमहाकाव्य गाथा व इतर 
श्रृतिमनोहर वृत्तांत लिहिळेळे आहे (इ. स. चे ४ थे शतक ). 
यशोवर्म्याचा राजकवी वाक्‍यतिराज याने गौड राजांच्या 
वघावर गउडवहो हे महाकाव्यलिहिळे (इ.स.चे ८वे शतक) * 
पहिला तीर्थकर आदिनाथ याच्या चरित्रावर आदिनाथ वर्रिय दि 
पुराणमहाकाव्य रचलेळे आहे (इ. स. ११०३). पुष्पदंता च 
महापुराण व जसहरचरिउ ही महाकाव्ये अपभ्रंश भाषेत आहेत 
(इ. स. चे १० वे शतक). 
प्राकृत काव्ये हा संस्क्रुत काव्ये व देशी काव्ये यांमधील र्क 
टप्पा असून, त्यांत पुढील देशी महाकाठ्पररचनेची काही वैशिष्ट 
आढळतात. देशी काव्यरचनेचा काळ साधारणपणे ११ १ १ 
वे शतक हा आहे. कठी 
मराठीतील पहिली काव्यरचना महानुभाव कवींती 
भास्करभट्ट बोरीकर (इ. स. चे १३ वे दतक) हा गग 
भाषेतील पहिला महाकवी होय. त्याने शिशुपालवव हे मद 
काव्य रचले आहे. दुसरा महाकवी नरेंद्रपंडित याने ४ - 
स्वयंवर हे काव्य लिहिळे. एकनाथांचे रुक्मिणीस्वयंवर न, वि 
राजाचे रुक्‍्मिणीहरण हीही महाकाव्य्रेच हो1. त्यानंतर कुट ). 
राजा शिवाजी हे महाक्राव्य प्रसिद्ध आहे. (इ. त. १ टण 
वा. वा. खरेक्यास्त्री यांनी यशवंतराव हे महाकाव्य लि > 
(इ. स. १८८८). ही काव्ये ऐतिहासिक व्यक्तींवर हे 
ठेली आहेत. यानंतरचे महाकवी म्हणजे स्वरा. सावर ३ 
होत. त्यांनी कमळा व गोमांतक ही दोन महाकाठ्य़सर्द  .ति- 
लिहिली आहेत. त्यांवैकी कमला हे काव्य अपूर्ण आह. 
पतच्या रणसंग्रामावर आधारलेल्या एका महाकाव्याचा अस 
हा पहिला सर्ग आहे. गोमांतक या काव्याचे पूव यौ उच दवा 
दोन भाग आहेत. पूर्वे भागात गोव्यात पोर्तुगिज जागात 
कसा दुर्धर छळत्राद मांडला ते सांगितले असून, क्ल झाले, 
मराठ्यांची सत्ता वाढल्यामुळे त्या छळाचे परिमार्जत .__जस्ती 
त्याचा वत्तात्त आहे. स्वतंत्र कथानक, भव्य प्रसंग, ' दात दैव 
देली, तडफदार व उत्कट भावना, पल्लेदार कल्पना ४ न आहि. 
यांमुळे या काव्यांना मराठी महाकाठ्य़ांत फार वरचे स्था मर्जी 
यानंतरच्या कालात सांगलीच्या साधुदास (गो. गो. क. 
दार) यांनी विदग्ध महाकाव्यांच्या धर्तीवर व ("क 
आधारित अशी काव्ये रचली. त्यांच्या वनविहा (माच्या 
१९१२) या काव्यात सतरा सगे असून, अ वी 
वनवासापासून हनुमान लंकेत सीतेचा शोष ता 


खंड सातवा 


पर्यंतचा कथाभाग आहे. रणविहार काव्यात (इ. स. १९१६) 
रामरावणयुद्ध आहे व गृहविहार या काव्यात (इ. स. १९२८) 
रामचंद्राच्या उत्तरचरित्राची कथा आहे. सांगलीच्याच वि. वा. 
भिडे यांनी रामकथेवर राघवीयपरीवाह नावाचे वीस॑ सर्गाचे 
महाकाव्य लिहिळे आहे. भाषेच्या दृष्टीने हे काव्य बरेच क्लिष्ट 
आहे. साधुदासांच्या गृहविहारात त्या मानाने सहजता, प्रसाद 
व रसपरियोष अधिक आहे. अलिकडे श्री. यशवंत कवींनी 
छत्रपती शिवराय नामक एक महाकाव्य लिहिले आहे. तसेच 
श्री. ना. रा. मोरे यांनीही शिवचरित्रावरच गीतशिवायन हे 
अठरा हजार ओळींचे महाकाव्य लिहिले आहे. 

गुजराती भाषेतही काही महाकाव्पसदूश रचना झाली आहे. 
श्रोधराने रणमल्ल्चंड हे वोररसप्रधान काव्य इ. स. १४०० 
मध्ये लिहिले. त्यात राठोड कुलातील रणमल्ल या पराक्रमी 
राजपुत्राने पाटण्याच्या झाकरखानाशी केलेल्या लढाईचे वर्णन 
आहे. या काव्याचे सत्तर इलोोक उपलब्ध असून, ते चोपाई व 
दोहा या छंदांत आहेत. पद्मनाभाच्पा कान्हड दे प्रबंध या काव्यात 
(इ. स. १४५६) झालोरचा राजपुत्र कान्ह्ड दे याने अला- 
उद्दीन खिलजीने घातलेल्या वेढ्याला मोठ्या शोर्याने वारा 
वर्षेपर्यंत कसे तोंड दिले, त्याचे वर्णन आहे. प्रेमानंदाच्या 
नेलाख्यान व ओखाहरण या काव्यांत महाकाव्यरचनेचे काही 
विशेब आढळतात. 

नव्या गुजरातीत नमंदाशंकर (इ. स. १८३३ ते १८८६) 
यांची वीरसिंह, इंद्रजितकाव्य़ व पृथ्‌राज रासा ही काव्ये महा- 
काव्यसदृश आहेत. प्रा. ठाकोर यांचे एक तोडेली डाळ (तोड- 
केलो फांदी) हा महाकाव्यरचनेचा अपुर्ण प्रयत्न आहे. नागर- 
दास पंड्या यांनी कालिदासाच्या रघुवंश व कुमारसंभव या 
काव्यांची गुजरातीत छंदोबद्ध माषांतरे केली आहेत. न्हानालाल 
यांनी कुरुक्षेत्र नावाचे महाकाव्य लिहिले आहे. उमाशंकर जोशी 
यांचे विरवशांती हे काव्य भव्य व व्यापक कल्पनेच्या दृष्टीने 
महाकाव्य या प्रकारात येऊ शकेल. अर्वावीन गुजरातीत महा- 
काव्याची रचना झालेली नाही. 

चंदबरदाईचे पृथ्वीराज-रासो हे हिंदो भाषेतील पहिलें 
महाकाव्य आहे. मलिक मुहंमद जायसीचे पद्मावत हे दुसरे 
महाकाव्य होय. हिंदी भाषेतील तुलसीदासक्रत रामचरितमानस 
(इ.स. चे १६ वे शतक) हे महाकाव्य अत्यंत लोकप्रिय ठरले 
आहे कवी भूवग याचे शिवराजभूषण हे ऐतिहासिक महाकाव्य 
भ्सिद्धच आहे (इ. स. चे १७ वे शतक). आधुनिक हिंदी 
कोव्यांत अनूप शर्मा यांचे गोतम बुद्धाच्या जोवनावरील सिद्धार्थ 
(इ. स. १९३०-३५), द्वारकाप्रसाद मिश्र यांचे राजकारण- 
'वैनियुक्त कृष्णायन (इ. स. १९४६), सोहनलाल द्विवेदींचे 
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कुणाल, हरिओध यांचे राघाकृष्णपर प्रिय प्रवास, जयशंकर 
प्रसादांचे आघ्यात्मिक रूपकपर कामायनी, मैथिलीशरण गुप्तांचे 
बुद्धचरित्रावरील यशोधरा व रामायणकथेवरील़ साकेत, इ. 
महाकाव्ये प्रसिद्ध आहेत. 

इ. स. च्या तेराव्या चोदाव्या शतकापासून बंगाली भाषेत 
प्रदीधे अशी आख्य़ानात्मक आणि रामायण, महाभारत व भागवत 
यांवर आधारित काव्ये लिहिली गेली. कृत्तिवास ओझा यांचे 
रामायण, मालाधर वसू व रघुनाथ भागवताचायं यांचे भागवत, 
काशीरामदास यांचे भारत, इ. त्यांची नावे होत. इ. स. च्या 
१९ व्या शतकात रंगलाल वानर्जो यांनी पद्मिनी व कमंदेवो ही 
वीररसपुर्ण अशो ऐतिहासिक काव्ये रचलो. अर्वाचीन बंगाली- 
तील मेघनादवध (इ. स. १८६१) हे मधुसुदन दत्तांचे महा- 
काव्य उल्लेखनीय आहे. या काव्याचे नऊ सर्ग असून, त्याची 
रचना तनिर्यमक आहे. या काव्यात कवीचा कल्पनाविलास, 
स्वभावरेखाचातुर्य व वृत्तीची स्वतंत्रता दिसून येते. त्यांचे 
तिलोत्तमासंभव हे पाश्‍चात्य महाकाव्याच्या धर्तीचे महाकाव्य 
आहे. याच काव्याच्या प्रेरणेने हेमचंद्र बंदोपाध्याय यांनी वृत्- 
संहार नावाचे महाकाव्य रचले (इ. स. १९००). नवीनचंद्र 
सेन यांची रेवतक, कुरुक्षेत्र व प्रभास' ही श्रीकृष्णाच्या बाल्य, 
तारुण्य व प्रोढ वयाचे चित्रण करणारी काव्ये मांडणीच्या 
दृष्टीने महाकाठ्य़सर्श आहेत. यानंतर नाव घेण्यासारखे महा- 
काव्य बंगालीत झाले नाही. 

तमिळ भाषेत इ. स. च्या पहिल्या शतकापासून सहाव्या 
शतकापयंत बरीच महाकाव्ये रचली गेली. इळंगोअडिगळ याचे 
शिलप्पघिकारम, शोत्ततार याचे मणिमेखले वः तिरुतक्कदेवर 
याचे जोवकचितामणी, ही महाकाव्ये प्रसिद्ध आहेत. याच काल- 
खंडात पेहंकदे नामक आणखी एक महाकाव्य रचले गेले. त्यात 
उदयताची कथा वणिळेली आहे. वल्यापती व कुडलकेशी ही 
या कालातील महाकाव्ये उपल्ध नाहीत. इ. स. च्या नवव्या 
शतकात महाकवी कंबन याने वाल्मीकिरामायणाच्या आधारावर 
रामायणाची रचना केलो. ते रामायण कंबरामायग या नावाने 
प्रसिद्ध आहे. यानंतरच्या काळात तमिळ भाषेत अनेक प्रबंघ- 
काठ्प्रे निर्माण झाली. पण महाकाव्ये मात्र निर्माण ज्ञाली नाहोत. 

तेलुगू भाषेत अनेक महाकवी होऊन गेले. नन्नय्यभट्ट, तिक्‍्कन्न 
सोमयाजी व यर्रात्रगड या तीन महाकवींनी महाभारताचा 
अनुवाद केला आहे. श्रीनाथ याने पल्नाटी वीरचरितम हे महा- 
काव्य रचले. आंदर प्रदेशातील राजवंश या काव्यात वाणिले 
अघूतन, वीररसाचा उत्तम परिपोष केलेला आहे. कवीच्या 
उज्ज्वल प्रतिभेचे अनेक गुणविशेष या काव्यात आढळतात. 
बम्मेर पोतन्ञा या महाकवीने भागवताचा तीस हजार पदांत 
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अनुवाद केला आहे. मूळ भागवतातळी अनेक स्थळे आणि 
आख्याने त्याने आपल्या मवुर काव्यर्शंलीने नटवली आहेत. 
त्याची प्रतिभा अलौकिक आहे. श्रीपाद क्रृष्णमूर्ती शास्त्री यांनी 
महाभारताचा तेलुगू अनुवाद केला. विदवनाथ सत्यनारायण 
हेही तेलुगू भाषेचे एक महाकवी होत. आंब्रप्रशस्ती, शृंगार- 
वीथी, शश्ीदूतम्‌, इ. काव्ये त्यांनी रचली. गाडियारम व्यंकट 
शेषशास्त्रींनी शिवाजीमहाराजांच्या जीवनावर शिवभारतमू 
नावाचे व राजशेखर शतावधानी यांनी राणा प्रतापच्या चरि- 
त्रावरचे महाकाव्य लिहिले आहे. 
कन्नड साहित्यातला पंप हा पहिला महाकवी होय. त्याने 
महाभारतावर विक्रमार्जुनविजय हा ग्रंथ लिहिला. त्याला पंप- 
भारत असेही म्हणतात. या काव्याचा नायक युधिष्ठिर नसून, 
अर्जुन आहे. अर्जुनाचे अनेक पराक्रम आणि विजय पंपाने 
ओजस्वी भाषेत वणिले आहेत. रत्नाचे साहसभीमविजय किवा 
गदायुद्ध हे महाकाव्य वीररसपूर्ण आहे. नागवर्मा द्वितीय, याने 
पंपभारताच्या धर्तीवर रामायण लिहिले आहे. पण ते जन 
कल्पनेप्रमाणे सुधारून लिहिले आहे. पुढच्या कालात कुमार- 
व्यासाने महाभारताची पहिली दहा पर्वे कन्नड भाषेत रूपांतरित 
केली. तो परम भागवत असून, त्याच्या महाभारताचा नायक 
अर्जून किवा वर्म नसून योगेश्वर श्रीकृष्ण हा आहे. या ग्रंथात 
कवीचा कृष्णविषयक भक्तिभाव ओतप्रोत दिसून येतो. कुमा र- 
वाल्मीकी नामक कवीने भामिनीषट्पदी या छंदात कन्नड तोरवे 
रामायणाची रचना केली. लक्ष्मीशाने जैमिनिभारत रचले. कुमार- 
व्यासाने न लिहिलेली पुढची आठ पर्वे तिम्मण्ण कवीने लिहिली 
व कन्नड महाभारत संपूर्ण केले. आधुनिक काळात पुटटप्पांनी 
रामायणदरशन हे महाकाव्य रचले आहे. 
मळ्याळभ भाषेतही अनेक महाकवी होऊन गेले. इ. स.च्या 
१८व्या शतकात कुंचन नंपियारने भागवतावर आधारलेले भाग- 
वतम इसरुपत्तिनालुवृत्तम हे चोवीस सर्गांचे एक महाकाव्य लिहिले. 
त्यात त्याने अनेक वृत्तांचा उपयोग केला आहे. त्यानंतरच्या 
काळात केशव पिळुळा याने केशवीय नामक एक महाकाव्य 
रचले. उल्लूर एस्‌. परमेइवरेय्यर याने उमाकेरलम नावाचे 
महाकाव्य लिहिले. कुमारनाशान हाही एक महाकवी होता. 
त्याने श्रीबुद्धचरितम, बालरामायणम, इ. काव्ये रचली. वळूळ- 
त्तोळ नारायण मेनोन यांनी चित्रयोगम हे महाकाव्य लिहिले. 
आधुनिक कालात पल्ल्त्तुरामन हे आणखी एक महाकवी 
होऊन गेले. 
तीळ. पहिला महाकवी माधव कंदली हा 
कली कजा एची रचना वानी, त्याच्या रामायणाच्या 
क्त पाचच उपलब्ध आहेत. पुढील काळात 
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शंकरदेवाने भागवत पुराणाचा असमिया भाषेत अनुवाद केला; 
त॑र रामसरस्वतीने महाभारताचे भाषांतर केले. त्याची कल्पना- 
झाक्‍ती प्रखर होती. मूळ महाभारतात नसलेली कित्येक आख्याने 
त्याने अनुवादात घातली आहेत. 

ओडिया भाषेतील महाकवी सारलादास याचा महाभारत 
हा प्राचीन ओडिया साहित्यातील सवंश्रेप्ठ ग्रंथ मानला जातो. 
एकोणिसाव्या शतकातील राधानाथ राय यांचे महायात्रा हे 
महाकाव्य़रही अद्वितीय गणले जाते. ्‌ 

अश्या प्रकारे, निरनिराळथ। देशी भाषांत अनेक महाकाव्स 
असून, अद्यापही कुठे कुठे महाकाव्यांची रचना होत आर्ट 
[ सं. का. पं.; हि. वि. को.; म. सा. इ.; हि. म.; ते. उ- सा.] 


बौद्ध संघातील एक महान आचार्य. यांचा 

महाकार्यप जन्म विहार प्रदेशाच्या पटना जिल्ह्यातील 
महातीर्थ नामक गावी एका ब्राह्मण कुळात झाला. याच्या 
पित्याचे नाव कपिल आणि त्याचे पिप्पली माणवकर 
महाकाव्यप हे त्याला नंतर मिळालेले बोद्ध नाव आहे. त्यात 
ब्रह्मविद्येचे व अनेक शास्त्रांचे अध्ययन केले आणि तो पंडित 
झाला. हा मोठा जमीनदार असून अत्यंत धनाढ्य होता; प 
एवढे अपार वैभव असूनही तो विरागी होता. मातापित्यांत 
वारंवार आग्रह केल्यामुळे तो लग्नाला तयार झाला. क. 
त्याच्या मातापित्यांनी सोन्याची एक अतिलावण्यवती प्रतरिम 
बनवून घेतली आणि तिच्यासारखी अप्रतिम रूपसुंदर _* 
शोधण्यासाठी ब्राह्मणांची देशोदेशी रवानगी केली. मद्रदेशांच्या 
साकल या राजधानीत त्यांना तशी कन्या आढळली. तीही ह 
श्रीमंत ब्राह्मण कुळातील होती आणि तिचे नाव भड्रा का) 
यनी असे होते. ब्राह्मणांनी तिच्या पित्याकडे जाऊन 6. 
मागणी घातली आणि तिला रुकार मिळून पिप्पली आणि रै 
यांचा मोठ्या थाटाने विवाह झाला. वरातीच्या वेळी पि 
५५ हजार बैलगाड्या भरून धन आपल्या कन्येला बत 
म्हणून दिले. पण दुर्दैवाची गोष्ट अशी, की एवढी सारी नॅक 
कूलता असूनही त्या दोघांमध्ये पति-पत्नीसंबंध निर्माण रट 
शकला नाही. 

पुढे पिप्पली प्रत्रज्या घेण्याच्या हेतूने घर 
गेला. तेव्हा बुद्धाने त्याची स्वतंत्रपणे भेट घेतली, त्याला 
देऊन भिक्षुसंचात दाखल करून घेतले आणि महाकरई्यप गण 


सोडन बुदधार्कर 
ल यरव्रज्या 


त्याचे नाव ठेवले. मग त्याने महाकडय़पाला सम्यक क. 
चतुःसूत्रीचा उपदेश केला, तो असा - (१ ) वनत (३) 


नाश करणे (२) भविष्य काळात त्यांची वाढ होऊ न र 
वर्तमान पुण्याचे रक्षण करणे व (४) पुण्याची वाढ कर 


खंड सातवा 


दीक्षा दिल्यानंतर बुद्धाने महाकाव्यपाच्या अंगावरची रेशमी 
चादर स्वत: घेतळी आणि आपडे पवित्र चीवर त्याच्या अंगा- 
वर घातले. एवढा मोठा सन्मान बुद्धाने कोणत्याही भिक्षूचा 
केला नाही. यामुळेच केवळ सात दिवसांच्या तपश्‍्चर्येनंत र महा- 
काश्यपाला धूतवादी अहेत असेही म्हणत असत. वौद्ध संघात 
त्याचा क्रमांक तिसरा होता. | 

बौद्ध संघात महाकाऱ्यपाला फार मोठा मान होता. आनंदा- 
सारख्या विद्वान बृद्धशिष्याला त्यानेच विनयांचा उपदेश केला 
होता. वृद्धाच्या निर्वाणानंतर सात दिवसांनी महाकाश्यप त्या 
ठिकाणी पोचला आणि त्याने त्याच्या शवाचे दर्शन घेतल्यावर 
मगच बुद्धाच्या देहावर अंत्यसंस्कार करण्यात आला. 

वौद्ध संघातील नियमांचे हा अत्यंत काटेकोरपणे पालन 
करीत असे. बुद्धाच्या निर्वाणानंतर तीन महिन्यांच्या आत 
त्याने बोद्ध धर्म दृढ करण्यासाठी पाचशे भिक्षंची एक सभा 
राजगृह येथे बोलावली. तिला प्रथम संगीती असे नाव आहे. 
तो स्वत: त्या सभेचा धर्माचार्य बनला. त्या सभेत त्याने वौद्ध 
धर्माला व्यवस्थित आणि चिरस्थायी स्वरूप देण्याची योजना 
आखली. त्यामुळेच वृद्धानंतर बौद्ध धर्म कित्येक शतके टिकून 
राहिला. त्याच्या या प्रचंड कतृत्वामुळेच त्याच्या मागून बौद्ध 
धर्मात महाकाश्यपीय संप्रदाय अस्तित्वात आला आणि तो 
आजतागायत टिकून राहिला. ककी 

हाकाश्यपाची पत्नी भद्रा कापिलायनी ही सुद्धा - 

वरच घर सोडून बाहेर पडली; पण तिला स्त्री म्हणून बुद्ध- 
संघात प्रवेश मिळाला नाही. त्यामुळे प्रथम ती एका नास्तिक 
संग्रदायात दीक्षित झाली आणि काही कालानंतर महाप्रजापती 
गौतमीबरोबर तिने बौद्ध संघात प्रवेश मिळविला. [ वौ. ध. ब्ि.] 


त्र ७ गणपतीचे एक नाव. महाराष्ट्रातील रांजणगाव 
महागणपती व टिटवाळा आणि म्हैसूर राज्यातील इंडगुंजी, 
ऐेश्डमळे, शिर्शी व शिराळी या क्षेत्रांतील गणपतीला महा- 
"पती म्हणतात. शिर्शी येथील मूर्ती पाच फूट उंच असून 
भव्य आहे, पण मंदिर मात्र लहान आहे. शिराळी येथील 
मंदिरातही महागणपतीची मूर्ती आहे. | 
महागणपतीची प्रतिमा कशी करावी, ते सारसंग्रहात पुढील- 
प्रमाणे सांगितले आहे. इक्षरससागरातील रत्नद्वीपात पारिजात 
रक्षाखाली सहा पाकळ्यांच्या कमळाचे रत्नजडित सिंहासन बन- 
वे त्याच्यावर मध्यभागी त्रिकोण करून त्यावर मूर्ती स्थापन 
केरावी. गणपतीला इवेतवर्ण द्यावा. त्याला तीन नेत्र व दहा 
शेजा असाव्या. त्याच्या डाव्या हातांत चक्र, त्रिशिखा, इक्षुचाप, 
गदा व ब्रीजपुर आणि उजव्या हातांत शंख, दोरी, लाल कमळ, 
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महाचंत्री 


साळीच्या लोंब्या आणि दंत या वस्तु असाव्या. . रत्नखचित 
कलशातून तो शुंडाग्राने रत्ने, मोती वर्गरे उपज्षीत असावा आणि 
शक्‍तीने त्याला आल्िगिन दिलेले असावे. 

राघवचेतन्याने एक महागणपतिस्तोत्र रचले आहे. तसेच 
महागणपतीचा एक मंत्रही आहे. [ श्रोगणेशकोश ] 


चतुथी एक तिथित्रत. भाद्रपद शुद्ध चतुर्थी रविवारी 
महाचतुथा छ़िवा मंगळवारी आल्यास तिला महाचतुर्थी 
असे म्हणतात. या दिवशी गणेशपूजा करतात. फल-इच्छापुर्ती. 


एक बौद्ध देवता. महाचीन देशातील तारा 
म्हणन हिला हे ताव प्राप्त झाले, असे म्हण- 
तात. ही अक्षो- 
भ्यापासून उत्पन्न 
झाली. हिचे मृति- 
ध्यान असे - एक- 
मुख, त्रिनेत्र व 
चतुभुज. जीभ 
बाहेर आलेलो. 
गळ्यात मृंडमाला 
आणि सर्पाचे 
अलंकार. पोट 
सुटलेले आणि 
सुळे लांब व भया- 
नक. हातांमध्ये 
खड्ग, कात्री, 
कमल आणि 
कपाल या वस्तू. 


ती प्रत्यालीढ 
अवस्थेत प्रेतावर उभी आहे. तिच्या कमरेला व्याघचमे 


असुत, जटामुकुटावर अक्षोम्याची प्रतिमा आहे. 

बौद्धांच्या तंत्रसाहित्यात हिला उग्रतारा असे नाव आहे. 
तारा या नावाने ही देवी हिंदूंच्या दैवतपरिवारात प्रविष्ट ची 
आहे. तिच्या मस्तकी अक्षोभ्य असून, पायाखाली महादेवाचा 
निकचेष्ट देह आहे. नेंपाळातील शांक्‌ गावी वज्मयोगिनीच्या 
मंदिरात या देवतेची मूर्ती आहे. [इं. बु. इ.; दे. को. खं. ३] 


महाचीन तारा 


महाचीन तारा (नेपाळी चित्रावरून) 


>. चेत्र पौणिमेला गुरू व चंद्र यांची युती चित्रा 
महाचत्रा नक्षत्रात झाली, तर तिला महाचेत्री असे म्हणतात. 
ही दानादी कृत्यांना विशेष पुण्यप्रद असते. [ हि. घे. ] 


महाजनपदे 
महाजनपदे सनपूर्व आठव्या गतक्रात भारतात अनेक जनपदे 
हाजनपढ नांदत होती. कालांतराने त्यांतील काही जनपदे 


मिळून महाजनपदे तिर्माण झाली. सनपूर्व सातव्य़ा शतक्रात 
अशी सोळा महाजनपदे होती. त्यांची माहिती वौद्ध व जंन 
ग्रंथांतून मिळते. त्यांच्या नावांच्या आठ जोड्या प्रसिद्ध आहेत, 
त्या अद्या--(१) अंग-मगध, (२) काशी-कोसल, (२) 
वृज्जी-मल्ळ, (४) चेदी-वत्स, (५) कुरु-पांचाल, (६) 
मत्स्य-शूरसेन, (७) अ्मक-अवंती व (८) गंधार-कंबोज. 
अंग हे पूर्व भारतात असुन, त्याची राजधानी सांप्रतच्या 
भागल्पूरच्या जागी होती. अंगाच्या पदिचिमेला शोण नदापर्यंत 
मगव असून, राजगृह ही त्याची राजबानी होती. काशी था 
राज्याची राजधानी काश्ली हो त्य़ा काळी भारतवर्षात अत्यंत 
प्रसिद्ध होती. श्रावस्ती ही कोसलाची राजवानी. तो प्रदेश 
काशीच्या वायव्येला होता. मल्ल व वृज्जी हे प्रदेश काशीच्या 
ईशान्येला व कोसलाच्या पूर्वेला होते. वत्स देश काहीच्या 
पठ्चिमेला व त्याच्या परिचमेला चेदी म्हणजे वुंदेळखंड होते व 
त्याची राजबानी कौद्यांबी होती. कुरु-पांचाल ही प्राचीन जनपदे 
होती. त्यांना त्या युगात विशेष राजकीय महत्त्व नव्हते. मत्स्य 
व शूरसेन यांचीही तक्नीच स्थिती होती. अवंती हे राज्य वरेच 
मोठे होते. त्याची राजवानी उज्जयिनी हे अत्यंत मोठे सांस्क्र- 
तिक व व्यापारी केंद्र होते. अह्मक हे जनपद गोदावरीच्या 
काठी होते. गंधार देशाची राजवानी तक्षणिला ही त्या काळी 
विद्याकेंद्र म्हणून प्रख्यात होती. गंधारच्या उत्तरेस असलेल्या 
पामीर व बदख्शा या प्रदेशाला त्या काळी कंब्रोज असे नाव 
असून, तो भारताचा एक भाग होता. 
या सोळा महाजनपदांवैकी काही गणराज्ये होती, तर काही 
राजशयासित होती. मगवातील हृर्यक, कोसलातील ऐक्ष्वाकू, 
वत्समधील पौरव आणि अवंतीमधील प्रद्योत हे राजवंश त्या 
काळी विशेष प्रबळ होते. कुरु-पांचाळ, काशी व मत्स्य ही 
राज्ये महाभारतकाळी बरीच गाजली; पण पुढच्या काळात 
ती तितकीशी प्रबळ राहिली नाहीत. मिथिलेचे वृज्जी, कपिल- 
वस्तूचे शाक्य, पावा-कुश्लीनगर येथीळ मल्ल ही गणराज्ये त्या 
काळी बरीच प्रसिद्ध होती. वरील भिन्न भिन्न राज्यांचे वैवाहिक 
संबंध होत असले, तरी त्यांच्यांत परस्पर-शत्रुत्वही होते. 
सनपूर्व सहाव्या शतकात अवंतीचा राजा प्रद्योत, कौशांबीचा 
उदयन, कोसल्चा प्रसेनजित व मगधाचा बिविसार यांच्यांत 
सत्तासंघर्ष चालू होता. झेवटी सनवुर्व पाचव्या शतकात मग- 
2-0 व डे केतिव्ह ठरला आणि त्याने आपल्या जन- 
जग; शतला, रपांतर्‌ केे...[ स. ज्ञा. को.-युंडोततर 
र 7 ए. इ-मजु.] 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


त. . एखाद्या महिन्याच्या शुद्ध सप्तमीला 
महाजया सप्तमा सुर्याने कोणत्याही राशीत प्रवेश केला, 
तर त्या तिथीला महाजया सप्तमी असे म्हणतात. या दिवशी 
स्नान, जप, होम आणि देवांची व पितरांत्तो पूजा केली असता 
त्याचे एक कोटी फल मिळते. या दिवशी जी व्यक्‍ती सूय” 
मूर्तीला दुधाने किवा तुपाने स्नान घालील, तिला सूर्यलोक 
मिळतो. तसेच, या दिवशी उपवास करणारी व्यक्‍ती तुया” 
लोकाला जाते. [हि. घ.] 


हाज्येष्टी एक तिथित्रत. ज्येष्ठ पौणिमेला ज्येष्ठा नक्षत्र 
पग का असेल, चंद्र व गुरू यांची युती असेल आ 
सूर्य रोहिणी नक्षत्रात असेल, तर तिला महाज्येष्ठी असे म्ह्ग 
तात. या दिवशी जप, दान, इ. केल्याने महाफल प्राप्त ह! 
असे सांगितले आहे. [हि. घ. ] 


(१) एक नरक. जे लोक आपली कन्या किंवा 


ट्‌ जो ट्र वेदविक त्र प्र 
सून यांच्याशी व्यभिचार करतात, ज॑ ** 
रतार्त, 


महाज्वाला 
किवा वेदनिदा करतात किवा जे आचार्यांचा अपमान क 
त्यांना नरक भोगावा लागतो, असे ब्रह्म पुराण, वायू पुराण 
विष्णू पुराण यांत म्हटले आहे. [पु. इं.] ग 

(२) जैनांची एक विद्यादेवी. हिला ज्वाळामालिंनी असेट 
म्हणतात. ही मांजरावर किवा डुकरावर वत्तते आणि अर्सरर 
शस्त्रे धारण करते. [जे. इ. ] 


कच्छ एक व्रत. हे व्रत चार दिवसांचे आहे. ल 
महातप्तकच्छ ऐक दिवस पाणी, एक दिवस धर, 
दिवस तूप खाऊन राहायचे व अखेरच्या दिवशी 
करायचा असतो. पहिल्या तीन्ही दिवसांतले पदात 
घ्य़ावे लागतात. पाहा - तप्तकृच्छ- 


व पड 
के तांबे (सुमारे 
एक दान. सोळा पले तांबे (सु की, 


महातिलपात्रदान तोळे) घेऊन त्याचे एक पात्र करत, 
ते तिळाने भरून यथाशक्ति सुवर्णदक्षिणेसह ब्राह्मणाला ग 
देतात. फल - पापनाश. [ दा. चं. ] 

चैत्र महित्यातील 
गौरी ही या 
[न द्यावी आर्णि 
_ गौरीळोक गि 


हा एक तिथिब्नरत. माघ किवा चै 
महातृतीया शुद्ध तृतीयेला हे नाव आहे. 
व्रताची देवता होय. या दिवशी गुळाची गाय द 
स्वतः गूळ खाऊ नये, असे सांगितले आहे. फल 
सुख यांची प्राप्ती. [ हि. ध. ] 


खंड सातवा 


महातोबा क्िवपरिवारातील एक भैरव देवता. या देवतेचे 
शाताब मूळ नाव महातंड असावे. महाराष्ट्रात कुठे कुठे 
याची देवळे आहेत. 


दोत्मिमरास. 012440. 
हा खेडा जिल्ह्यातील सीमरडा गावचा 

रहिवासी होता. याला तिथल्या ब्रह्मचारी आश्रमाचा संस्थापक 
मानतात. देवराम म्हणून याचा कोणी गुरू होता, असे सांगतात. 
हात्यमरामाने छोटी चिंतामणी, बडी चिंतामणी, शब्दबाण 
सुधार्ससवू, भक्‍तमहिमावली, इ. ग्रंथांची रचना केली आहे. 
कक्‍्का, मास, तिथी या याच्या स्फुटरचना होत. भक्‍तमहिमावली 
या ग्रंथात अनेक संतांचा गौरव केलेला आहे. [गु.सं. हि. सा दे.] 


हादाने सोने, दासी, रथ, भूमी, घर, वधू व कपिला गाय 
वि यांच्या दानाला अग्नी पुराणात महादान म्हटले 
आहे. परंतु सामान्यपणे पुराणांनी सोळा महादाने सांगितली 
आहेत, ती पुढीलप्रमाणे आहेत - तुलापुरुष, हिरण्यगर्भ, हिरि- 
प्याइवरथ, हेमहस्तिरथ, पंचलांगल, धरा, विश्‍वचक्र, कल्पलता, 
सप्तसागर, रत्नधेनू, महाभूतवट, ब्रह्मांड, कल्पवृक्ष, गोसहसर, 
कामधेनू व हिरण्याइव. 

या महादानप्रसंगी सोळा अरत्नी लांबीचा मांडव घालावा, 
त्यात्या चार दारे असावी आणि आत विटांची कुंडे करावी 
अस सांगितले आहे. [ हि. ध.; पु. चि. ] 


महादेव (१) (इ.स.चे १३वे दतक) एक ज्योतिषग्रंथ- 

कार. याच्या जीवनवृत्तांतासंबंधी फारशी माहिती 
उपलब्ध नाही. रत्नमालेवरील टीकेच्या वारप्रकरणात यान 
आनंदपूर नामक गावाचा उल्लेख केला आहे. त्यावरून हा 
आनंदपुरचा रहिवासी असावा, असे श्री. शं. वा. दीक्षित यांचे 
मत आहे. श्रीपतीच्या रत्तमाळा व जातकपद्धती या दोन 
ग्रंथांवर याची महादेवी नावाची टीका आहे. रत्नमालेवरील 
टीकेच्या प्रारंभीच याने श्रीपतीचे वंशवृत्त दिले आहे. त्यावरूनच 
श्रीपतीची माहिती कळते. याशिवाय ही टीका रचताना महा- 
र देवाने अनेक अप्रसिद्ध ग्रंथकार व ग्रंथनामे दिली आहेत. काही 
प्रथकारांची वाक्येही याने उदधृत केली आहेत. त्याने उल्लेखि- 
लेले सर्वच ग्रंथकार आणि ग्रंथनामे विषयाशी संबंधित आहेत, 
असे नाही. परंतु त्यामुळे ज्योतिषशास्त्राच्या इतिहासात याला 
एक महनीय स्थान प्राप्त झाळे आहे. याच्या रत्नमाला टीकेत 
वृद्धञातक म्हणून एक ग्रंथ आला आहे. त्याचप्रमाणे यान 
लल्लोक्‍्त नक्षत्रसंख्याही दिल्या आहेत. श्री. शं. बा. दीक्षित 
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यांनी ज्या नक्षत्रसंख्या दिल्या आहेत, त्या याच होत. महा- 
देवाने भास्कराचार्याचा भास्करव्यवहार म्हणून एक ग्रंथ सांगि- 
तला आहे. पंडितांच्या मते, सिद्धान्तशिरोमणिकार भास्करा- 
चार्यांचाच हा ग्रंथ असावा [ भा. ज्यो. इ. ] 

(२) (इ. स. चे १४ वे शतक ) एक ज्योतिषग्रंथकार. 
हा पंडित बोपदेव याचा मुलगा होय. हा कौंडिन्यगोत्री होता. 
याने ब्रह्मपक्ष आणि आर्यपक्ष यांना अनुसरून कामघेनुकरण 
नावाचा एक ग्रंथ रचला. या ग्रंथात सारण्या, वषंगती व क्षेपक 
दिले आहेत. बाव्वीस कोष्टकांच्या पटात तिथिसिद्धी होते, असे 
याचे मत आहे. याच्या ग्रंथावर अनंत नामक एका ज्योति- 
ष्याची टीका आहे. [भा. ज्यो. इ. ] | 

(३) (इ. स. चे १४ वे शतक) एक ज्योतिषग्रंथकार. 
हा गोतमगोत्री ब्राह्मण असून, परशुराम हे याच्या पित्याचे 
नाव होते. हा मूळचा गुजरातचा पण नंतर महाराष्ट्रात आला. 
ग्रहूसिद्धी नावाचा एक करणग्रंथ आहे. त्याला महादेवी सारणी 
असेही म्हणतात. कोण्या चक्रेश्‍वर नामक ज्योतिष्याने या 
ग्रंथाच्या रचनेला प्रारंभ केला; पण तो अपुरा राहिला. हा 
अपुरा ग्रंथ महादेवाने पूर्ण केला, असे दिसते. गुजरात प्रदेशात 
हा ग्रंथ बराच काल प्रचारात असावा. कारण गुजरातमधील 
टीकाकारांनी याचा उपयोग केला आहे. 

महादेवी सारणीमध्य़े मध्यम ग्रह आणि स्पष्ट ग्रह यांचे 
साधन आहे आणि वर्षंगणावरून मध्यमग्रह्साधन करण्यास 
सारण्या दिल्या आहेत. यामुळे ग्रहगणित फार सोपे होते, असे 
म्हणतात. “ यात ग्रह॒गतिस्थिती दिल्या आहेत. त्या राज- 
मृगांकोक्‍्त बीजसंस्कृत ब्रह्मसिद्धांततुल्थ आहेत. ” असे श्री. 
शं. बा. दीक्षित यांचे मत आहे. 

याच्या ग्रंथावर धनराजाची महादेवीदीपिका नावाची एक 
टीका आहे. धनराज महादेवाला आपला गुरू मानतो. हा 
टीकाकारही गुजरात प्रदेशातलाच आहे. [ भा. ज्यो. इ. ] 

(४) शिवाचे एक नाव. पाहा - शिव 


कड कोळी लोकांचा एक पोटभेद. महाराष्टा- 
महादेव कोळी तोल पुणे, नगर आणि नासिक या 
जिल्ह्यांत प्रामुख्याने यांची वस्ती आहे: मुळात हे महादेव डोंग- 
रात राहत होते आणि तिथून इकडे आले, असे कॅप्टन मॅकिन- 
टॉश याने म्हटले आहे. पण आपण मुळात पुणे जिल्ह्यातील 
जुन्नरचे असल्याचे यांच्यापेकी काही लोक सांगतात. 

देती करणे, गुरे पाळणे व मजूरी करणे, हे महादेव कोळ्यांचे 
प्रमुख व्यवसाय आहेत. यांची घरे ठेंगणी, चौपाखी व बिनखिड- 
क्‍्यांची असतात. घरांच्या भिती भाजलेल्या विटांच्या व छप्पर 
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कौलारू किवा झापांचे असते. घराचे दोन तरी भाग असतातच. 
आतल्या भितींवर वाघ, नाग, गोळणी, इ. चित्रे काढलेली 
असतात. घरातली जमीन नीट तयार केलेळी असते. प्रत्येक 
घराच्या पुढे सिमेंट लावलेला मोठा रांजण असतो आणि त्यात 
प्यायचे पाणी ठेवलेळे असते. 
या लोकांचा वर्ण काळा अश्ततो. यांच्या स्त्रिया नऊवारी 
लुगडे नेसतात व अंगात चोळी घालतात. पुरुष ऐपतीप्रमाणे 
लंगोटी किवा धोतर नेसतात. स्त्रिया गळ्यांत मंगळसूत्र, गाठले, 
सरी, इ. दागिने घालतात. त्यांच्या हातांत काचेच्या बांगड्या, 
चांदीचे किवा कथलाचे गोठ आणि वोटांत चांदीच्या अंगठ्या 
व पायांत जोडवी असतात. 
हे लोक भात, नागली, वरी, गहू, कडधान्ये, इ. पिके काढतात. 
देवघमं - हे लोक शिव, कमळजा, मारुती, राम, कृष्ण, वीर, 
चेडा, भैरोवा, मरीआई, इ. अनेक देवदेवतांना भजतात. भीमा- 
शंकर, कळसुवाई आणि त्र्यंवक या ठिकाणी दर वर्षी ते यात्रेला 
जातात. त्र्यंबक येथे जातीतील प्रश्‍न सोडविण्यासाठी ते अनेकदा 
एकत्र जमतात. निमगिरी येथील कमळजा देवीला ते नवस कर- 
तात व ती नवसाला पावल्यास चैत्र महिन्यात तिला कोंबडे व 
बकरे वळी देऊन नवस फेडतात. वहुतेक प्रत्येक गावात मारुतीचे 
मंदिर असते. त्याचा उपयोग हाळा भरण्यासाठी, चावडी व 
धर्मशाळा म्ह्णून आणि झोपण्यासाठीही होतो. यादिवाय ते 
ग्रामदेव, हिरवा व वाघदेव यांनाही भजतात. हिरवा हा मोर- 
पिसांच्या गुच्छात एक टाक खोवून बनवतात. दर दहा किवा 
पंधरा वर्षांनी नवा गुच्छ घेतात. त्यावेळी गोंबळ घालण्याची 
पद्धत आहे. भुताखेतांवर यांचा विदवास आहे. त्यांची पीडा 
दूर करण्यासाठी त्यांना भगताची आवद्यकता असते. 
भात, एखाद्या कडधान्याचे कालवण आणि नागली-वरीची 
भाकरी हे त्यांचे रोजचे जेवण असते. कधीमधी ज्वारी-बाजरीची 
भाकरी आणि सणासुदीला गव्हाची पुरणपोळी ते करतात. 
मटण, मासे व अंडी हंगामानुसार ते खातात. पावसाळ्यात 
तोंडीलावणे म्हणून ते सांडगे व पापड वापरतात. 
सण, उत्सव, खेळ - महाराष्ट्रातील बहुतेक सर्व सण व उत्सव 
महादेव कोळी लोक साजरे करतात. पण त्यांचे असे खास दोन 
सण आहेत. एक वाघबारस व दुसरा बकरेसठ, कातिक महिन्या- 
तील दोन्ही द्वादशींना वाघवारस हा सण साजरा करतात. 
आदल्या दिवशी गावाचे गुराखी गावात हिंडून तांदुळ, गहू, गूळ 
वगरे पदार्थ गोळा करतात. दुसर्‍या दिवशी सकाळी गावाबाहेर 
जाऊन ते तांदूळ किवा गहू यांची खीर बनवतात. एकजण एका 
बत शपत शी आकृती रेखाटतो. मग काहीजण 
टी खिरीचे रक्षक बनतात. वाघ खीर पळ- 
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वायचा प्रवत्न करतात आणि दुसरी मुले ती राखायचा प्रयल 
करतात. या गडवडीत रक्षक थोडी खीर वाघांच्या पाठीवर 
टाकतात व त्यामुळे त्यांची पाठ भाजते. मग सर्वजण खीर 
खातात. दुसर्‍या द्वादशीला खिरीऐवजी सुकवलेले मासे घेताच 
आणि असाच खेळ खेळतात. माणिक ओझर भागात अशी पद्धत 
आहे. पण देवरगाव भागात यापेक्षा निराळया पद्धतीने हा सर 
साजरा करतात. तिथे गहू, तांदुळ यांच्या. बरोबर डाळी १ 
भोपळा गोळा करतात. कुमारिका गावाबाहेर स्वयंपाक करतात. 
गावातले व आसपासचे लोकही तिथे जमतात. एका आप- 


त ल्गा 
ट्याच्या झाडाखाली थोडी जागा स्वच्छ करतात. एक मु 
टि ही > य र > > पट्याच्या 
शजवलेळे अन्न डोक्यावर ठेवून तिथे आणतो, आ ग 
आणि जव 


झाडाला पाच प्रदक्षिणा घालतो, अन्न खाली ठेवतो 
ळच्या झऱयाकडे पळत जातो. जमलेले लोक त्याला भोपळपात 
सालीच्या तुकड्यांनी मारतात. तो झऱ्यावर पोचला, की 
जण भोजन करतात. कांच्या 
पौप शु. पप्ठीला वकरेसठ साजरी करतात. ज्या ्ं वत 
घरी देव असतात, ते लोक आपल्या नातेवाइकांना मगो 
त्यांच्याकडून थोडे तांदूळ व पैसे जमा करतात. त्या न 
संध्याकाळी ते वकरा कापतात आणि त्याच्या मस्तकाच 
पायांचा देवाला नैवद्य दाखवतात. मग सर्वे बकऱ्या "सह 
शिजवतात आणि इतरही स्वयंपाक करून चिंमंतिध 
भोजन करतात. वद्य 
अक्षय्यतृतीया हा त्यांचा पितरांचा दिवस. कटी र 
प्रतिपदेला पितर स्वर्गातून घरी येतात व अक्षय्यतृतीय गवे 
जातात, अशी त्यांची समजूत आहे. त्यांना परत जाप 
व्हावे, म्हणून त्या दिवशी घराच्या दोन्ही वाजूंना दोणांची शडीवें 
लहानशी शिडी बनवून भितीला टेकून ठेवतात. किवा _ एकी” 
प्रतीक म्हणून भिंतीवर हळदीचे किंवा चंदनाचे पाच कांगो 
वर एक काढतात. आईवाप ह्यात नसतील, तर का घाळूत 
दोन कोरी मडकी आणून त्यांत पाणी व थोडे तांदूळ” 
पुरुष त्यांची पूजा करतात. € होते" 
या लोकांची दिवाळी आश्विन वद्य द्वादशीला छ गा घेती 
त्या दिवशी गावातले गुराखी एकत्र जमून मोळाचा ना” व 
वतात आणि त्याच्या शेपटीच्या वेटोळचात पणती पेढवून घेऊन 
तात. या प्रतिमेला दिवाळी असे म्हणतात. ही द्वि - 
ते घरोधर गाणी गात हिंडतात आणि तिथल्या पर तेशोवटी 
ळतात. मंग धरची स्त्री त्यांना पणतीसाठी तेल देते. स 
ते गावातील देवळात पणती नेऊन ठेवतात आणि प 
ळाच्या छपरावर टाकतात. बलिप्रतिपदेपर्यंत रोज पती ति 
बनवून हा कार्यक्रम 'बाळतो. रोज नागाची एक फडा वाह 


नार्गि 
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संक्रांत केव्हा आहे, ते ब्राह्मण पुरोहित घरोघरी जाऊन 
सांगतो. त्या वेळी प्रत्येक घरी त्याला पसाभर धान्य मिळते. 
संक्रांतीच्या दिवशी सकाळी सर्व पुरुष तिळगूळ, उसाचे करवे, 
हरभऱ्याचे घाटे व गाजराचे तुकडे यांचे मिश्रण घेऊन गावातील 
मंदिरात जातात, देवाला त्याचा न॑वेद्य दाखवतात आणि जमले- 
ल्यांना तिळगूळ वाटतात. गावातल्या गृहिणींना त्या दिवशी 
कुंभार तीन तीन सुगडे देतो. त्याबद्दल त्याला एक सुगडभर 
घान्य मिळते. 

होळीच्या दिवसांत स्त्रिया व पुरुष टिपऱ्या व इतर मैदानी 

खेळ खेळतात. गावात एका मैदानात गावचा पाटील होळी पेट- 
वतो. त्या वेळी तो, गावातील सर्व कोळी कुटुंबांतील लोक 
होळीचा नैवेद्य घेऊन आले आहेत का नाही, याची चौकशी 
करतो. पूर्वी वाजतगाजत मिरवणुकीने लोक हा नेवेद्य होळीच्या 
जागी आणीत असत. क. कि: 

तमाशा हा महादेव कोळ्यांचा अत्यंत आवडता खेळ आहे. 
अनेक गावांचे स्वत:चे असे स्वतंत्र तमाशाचे फड असतात. 
त्यात पाच ते सात माणसे असतात. लग्नसमारंभ, इतर 
सार्वजनिक समारंभ व जत्रा अशा प्रसंगी तमाशाच्या फडाला 
बोलावण्याची पद्धत आहे. ् 

लेझिम हा त्यांचा आणखी एक आवडता खेळ आहे. अनेक 
सणासमारंभांत लोक लेझिम खेळतात. या लोकांना कुस्ती 
खेळण्याचीही फार नावड आहे. प्रत्येक गावात एक भजनी- 
मंडळ असते आणि रात्री ते गावातील देवळात जाऊन भजन 
करतात. 

विवाहप्रथा - महादेव कोळी लोक लग्न ही एक अत्यावश्यक 
बाब मानतात. बारा कुटुंबांचा एक गट असे अनेक गट त्यांच्यांत 
आहेत. या गटाला गोत्रीभाऊ असे नाव असून, एका गोत्री- 
भाऊतील लोकांत परस्पर लग्नसंबंध होत नाही. तसेच मावस- 
बहिणीशी लग्न करता येत नाही; मामेवहिणीशी कर्ता येते. 

वरपिता वधूला मागणी घालतो. मुलगी पंचक्रोशीतली 
म्हणजे साधारणपणे माहितीतील निवडतात. मुलाची व मुलीची 
पत्रिका जुळली, की मग पुढच्या गोष्टी ठरवितात- देजाची पद्धत 
आहे. इ. स. १९५२ मध्ये या लोकांनी देजाची रक्‍कम एकशे 
एक रुपये एवढी ठरवली होती. त्याक्षिवाय कपडे व धान्यही दयावे 
छागते. लग्न ठरले, की साखरपुडा करतात. त्या वेळी वरपक्षा- 
कडून बघूला नवी साडी-चोळी व ऐपत असल्यास एखादा 
दागिना मिळतो. नंतर सर्वांसमक्ष ववूपक्षाच्या मंडळीला मान - 
पान व करणी म्हणून काय द्यायचे ते ठरवतात. नंतर वरपिता 
गावजेवणासाठी म्हणून काही रक्‍कम वधूपित्याकडे देतो. त्यात 
थोडी भर घाळून वधघूपिता पाहुण्यांना च गावातल्या काही 
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लोकांना त्या दिवशी जेवण देतो. अशा प्रकारे लग्न निश्‍चत होते. 

लग्नाचा मुहते ज्योतिषी काढून देतो. लग्नविधी पाच दिवस 
चालतो. प्रत्येक कार्यक्रमाच्या वेळी वधूच्या व वराच्या घरातील 
लोक गावकऱ्यांना बोलावून त्यांच्याशी सल्लामसलत करतात 
आणि त्य़ा बदल्यात गावकरी त्यांना कामात मदत करतात. 
पहिल्या दोन दिवशी मांडव घालणे, हळद लावणे, देवदेवक 
बसवणे, तिसर्‍या दिवशी मुख्य लग्नविधी, चौथ्या दिवशी वरात 
आणि पाचव्या दिवशी कंकण सोडणे, असा कायंक्रम असतो. 

लग्नाच्या मांडवाला, जे खांब लागतात, त्यांतला एक 
आंब्याचा व एक उंबराचा अवश्य असावा लागतो. लग्नाच्या 
आदल्या दिवशी सकाळी किवा संध्याकाळी वधूवरांना आपा- 
पल्या घरी हळद लावण्याचा समारंभ होतो. त्यानंतर एका 
खंजिराच्या टोकाला लिंबू किवा पोफळ टोचतात व तो 
कपड्यात गुंडाळून वराजवळ देतात. लग्नसमारंभ पुरा होई- 
पर्यंत तो त्याने जवळ बाळगायचा असतो. नंतर वधू-वरांना 
आपापल्या घरी फुलांच्या मुंडावळ्या बांवतात. त्यांपेको एक 
रुईच्या फुलांची व दुसरी बहुषा पांढर्‍या चाफ्याच्या फुलांची 
असते. हळदीसमारंभ झाल्यावर वरमायेला आपल्या भावांकडून 
नवी साडीचोळी मिळते. 

मांडव उभारून झाल्यावर संध्याकाळी घाणा भरणे, तेल्वण 
आणि देवदेवक म्हणजे घरातल्या देवांची पूजा करणे, हे विघी 
होतात. 

देवदेवक बसवताना भगताची आवरयकता असते. त्या वेळी 
त्याच्या अंगात येते आणि वधूगृही जाताना वाटेत कोणती 
भतेखेते त्रास देतील आणि त्यांना शांत कसे करायचे, ते तो 
वरपक्षाच्या लोकांना सांगतो. 

लग्नाच्या दिवशी वरपक्षाकडील मंडळो वधूगृही जायला 
निघतात. त्यांच्याबरोबर एक मूळपाटी असते. तिच्यात एका 
मडक्यात तांदुळ, दुसर्‍या मडक्यात गहू, पाच भाकर्‍या, गोडे 
तेळ भरलेली बाटली, हळदकुंकू आणि इतर पूजासाहित्य असते. 
हे सर्वे मग मुलीच्या घरी देतात. मिरवणूक वधूच्या गावाच्या 
सीमेवर थांबते. तिथे वधूपक्षा कडील लोक वरपक्षाकडील लोकांचे 
स्वागत करतात. तिथे सीमेची आणि लेज्ञिम खेळणार्‍्यांच्या 
लेझमींची पूजा होते. मग वधूपक्षातील एखादा तरुण वराला 
खांद्यावर घेतो आणि लेझमीचा ताफा व वाजंत्री यांच्या गज- 
रात मिरवणूक गावात एखाद्या देवळात किवा घरी येऊन 
थांबते. तंतर वधूचे आईबाप, नातेवाईक व गावकरी मंडळी 
वाजंत्र्यांसह मिरवणुकीने तिथे येतात. एक मुलगा काठीला खण 
बांधून तो ध्वजासारखा धरतो. त्याला शेवंती असे म्हणतात 
इष्ट त्या स्थळी पोचल्यावर वधूपिता व वरपिता कल्षाची 
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पुजा करतात. ब्राह्मण पुरोहित पूजा सांगतो. मग ववूपिता 
वराला नवे कपडे देतो आगि सर्वजण मिरवत वघगही येतात 
तिथे वर तोरणाखाली पत्रावळीवर उभा राहतो. ववही 
त्याच्या समोर पत्रावळीवर उभी राहते. त्या दोबांच्या मधे 
पुरोहित आणि गावचा पाटील मग अंतरपाट वरतात. मंगला- 
प्टक संपल्यावर अंतरपाट दूर करतात आणि वधू-वर एक- 
मकांच्या गळ्यात माळ घालतात. मग जमलेल्या लोकांना गळ 
व पानसुपारी वाटतात. त्यानंतर सुत्रवंधन, कन्यादान, नवग्रह 
पुजा व सप्तपदी हे विधी होतात. मग ववूची ओटी भरतात. 
वरात वरगृही येते. तिथे जेवणावळ होते. वधू लहान असली 
तर परत माहेरी जाते आणि वयात आल्यावर मग सासरी 
राहायला येते. 

प्रसुतिप्रया - गरोदर स्त्रीला काही नियम पाळावे लागतात, 
ते असे-तिने उथळ पाण्यातून चाळत गेळे तर चालते, पण होडीत 
वसुन नदी ओलांडता कामा नये. तिने करवली होता कामा 
नये किवा कोणी तिची ओटी भरता कामा नये. स्त्रीची प्रथम 
प्रसुती वहुधा सासरीच होते. त्या वेळी सुईण तिला मदत करते. 
नाळ कोयतीने कापतात. प्रसूती अवघड वाटली, तर भगताला 
बोलावतात. मंत्रतंत्रावरोबरच तो झाडपाल्याच्या मुळ्यांचे तोड 
गहा करतो. मूल जन्माला आल्याबरोबर त्याला जागे करण्या- 
साठी त्याच्या अंगावर गार पाणी शिंपडतात. स्त्रीला मुलगी 
झाली, की तिची नणंद घराचा उंबरा शेणाने सारवते. याचा 
अश्र आपल्या मुलासाठी वधू म्हणून ही मुलगी तिने निश्चित 
केली, असा होतो. पाचव्या दिवशी ती उंबर्‍यावर राखेने एक 
रेघ ओढते. त्यामुळे भुतेखेते घरात शिरून नवजात मुलीला 
त्रास देत नाहीत, अश्ली समजूत आहे. 

चौथ्या दिवशी आई मुलाला अंग्रावर पाजते. तोपर्यंत 
बहुधा मुलाला काही देत नाहीत. पग जर ते भुकेने रडते असे 
वाटल, तर त्याला गूळपाणी पाजतात. बाळंतिणीच्या खोलीत 
जाताना पायावर गोमूत्र शिपडतात आणि मग आत जातात 
त्यामुळ भुतेखते माणसाबरोबर आत शिरत नाहीत, अशी सम- 
जूत आहे. पाचव्या दिवक्ी सटीपूजा करतात. आंबेगाव, जुन्नर 
वगेरे ठिकाणी त्या दिवशी वरवंट्याची पूजा करतात. साधारण- 
पण बाराव्या दिवशी बाळंतीण स्त्री प्रथमच पाणी आणण्या- 
साठी विहिरीवर जाते. त्या वेळी ती प्रथम विहिरीची पूजा 
करत व मग तिचे पाणी काढते. 

वाराञ्या दिवशी किंवा मूळ सहा महिन्यांचे व्हायच्या आत 
ऊलदेवतेला बकरा बळी देतात व गावजेवण देतात. तसे न 
केल्यास मुलाचे काहीतरी वाईट होईल, असे मानतात. तसेच 
शक रांगायला लागण्यापूर्वी त्याला कुलदेवतेच्या पाया पडण्या- 
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साठी. तिच्पा -मंदिरात घेऊन जातात. ते जर्‌ गाक्य नसेल, तर 
गावाबाहेर जाऊन मंदिराच्या दिने पाच पावळे जातात व 
तिथे पाच दगड मांडून कुलदेव म्हणून त्यांची पूजा करतात 
पूर्वी यांच्यांत समारंभपूर्वक नाव ठेवण्याची पद्धत नव्ह्ती 
पण इतर शेजारी लोकांचे पाहून त्यांच्यांतही आता मलाची 
पत्रिका पाहून नाव ठेवण्याची पद्धत रूढ ज्ञाली आहे. मुलाला 
दसरे वर्ष लागल्यावर गावाबाहेर जाऊन मलाचे जावळ करतात. 
त्या वेळी पाच दगड मांडून त्यांची पूजा करतात व त्यांना कोव 
क्रिवा बकरे बळी देतात आणि गावकऱ्यांना जेवण देतात 
मतिकश्नरथा - एखादा पुरुष माणूस अगदी आसन्नमरण झाला 
की त्याचे डोके आई, पत्नी किवा बहीण हिच्या मांडीवर ठव 
तात. त्याची घटका भरत आली, की त्याच्या मुखात दुध 
पाणी घालतात. माणसाच्या मृत्यूची वातमी एका गुराख्याकई 
दुसर्‍या गुराख्याकडे अशी जवळपासच्या गावच्या नातेवाइकांकर्ड 
पोचवतात. नंतर काही लोक खट्टा खगण्यासाठी जातात. दी 
जण बाजाराच्या गावी जाऊन शिप्याकडून त्या मागाचा 
इतमामाला शोभेल असे कापड आणतात. पुरोहित आणि न्ह 
यांना अंत्यक्रियेत बरेच काम असते. शिपी, पुरोहित आ! 
न्हावी या प्रत्येकाला नंतर एक गाय किवा बैल मिळता मुदा 
उत्तराधिकारी मतासाठी शिदोरी म्हणून अंगणात गावून) 
जाळावर थोडा भात शिजवतो. प्रेत कपड्याने ज्ञाकून ति की 
वर घालून स्मह्यांनात नेताना वाटेत दोन ठिकाणी ति भी 
थोडा वेळ खाली ठेवतात; त्या स्थानांना विसावा अ 
तात. त्या ठिकाणी तीन दगड त्रिकोण करून सांडून अ 
मताचा आत्मा विसावा स्थानापर्यंतच येऊ शकतो. त्यापुढ की, 
पर्यंत जाऊ शकत नाही, अशी या लोकांची समजूत आ प 
यच्या खड्याला घर असे म्हणतात. काही लोक प्र्त कोर 
स्थितीत, तर काही निजलेल्या स्थितीत, डोके पाहिन 
पुरतात. खड्याच्या खाळी आणि मृताच्या अंगावर आ< व 
हाळ्या घालतात. मग मताचा उत्तराधिकारी डोकं क 
पाण्याचे मडके घेऊन त्या खडयाभोवती साडेतीन प्रद 
घालतो आणि मृताच्या पायांच्या बाजूला उभे राहून पा 
मडके मागे फेकतो आणि मागे वळून न बघता घरी जात भारी 
कोकणभागात हे लोक प्रेते जाळतात. माणूस शति वी 
मेला, तर घरात दुसरा मृत्य्‌ ओढवतो, अशी या भाग चे 
लोकांची समजूत आहे. अश्या वेळी त्या मृतावरोवर₹ कु की 
एक पिल्लू त्याच्या काखेत बांधून जाळतात. म्हणज आ 
टळतो, अशी त्यांची समजत आहे. प्रेत स्म्यानात न 
मताचा उत्तराधिकारी त्याच्या तोंडावर आणि दोर हि 
वर खोबऱ्याच्या वाट्या ठेवतो आणि मृताला अग्नी देत 


न 


टीडोळया 


खंड सातवा 


प्रेत पुरले अतेल, तर संध्याकाळी गावातले काही लोक 
स्मज्ञानात जाऊन थडग्याभोवती गोवऱ्या रचतात आणि त्यांतील 
एक पेटवतात. याला धूनी लावणे असे म्हणतात. रानटी जना- 
वरांनी थडगे उकरू नये, म्हणून ही काळजी घेतात. दुसर्‍या 
दिवश्ली सकाळी लोक स्मशानात जातात आणि गोलाकार बसून 
थडग्यावर हातांनी माती लोटतात. याला सावडणे असे म्हण- 
तात. प्रेत जाळले असले, तर रक्षा व अस्थी गोळा करून जव- 
ळब्या नदीत टाकून देतात. 
दहाव्या दिवक्षी नदीकिनारी दसपिडी विधी करतात. तेरावा 
दिवस हा अंत्यक्रिप्रेचा मुख्य दिवस असतो. त्या दिवशी घरा- 
तील स्त्रिया मृतात्म्यासाठी पुऱ्या, पुरणपोळ्या, घावन, चपात्या, 
नागलीच्या भाकऱ्या आणि भात एवढे पदार्थ करतात. मग 
स्मशानात जाऊन थडग्याच्या तोंडाशी अमा ठेवून त्याची 
पूजा करतात व त्याला हे पदार्थ अर्पण करतात. नंतर मृताचा 
उत्तराधिकारी संध्याकाळच्या गावजेवणासाठी प्रमुख गाव- 
कर्‍यांना धान्य व इतर साहित्य देतो. कारण हे जेवण गाव- 
कर्‍्यांनी तयार करायचे, अशी पद्धत आहे. आसपासचे सवे 
कोळी पुरुष या जेवणाला आणि त्यानंतर होणाऱ्या दुक्षवेटा 
नामक विधीला आमंत्रणाज्िवाय उपस्थित राहतात. दुखवट्याचा 
मुख्य कार्यक्रम म्हगजे मृताच्या उत्तराधिकाऱयाला आणि 
त्याच्या गोत्रीभावांना पांढरे पागोटे देणे, हा असतो. अगदी 
जवळचे नातेवाईक अशी पागोटी देतात. ही पागोटी डोक्‍याला 
बांधली, की त्यांचे आश्रोच संपले, असे समजतात. 
हादेव कोळी लोकांचा समावेश अतुसूचित जातींत केलेला 
आहे. सरकारकडून त्यांना शिक्षणाच्या व इतर वाबतींतही 
सवळती मिळत आहेत. सांग्रत त्यांच्यापैकी बरीच मुळे व मुली 
शिक्षणाचा लाभ घेत' आहेत. बरेच लोक चांगले _दोतकरीही 
बनले आहेत. [ दि महादेव कोळीजू - जी. एस. बुय, १९५७1 


हादेवचंडी लोकांचा एक देव. हत्या मातत 

संकटे महादेवचंडीमुळे येतात, अश य 
कल्पना आहे. जादूटोणा करणारे लोक याला प्रसक्ञ करून 
घेऊन आपले कार्य साधतात. त्याला वळीही देतात. बळी देताना 
एक पांढरा ध्वज उभारतात. [ एन्सा. मुंडा. ] 


महादे (इ. स. चे १७ वे शतक ) एक ओडिया कवी. 

दादवदास पौराणिक वाडमय ओडिया भाषेमध्ये रच 
णाऱ्या प्रमुख कवींमध्ये याची गणना क्रेळी जाते. यांने माकडय 
उराण, विष्णुकेशरी पुराण, पद्म पुराण, वैशाख पुराण, कातिक 


पुराण, आषाढ पुराण, द्वादशीमाहात्म्य, नीलाद्रिमहोदय, इ. 


१२९ 


महानंदी 


ग्रंथ रचले. यांने वरील पुराणांचा जसाच्या तसा अनुवाद 
न करता अनेक ठिकाणी स्वातंत्र्य घेतलेले आहे. महादेव- 
दासाच्या या ग्रंथांसुळे ओडिसात पौराणिक वाडमय सामान्य 
जनांपर्यंत पोचले. [उ. सा. इ.; हि.ओ. लि. ] 


>, (इ.स. चे १७ वे शतक) वाराणशीतील एक 
महादवपत संस्कृत पंडित व ग्रंथकार. हा नैयायिक म्हणून 
प्रसिद्ध होता. तत्त्वचितामणिदीधिती नामक ग्रंथावर भवानंदाची 
भवानंदी टीका नावाची एक टीका आहे. महादेवाने या भवा- 
नंदी टीकेवर भवानंदीप्रकाश या नावाची एक विज्ञाल टीका 
रचली. ही टीका फार विस्तृत झाली म्हणून, सहादेवानेच त्याचे 
सर्वोपकारिणी नावाचे एक लघू संस्करण बनविले. याशिवाय 
याचे अन्य ग्रंथ असे - न्यायकोस्तुभ, गदाघरकुत शक्‍तिवादा- 
वरील टीका, ईश्‍वरवाद, सादृश्यवाद व अनुमिती. ) 

याचे मूळ घराणे गोदावरीकाठी पुण्य स्तंभ या गावी वस- 
लेळे पुणतांबेकर हे होय. नंतर इ. स. च्या १६ व्या शतकात ते 
काशीमध्ये वास्तव्याला गेले. [ का. सा. सा. ] 


एक तिथिब्रत. भाद्रपद शुद्ध ढादशीला श्रवण 
महाठादशा नक्षत्र असेल, तर तिला महाद्वादशी असे म्हण- 
तात. या दिवशी उपवास आणि विष्णूची पुजा या गोष्टी करा- 
यच्या असतात. याच तिथीला बुधवार व श्रवण नक्षत्र असेल 
तर तिचे माहात्म्य अधिक आहे, असे म्हटले आहे. हे व्रत 
केल्याने महाफल मिळते. [ हि. ध. ] 


ऱ क एक तिथित्रत. माघ शुद्ध नवमीला 
सहानंदानवम|त्रत महानंदा असे म्हणतात. ब्रतावघी 
एक वषे. दुर्गा ही या ब्रताची देवता होय. या ब्रतात वर्षाचे 
चार-चार महिन्यांचे तीन भाग करून प्रत्येक भागात देवीची 
पूजा, देवीच्या निरनिराळया नावांनी, निरनिराळया फुलांनी 
आणि तिरनिराळ्या नेवेद्यांनी करतात. फल - इच्छापूर्ती व 
ब्रह्मलोकप्राप्ती. [ हि.घ. ] 


दी एक शिवस्थान. हे शिवमंदिर आंध्र प्रदेशातील 
महानढा कर्नूळ जिल्ह्यात नल्लमलई नामक डोंगराच्या 
पायथ्याशी आहे. नंद्याळ नावाच्या रेल्वेस्टेशनपासून हे ठिकाण 
दहा मैलांवर आहे. नंद नावाच्या राजाने हिमाल्य रससिद्धाच्या 
मार्गदर्शनाखाली हे मंदिर बांधळे, अशी आख्यायिका आहे. या 
देवाळयाला ळुष्णदेवरायाचा बंधू नर्रासहराय याने - 


ने पुष्कळ 
देणग्या दिल्या होत्या. विजयनगरच्या साम्राज्या डे 


तील कुष्ण- 


महानंदी 


देवरायाच्या तास्रपटात महानंदीतीर्थ म्हणून या स्थानाचा उल्लेख 
आहे. हंपीच्या लेखातही याचा निदेश आहे. एक भव्य नंदी या 
देवाल्यात आहे, म्हणून याला महानंदी मंदिर असे म्हणतात. 
या लिंगासमोर श्रीचक्र आहे, ते आद्य शंकराचार्यांनी स्थापिले, 
असे सांगतात. लिंगाजवळ शाळिग्राम असल्यामुळे वेष्णवांनाही 
हे क्षेत्र आपले वाटते. इथले शिवलिंग स्वयंभू असून, त्यावर दोन 
छिद्रे आहेत. अशा प्रकारची हिंगरचना भारतात अन्यत्र आढळत 
नाही. या छिद्रांसंबंधी एक आख्यायिका सांगतात, ती अशी- 

नंद नावाचा राजा नवनंदी प्रदेशात राज्य करीत होता. 
एकदा त्याला शिवावर दुधाचा अभिषेक करण्याची इच्छा झाली. 
म्हणून त्याने खूप गाई जमा केल्या. त्यात एक कपिला गाय होती. 
राजाला तिचे भरपुर दुध मिळत असे. पुढे कपिला अरण्यात 
चरायला जाऊ लागली. काही दिवसांनी असे आढळून आले, 
की तिचे दूव कमी कमी होत आहे. असे का होते याचा तपास 
करण्यासाठी गुराखी गाईच्या मागे गेला असता त्याला दिसले, 
की कपिला एका वारुळाजवळ चरत असून, तिच्या स्तनातुन 
दुध स्वत आहे. हळूहळू तिथून एक वाळसेदार कृष्णमूर्ती वर 
आली. कृ८्णदर्शंन होताच गाय नित्य़ाप्रमाणे कळपात परतली. 

गुराख्याने ही घटना राजाच्या कानांवर घातली. दुसर्‍या 
दिवशी राजाच गायीच्या मागून गेला आणि त्यालाही तेच 
दृश्य दिसळे. तो आदचर्यचकित ज्ञाला. मंग तो गाईजवळ गेला. 
राजाला पाहून गाय घाबरली. ती कृष्णमूर्ती अदृश्य झाली. 
वारुळाचे रूपांतर एका मातीच्या ढिगात झाले. आसल्यामुळे हे 
परिवर्तन घडळे, असे वाटून राजा दु:खी झाला. त्याने देवा- 
जवळ क्षमायाचना केली. देवाने प्रस्न होऊन राजाला वर 
दिला, कौ या वारुळाचे स्वयंभू लिंग होईल आणि या प्रसंगाची 
खूण म्हणून लिंगावर दोन छिद्रे असतील. 

या शिवमंदिराचे शिल्पसौंदर्यही वाखाणण्यासारखे आहे. 
मंदिराचे विमान हे नागरी शेळीचा खास नमुना आहे. हे मंदिर 
एका डोंगराच्या पायथ्याजवळ आहे. या डोंगरात उगम पावलेले 
पाच झरे लिंगाच्या खाळून तलावात आणून सोडळे आहेत. 
त्यातले पाणी उष्ण व आरोग्यदायक आहे. 

महानंदीमंदिराच्या भोवतालच्या दहा मैलांच्या परिसरात 
नऊ नंदीमंदिरे आहेत. म्हणून त्या भागाला नंद्याल म्हणतात. 
इथे शिवरात्रीला मोठी यात्रा भरते. [टें. ली. आं. प्र. ] 


महानदी मध्य प्रदेश व ओडिसा या राज्यांतून वाहणारी 
त यात एक मोठी नदी. रायपूर जिल्ह्यातील सिहाव 
आहे क एका लहानक्षा कुंडात हिचा उगम झाला 

बात्पजञा असेही एक नाव असुन, तिला विन्ध्य - 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


पादविनिगगता अस्ते म्हटले आहे. तो सर्वपापहरा व शुभा आहे. 
प्रथम ती उत्तरवाहिनी असून, विलासवूरच्या दक्षिगेला तिला 
शिवनाथ ही नदी मिळाल्यानंतर ती पुव॑वाहिनी बनून ओडिसा 
प्रदेशात प्रवेश करते. संबळपुराजवळ पोचल्यानंतर ती दक्षिणे” 
कडे वळते. तिथे तिचे पात्र दोन मैल रुंद होते. पूढे तिचे पात्र 
अरुंद होत गेळेळे असून, वेग वाढला आहे. सोनपूरजवळ ती 
पुन्हा पूर्वेकडे वळून एका ४० मळ लांब खिंडीतून वाहते. कटक 
जिल्ह्यातून जाताना तिळा अनेक फाटे फुटतात आणि ते शेवटी 
बंगालच्या उपसागराला मिळतात. 

महानदीची लांबी ५५० मेळ असून, तिचा बराच भाग 
जलमार्ग म्हणून उपयुक्त आहे. पण काही भागात पावसाळयात 
तिला प्रचंड महायुर येतो. संब्ळपूरपासून ९ मैलांवर या 
नदीवर हिराकुड हे प्रचंड घरण बांधण्यात आले आहे. हिला 
पाच उपनद्या मिळतात. या नदीच्या काठावर असंख्य देवालय 
वांधळेळी आहेत. [हि. जॉ. ए. इं.; मार्च ऑफ इंडिया, 
मे १९५५; शा. क. | 


का दुर्गानवमी 


एक तिथित्रत. आशित शुद्ध तत्रमी 
[दंवित, 


महानवमी किवा महानवमी म्हणतात. हे ब्रत अ रर 
कातिक किवा मार्गशीपं शुद्ध नवमीला सुरू करतात. ढुगा! 

या ब्रताची देवता आहे. ब्रतावघी एक वर्थ. प्रत्येक क” 
भिन्न उपचारांनी देवीची पुजा करणे व उद्यावनाचे वेळी ह 
रिकांना भोजन घालणे, हा या व्रताचा विधी आहे. फट” शी 
लोक प्राप्ती. पाहा- दुर्गानवमी, दुर्गापूजा. [टिं. ध.; ब. 


व्या ्व्पी 


एक ब्रह्मचारित्रत. हे जन्मापासून १२३ 
ए चारशत्रत. ह टा हानास्ती 


ळू 
महानाम्ना कराय'चे असते. ऐतरेय आरण्पक्रात म॑ प 
नावाने प्रसिद्ध असलेल्या मंत्रांच्या अध्ययनास प्रारंभ क त्ते 
पुर्वी हे व्रत करायचे असते. यांचा विधी असा - आचद 
ब्रह्मचार्‍यासह स्तान करून होमाचा संकल्प करावा. ग की 
पूजनापासून नांदीथाद्वापर्थंत कृत्ये करावी. ढुसर्‍्या दि व्य 
ब्रह्मचाऱयाचे वपन करवावे. आचार्यांने त्याला उजव्या क 
बसवून अग्नित्रतिष्ठा करावी. आज्यहोम करावा. बटूला 
पतीला अउंण करून उपनथनोकक्‍त विधीने मेखला व क्ल हमाप्त 
जुने यज्ञोपवीत जळात टाकायला लावावे. मगहो मराव, 
करून ब्रह्मचाऱ्याला म्हणावे, ' महानाम्नीत्रतं संवत्सर 

( २: तु एक वषंपर्यंत माहानाम्नी व्रताचे आचरण वात टर 
त्यावर ' चरिष्यामि' (मी आचरीन), असे ब्रह्मचाऱर्‍यान 
द्यावे. मग एक वर्षेपर्यंत केस वाढवून भिक्षाचरण करावे. 


ल हागे चार्थाने 
वषे संपल्यावर उत्तरायणात व शकल प आ 


खंड सातवा 


ब्रह्मचाऱ्याला बरोवर घेऊन निर्जन स्थळी जावे आणि तिथे 
ब्रतपूर्तीचा होम करावा. त्यात अग्नी अग्नी, असूयंती, अनुमती, 
प्रदाता अग्नी, वायू आणि सूर्य या देवतांना कुसरान्नाच्या 
(तिळासहित भात) आहुती द्याव्या. होम आणि ब्रह्मचार्‍्याचे 
भोजन यांना पुरेसे होतील इतके भिक्षेत मिळालेले तांदूळ 
स्थालीपाकविधीने शिजवावे. मग आचार्याने बटूला त्याच्या- 
कडून ब्रतळोप झाला आहे किवा काय ते विचारावे. झाला 
असल्यास त्याबद्दल प्रायश्चित्त करवावे. मग प्रधान देवतांना 
शिजविलेल्या भाताच्या आहुती द्याव्या. उरलेला भात ब्रह्म- 
चाऱ्याने भक्षण करावा. मग उपस्थान करावे. एक रात्र डोळे 
मिटून व मौन पाळून राहावे. दुसर्‍या दिवक्ी आचार्याने ब्रह्म- 
चाऱ्याच्या मस्तकाला तोंडावरून कोर्‍या वस्त्राचे तीन फेरे 
चावे. एक रात्र त्याला त्या स्थितीत ठेवावे. दुसर्‍या दिवशी 
आचचार्याने ब्रह्मचाऱ्याला घेऊन गावाबाहेर ईश्यान्य दिशेस जावे. 
तिये अग्निप्रतिष्ठापना करावी. अग्नीच्या उत्तरेस तलवार, 
उद॒ककमंडळू आणि एक दगड या वस्तु ठेवाव्या. जवळच एक 
कालवड बांधावी. मग ब्रह्मचाऱ्याच्या मुखावरचे वस्त्र दूर 
करावे. त्याला मुखम्रक्षालन व कंठस्नान करायला सांगावे. 
सग ब्रह्मचाऱ्याच्या पाठीला पाठ लावावी. ब्रह्मचाऱ्याने मना- 
नेच आचार्याला म्हणावे '  महानाम्नीर्भो अनुब्रूहि ( अहो 
सहा महानाम्नी सांगा. ) मग गुरूने ' विदामववन्‌विदा 

३. मंत्रांचा उपदेश करावा. शिष्याने ते मंत्र तीन वेळा म्हणावे. 
आद्यार्याने ब्रह्मचार्‍्याचे शिरोवेष्टत सोडून त्याला सूर्यदर्शन 
केरायला सांगावे. मग ब्रह्मचार्‍्याने भूमिस्पर्श करावा. बांधलेली 
कालवड गुरूला अर्यण करावी. भिक्षा मागून आणलेल्या 
तांदळाचा भात शिजवून सूर्यास्तापूर्वी ब्रह्मौदन होम करावा. 
संग महानाम्नीच्य़ा अंगभूत असलेला अनुप्रवचतीय होम करावा. 
चरशेषाने ब्राह्मगभोजन घालावे. ब्राह्मणांनी ' तुझी वेदसमाप्ती 
होवो, ' असा आशीर्वाद दिल्यावर ब्रह्मचार्‍याने कर्म ईश्‍वरापेण 
केरून भोजन करावे. [ क्र. ब्र. स. ] 


ठ आथर्वेण उप- 
ना एक नव्य उपनिषद. हे 0 
महानारायणोपनिपद निषद असून, महत्त्वाचे व प्रदीघे 
आहे. त्याचे पंचवीस भाग असून, प्रत्येक भागाला खंड असे 

पहिल्या खंडात नारायणाची स्तुती आहे. जलातून हिरिण्य- 
गभ निर्माण झाला, असे पुढे सांगितले आहे. दुसर्‍या खंडात ह) 
ह्रिण्यगर्भाचे वरणेन असून, तो सर्वेव्यापी असल्याचे सांगि 
आहे. खंडाच्या शेवटी अग्नीची स्तुती आहे. तिसर्‍या काठ 
एकूण अठरा गायत्री मंत्र दिलेले आहेत. ते रद, वषभ, दन्ता, 


श्र 
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षष्ठ, वेश्‍वानर, अग्नी, सूर्य, दुर्गा, भगवती, गौरी, गरुड, विष्णू, 
ब्रह्मदेव, इ. देवतांसंवंधी आहेत. 

चौथ्या खंडात दुर्वामाहात्म्य वणिले आहे. दुर्वा या अमृत- 
संभूत, शतमूल व शतांकुर असुन, त्या शंभर पापे नष्ट कर- 
तात आणि माणसाला शतायुषी बनवतात, असे सांगितले आहे. 
तसेच यात भूमिस्तुती असून, मृ त्तकामंत्रही दिलेला आहे. 

पाचव्या खंडात विविध देवतांना वंदन केले असून, नंतर 
अनेक नद्यांचे माहात्म्य आणि अघमर्षणाचे मंत्र सांगितले आहेत. 
सहाव्या खंडात अग्नी व दुर्गा यांची स्तुती व संघ्यावंदनातील 
काही मंत्र आहेत. सातव्या खंडात अग्नी, पृथ्वी, वायू, अंत- 
रिक्ष, आदित्य, चंद्र, देव आणि पितर यांना वंदन व त्यांना 
अन्नादी अर्येण करण्याचे मंत्र दिलेले आहेत. 

आठव्या खंडात त्रट्त, सत्य, श्रुत, शान्त, दान्त आणि यज्ञ ही 
सर्वे ब्रह्माचीच र्ये आहेत, असे वणन केलेले आहे. पुण्यकर्माचा 
सुगंध आपोआप दुरवर पसरतो, हे सांगताना उपनिषद्कार 
म्हणतो- 

यथा वक्षस्प सम्युष्पितस्य दूराद्‌ गन्धो वर्गित, 
एवं पृण्पस्य क्मेगो दूराद्‌ गन्धो वाति । 

अथे - ज्याप्रमाणे फुललेल्या वृक्षाचा सुवास दुरवर पसरतो, 
त्याप्रमाणे पुण्यकर्माचा सुगंधही दूरवर फेलावतो. 

नवव्य़ा खंडात ईश्वराचे स्वरूप प्रत्येक जातीत कोणत्या 
विशिष्ट व्यक्‍तीत विशेष रूपाने प्रादुर्भूत झाले आहे त्याचे 
वर्णन आहे. दहाव्या खंडात, चार शिंगे, तीन पाय, दोन डोकी 
आणि सात हात असलेल्या वृषभाचे वर्णन आहे. शेवटी, रुद्र आणि 
ओंकार यांचे महत्त्व सांगितले आहे. अकराव्या खंडात नारायण 
हा सहत्नशीषं पुरष आहे, अते वर्णन आहे. नारायण म्हणजेच 
ब्रह्मा असे म्ह्टले आहे. 

बाराव्या खंडात हिरण्मय पुल्याचे वणन आणि तेराव्यात 
सूर्यमंत्र व रुद्रवर्णन आलेले आहे. चोदाव्या खंडात जलाची 
प्राथेना असुन, प्रथम या पृथ्वीवर जल्च होते, असे सांगितले 
आहे. संघ्यादी कर्मात जे जळ आचमनख्पाने घेतले जाते, 
त्याने पापविमोचन होते असा उल्लेख आहे. पंधराव्या खंडात 
गायत्री मंत्र, सोळाव्यात मेथा प्राप्त होण्यासाठी म्हणायचा संत्र, 
सतराव्यात रुद्राच्या विविध रूपांचे वरणेन व रुद्रगायत्री, आणि 
अठराव्यात पापविमोचक मंत्र असे विषय आलेले आहेत. 

एकोणिसाव्या खंडात काळया व पांढर्‍या तिळांचे महत्त्व विशद 
केले आहे. पा खंडात विष्णूच्या तीन पावलांचा उल्लेख 
आहे. एकविसाठ्यात स॒त्य, तप, दान, धर्म वगैरे उपायांनी देवता 
प्रस्न होतात, असे सांगितले आहे. बाविसाव्या खंडात, प्रजा- 
पतीच्या ठिकाणी सत्य आणि यज्ञ यांचा समस्वय असल्यामुळे 
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तेविसाव्यात, 
आटे. चोवि- 
यज्ञ करावा, 


त्याळा श्रष्ठ मानतात, असे सांगितळे आहे 
जगताची प्रतिष्ठा म्हणून यज्ञाचा गौरव केलेला 
साव्यात, प्रत्येकाने ओंक्राराशी एकरूप होऊन 
असे सांगितले आहे 

पंचविसाव्या खंडात, आत्मा हा यजमान, श्रद्धा ही पत्नी, 
शरीर हे इध्म, उर हे वेदी, अद्या प्रकारे यज्ञाचे आध्यात्मिक 
रूपक दिले आहे. दोंवटी, ब्रह्माचे सत्य स्वरूप जाणणाऱ्या 
ब्राह्मणाला महिमा प्राप्त होतो, असे सांगून हे उपनिषद संपविले 
आहे. [ डॉ. सी. ग. देसाई ] 


वंगाळ प्रदेशातील लोक आरदिविन महिन्याच्या 
महानशा > मावास्येला महानिद्या असे म्हणतात. या 
लोकांची अशी श्रद्धा आहे, की या दिवशी दोवमाला लावून 
रात्रभर लक्ष्मीच्या आगमनाची वाट पाहत जागरण केल्यास, 
घरातली लक्ष्मी घरातच राहते 
याच दिवशी कालोमाता चोसष्ट हंजार योगिनींसह प्रकट 
झाली, म्हणन या दिवश्ली काळीची पूजा केल्यास मोक्षप्राप्ती 
होते, अशी त्यांची समजूत आहे. [ संजय, नोव्हेवर १९६० ] 
महानुभाव संप्रदाय हिदू धर्माच्या अंतर्गत जे अनेक 
संप्रदाय भारतात प्रचल्ति आहेत 
त्यांतच महानभाव संप्रदायाचा अंतर्भाव होतो. सामान्य जनतत 
मानभाव या नावाने तो ओळखला जाता. मानभाव हा शा 
महानभाव यांचा अपभ्रंश आहे. पण मानभाव या शाब्दाला 
एक वेगळा कुत्सित अर्थ प्राय्त झाल्यामुळे अलिकडं जाणते 
लोक तो दाव्द कटाक्षांते टाळतात व महातुभाव अश्या मूळ 
नावाने त्याचा उल्लेख करतात. उगमस्थानीच समृद्ध असलेल्या 
काही संप्रदायांपेकी हा एक आहे. इ. स. च्या १३ व्या दतक्रात 
या पंथाचा उगम झाला व पुढें दोन-तीन शतके त्याचा खूप 
प्रचार ज्ञाला. महाराष्ट्र, मध्यभारत, पंजाव, सरहद्द प्रांत 
काइमीर एवढ्या भ भागात त्याचा विस्तार झालेला दिसतो 
वारकरी संप्रदाय हा जसा वेष्णव संप्रदाय आहे, तसाच हाही 
; मात्र या दोन्ही संप्रदायांचे तत्त्वज्ञान, उपास्य देवत व 
उपासनामार्गे भिन्न भिन्न आहेत. 
श्रीचक्रधर हा या पंथाचा संस्प्रापक होय. तो मूळचा 
गुजरातमधील भडोच या गावचा रहिवासी होता. गोविदप्रभू 
पवार ह क केला व त्यांचे शिष्यत्व 
र. कत आ. वारा वर्षे तो सालबर्डीच्या डोंगरात 
तनी तितर त्या - ऱ्य गना बरेच परिभ्ममण केळे. या 
णाष्य़ व शिष्यिणी मिळाल्या. या 
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शिष्यांना त्याने स्वत:च्या चिंतनातून मिळालेले तत्त्वज्ञान 
उपदेशिले आणि विशिष्ट आचारवर्मही सांगितला. तिथूनच 
या पंथाचा प्रारंभ झाला. (चक्रधर पाहा) 

ज्या काळात हा संप्रदाय निर्माण झाला, त्या काळात उत्तर 
भारतामध्ये मसल्मानी राजसत्तेची पकड पक्को बसली होता 
त्या मानाने भारताचा दक्षिण भाग यवनी सत्तेपासून बर्‍याच 
प्रमाणात मुक्‍त होता. महाराष्ट्रात त्या वेळो यादवांचे राज्य हात 
त्या काळी शंकराचार्यांचे अद्वैत तत्त्वज्ञान प्रतिष्ठित झाले होते 
जैन धर्मही आपले बस्तान बसवन होता. महाराष्ट्राच्या 
दक्षिण सौमेपलिकडे लिंगायत पंथाचा उगम होऊन द. महा” 
राष्ट्रात त्याचा हळहळ प्रवेश होऊ लागला होता. वारकर यांची 
विठ्ठलभक्ती गाजत होतो. नाथयोगीही आपल्या मताचा 
प्रचार करीत होते. वणंठ्यवस्था क्वचित शिथिल झाल्यासारखी 
वाटत असलो, तरी जनवमहावर तिची पकड जत्ररदस्त होती 
याशिवाय कितीतरी क्षुद्र देवते समाजाच्या निरनिराळया 
थरांत पुजिलो जात होती. हेमाद्री हा या काळातला मोठा 

मंशास्त्री होय. तो यादवांच्या राज्यात करणाधिप या 

महत्यदावर अधिष्ठित होता. त्याने चतुवर्ग चितामणा नावाचा 
ग्रंथ लिहिला होता आणि त्यांत हजारो ब्रते त॑पशीलांसर्ह 
वणिली होती. समाजात प्रचलित असलेल्प़ा अनेक देवतांच्य 
उपासनेला त्याने शास्त्रीय प्रतिष्ठा मिळवून दिली होती 

अशा या परिस्थितीत चक्रधराच्या तत्त्वज्ञानाचा महाराष्ट्रात 
उदय झाला. प्रा. कोलत म्हणतात परमेश्‍वराच्या चरा 
स्वरूपाची ओळख करून देऊन जनतेला मुक्तीचा खरा 19 
दाखविणे, हे चक्रधरांचे अवतारकार्य म्हणून थोडक्यात सांगती 

ईल. सर्वसामान्य लोक इतकेच नव्हे, तर मोठमोठ वतत 

पंडितसुद्धा परमेश्वराच्या वास्तव स्वरूपाची ओळख वसि री 
होते, असे वाटल्यावाचन चक्रधरांना आपले तत्त्वज्ञान सांगण्या 
आवश्‍यकता वाटली अपण राक्‍य़ ना. 

शंकराचार्यांचे अद्वैत तत्त्वज्ञान विवतवादावर व राम 
चार्यांचे विशिष्टाहवैत परिणामवादावर आधारलेले हो नढे 
वादात जीव आणि जगत हे ब्रह्मस्वरूपावरच विवत पत. 
गेल्यामळे त्यात सर्व देवतांना परमेश्‍वरस्वरूव प्रा, .रमे- 
म्हणजे कोगत्याही देवतेची केळेलळो उपासना अखेरीर्स ह्या 
स्वराची उपासना होते. परिणामवादात जीव आणि र त्व 
स्वतंत्र वस्तू मानलेल्या असल्या, तरी त्य़ा ईइवरस्वर€ की, 
परिणाम पावतात म्हणजे कार्यान्वित होतात. चक ्णप्ग 
तत्त्वज्ञानाची पायरी याच्या पुढची आहे. तो ईश्वरा «वत 
स्वतंत्र मावतो आणि अद्वैत क्रिवा विशिष्टाद्षत ् 
द्वेताचा पूर्णे स्वीकार करतो. 


खंड सातवा 


पंथाचे मूळ नाव - महानुभाव पंथाची अनेक नावे आहेत, 
ती पुढीलप्रमाणे - (१) महानुभाव पंथ (२) महात्मा पंथ 
(३) अच्युत पंथ (४) जयकृष्णी पंथी (५) भटमार्ग व 
(६) परमार्ग. एकाच पंथाला ही वेगवेगळी नावे का पडली 
आणि त्याचे खरे मूळ नाव कोणते, या मुद्याची संशोधकांनी 
जी चर्चा केली आहे, तिचा सारांश पुढीलप्रमाणे - 

(१) महानुभाव - याचा खरा अर्थ होतो, तो असा - 
' महान्‌ अनुभाव: तेज: बलं वा यस्य स महानुभावा ' (3: मोठा 
अनुभाव म्हणजेच तेज किंवा बल ज्याचे, तो महानुभाव 
अर्थात्‌ महान तेजस्वी व शक्‍्तिज्ाली पुरुष होय.) अनेक संस्कृत 
व प्राकृत कवींनी याच अर्थाने हा शब्द वापरला आहे. चक्र- 
थराचा पंथ स्थापन झाला त्या काळी त्याला महानुभाव हा शब्द 
छावळा जात नव्हता. पण निरंजन माधवाने पंथांची गणना 
सांगताना महानुभाव असा पंथ या अर्थी तो शब्द वापरला आहे. 
त्यावरून निरंजन माधवाच्या काळात हा पंथ महानुभाव या 
संज्ञेने ओळखला जाऊ लागला, असे दिसते. अर्थात महानुभाव 
हे या पंथाचे मूळ नाव नव्हे. 

(२) महात्मा - चक्रधराचे अनुयायी परस्परांना महानुभाव 
म्हणत; तसेच महात्मा या पदवीनेही संबोधीत. सिद्धांत 
शुत्रपाठात हा शब्द अनेक वेळा आलेला आहे. चक्रधराच्या 
असु्‌यायांना महात्मा हीच उपाधी लावली जातं असल्यामुळे 
कोण्या एका काळी तो पंथ महात्मा पंथ या नावानेही ओळ- 
खला जात असावा; पण तेही त्याचे मूळ नाव नसावे. प्रा. 
कोलते म्हणतात, की सोळाव्या शतकाच्या उत्तरार्धात हे नावं 
भचलित झाले असावे आणि ते वामनपंडित व मध्वमुनीश्‍वर 
यांच्या काळापर्यंत रूढ असावे. | 

(३) अच्युत पंथ - चक्रधराने एकदा आपल्या अनुयायाना, 
' तुम्ही अच्युत गोत्रीय कीं गा: तुम्हां परस्परे परम प्रीती 
होआवी ? ( आचारस्थळ १३६ ), असे म्हटले होते. त्यावरून 
त्याच्या अनुयायांना अच्युतपंथी म्हणत असावे, असे दिसते. 

(४) जयकृष्णी - पंजाब- पेशावरकडे प्रचलित असलेल्या 
पा पंथाला श्रीकृष्ण देवतेचा उपासक या नात्याने हे नाव प्राप्त 
झाले. हे नाव इ. स'. च्या १६ व्या शतकाच्या नंतरचे असल्या- 
मुळे तेही पंथाचे मळ नाव नव्हे. 

( ष्‌ ) भटमाग > नागदेवाचार्य हा चक्रधराचा महान शिष्य 
होव. पंथात त्याचे स्थान फार मोठे आहे. पंथाचे अनुयायी याला 


भ्तिचक्रधर समजतात. त्याला भट अथवा भटोबास असे म्हणत. . 


ज्या काळात नागदेवाचार्याचे व्यक्‍्तिमाहात्म्य वाढले आणि 
त्याचा शब्द हा जण चक्रधराचाच शब्द, असे समजले जाऊ 
रागे, तेव्हा पंथाला भटमार्ग असें र म्ह्णू लागले, रा मदेवाची 


१४३ 
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राणी कामाइसा हिच्या तोंडी पुढील वाक्य आहे - मज भट- 
मार्गीचा उपदेसु असे: ' त्यावरून नागदेवाचार्याने वाढवलेल्या या 
पंथाला भटमार्ग असे नाव पडले असावे. तेही मूळ नाव नव्हे. 
(६) परमार्गे - परमार्ग हेच पंथाचे मूळ नाव असले 
पाहिजे व इतर नावे त्याला देशकालपरत्वे प्राप्त झाली असली 
पाहिजेत. खुद्द चक्रधराच्या मुखातून स्वत:च्या संप्रदायाचा मार्ग 
म्हणूनच उल्लेख होत असे. * या मार्गासि दत्तात्रेय प्रभ्‌ आदि- 
कारण : “असे तो म्हणतो. स्मृतिस्थळातही “पंडितासि ये 
मार्गींचा उमटु जाला गा : ' असे वचन आढळते. महानुभावीय 
महंत आपल्या धर्माला परधम व शास्त्राला परशास्त्र म्हणतात. 
खुद्द चक्रघरानेही “* परधम म्हणजे तुमचे जीवन कों गा ? असा 
उद्‌गार काढला आहे (सिद्धांतसूत्रपाठ, आचारमालिका ८६ वि 
इथे पर शब्द परमेश्‍वर या अर्थी आहे. पराचा अर्थात इश्व- 
राचा अर्थात त्याच्या प्राप्तीचा जो धर्म तो परधर्म किवा पर- 
मार्ग होय. केसोबास, दामोदर पंडित, नारायणबास, इ. महा- 
नुभावीय ग्रंथकारांनी परमार्ग हा शब्द अनेक वेळा आपल्या 
संप्रदायाला उद्देशून वापरला आहे. यावरून प्रस्तुत पंथाचे स्‌ळ 
नाव परमार्ग हेच असावे, असा निष्कर्ष निघतो. 
प्रस्तुत पंथाची गुरुपरंपरा दत्तात्रेय- श्रीकृष्ण - द्वारावतीकर 
चांगदेव राऊळ - गुंडम राऊळ अर्थात गोविद प्रभू - चक्रधर 
अशी आहे. सुत्रपाठांत या सर्वांचा उल्लेख आहे. या पाच पुरुषांना 
पंचकृष्ण या नावाने ओळखले जाते. हे परमेश्‍वराचे अवतार 
असुन, पंथानुयायांचे तेच उपास्य होत. 
प्राथंता आणि प्रसादसेवा - महानुभावांच्या प्राथनेत पंच- 
कृष्णांना स्थान असले, तरी चक्रघराची प्राथना ते पुढील 
वाक्‍्यांनी करतात-- 
जए जए जी : इश्‍्वरा श्रोचक्तधरा : 
सच्चिदानंदस्वरूपा देवा : सो आनाडदोचा 
अपवोयु गा : भरीचक्रवधरा : आज्ञाने : 
अन्यथाज्ञाने अपवोयु : स्वोक्‍्ति : श्ञास्त्रोक्ति : 
लोकोक्ति : अपवीयु : अभिलासें 
अपवीयु : अहंता मसता अपवीय : 
कामक्रोधी अपवीयु : मदमच्छरों अपवीय्‌ : 
रागद्वेषीं अपवोयु : आणि शरुष्ठाधृष्ठीचा 
प्रमादिया : गा श्रीचक्धरा : आतां 
ए सृष्टीमध्ये तु एक वांचौनि : आणिक 
<_ _ काइसेनही पवित्र नव्हे गा जी चक्रघरा : 
आपुलेनि दशंनें : स्पशने : संभासणे : 
अवलोकनें : अंतष्करणें साते अपवोत्रातें 
पवित्र कौजो गा श्रोचक्रधरा : 


महान्‌भाव संप्रदाय 


संपुण ईइवरावताराच्या उपासनेला महानुभाव पंथात श्रेष्ठ 
स्थान आहे. त्या अवताराशी संबद्ध असलेल्या सर्व चराचर 
वस्तू पवित्र मानून त्यांचीही ते उपासना करतात. ज्या प्रापं- 
चिक पदार्थांना ईव्वरावताराने संयोग - संबंध दिला, त्या 
पदार्थांना ते संबंध म्हणतात. त्यांना वंदन करणे म्हणजे 
त्या ठिकाणी निक्षेपिळेल्या कृपाशक्‍तीची प्रार्थना करणे होय. 
अद्या संबंधी वस्तूंना स्थूळ मानाने प्रसाद असे मानतात. चक्र- 
धरांनी ज्या वस्तू वापरल्या त्या सर्व प्रसाद होत. त्यांचे नित्य 
स्मरण करणे हा महानुभावीयांच्या प्राथंनेचा एक महत्त्वाचा 
भाग असतो. त्या वस्तू अद्या- पांचर्वाण जाडि: सोरठी जाडी: 
चवरी : घोंगडे : सकलादेचें टोपरें: हें मुख्य करुनि जेतुल्ियासि 
रोमांसि संवंधु जाला : तेतुलेयांसि मार्े दंडवत : 
प्रसादसेवेप्रमाणेच अवताराच्या मूर्तीचे व त्याने केलेल्या 
नानाविध क्रीडांचे घ्यान करणे हाही एक भाग प्रार्थनेच्या 
पोटी असतो. नामस्मरणाला तर विशेषच महृत्त्व असते. चक्र- 
घर म्हणतो- 
साकारापासोनि नामः मूर्ती : 
नीराकारापासीनि लोळा : चेष्टा : 
म्हणौनि साकारा नीराकारा नामचि कारण 
नाम आठवोजे : स्मरीजे : ध्याइजे 
तेचि या सवसारापासोनि मूंचिजे : 
परमेश्‍वराच्या आनंदमय स्वरूपाची प्राप्ती हे या पंथाचे ध्येय 
असुन, ज्ञान आणि प्रेम ही त्याची मुख्य साधनें होत. ही साधने 
आचरीत असता अंतर्बाह्य शुद्धी होते. पावित्र्याचा प्रसाद 
प्राप्त करून घेण्यासाठी नामस्मरण, मूतिध्यान व प्रसादसेवा 
यांच्या साहाय्याने प्राथना करणे त्यांना अगत्याचे वाटते. 
वेदिक वही अवेदिक - चक्रघराने आपले तत्त्वज्ञान व उपदेश 
सांगण्यासाठी आपल्या ग्रंथात श्रीकृष्ण, व्यास, शुक, वसिष्ठ, 
नारद, उद्धव, इ. विभूतींचा व वेद, उपनिषदे, पुराणे, गीता, 
भागवत, इ. ग्रंथांचा आघार घेतला आहे. भगवद्गीता ही तर 
चक्रधराने प्रमाणभूतच मानली आहे. गीतेतली वचने चक्र- 
वराने  श्रीमुखोकक्‍्त ' ठरवली आहेत, त्यामुळे महानुभावांना ती 
चक्रधराच्या वचनाइतकीच पूज्य वाटतात. पण हा पंथ 
साक्षात वेदिक नसून परंपरेने तो वैदिक आहे, असे म्हणता 
येईल. प्रा. कोलते यासंबंधात लिहितात, ते असे- 
ईश्वरप्राप्तीचे साधन म्हणून श्रीचक्रधरस्वामींना वेदा- 
नुयायित्व मान्य नाही आणि ईदवरज्ञानाचे साधन म्हणून 
त्यांना वेद प्रमाण नाहीत, ही गोष्ट आता स्पष्ट झालेली आहे. 
अर्थात श्रीचक्रधरस्वामी आणि त्यांनी स्थापन केलेला महा- 
नुभाव पंथ अवेदिक आहेत यात शंका नाही. तथापि, श्रीचक्र- 
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धरस्वामी ' वैदिक ' नसले तरी त्यांनी वेदांना विरोध 
केलेला आहे, त्यांचा अनादर किवा उपहास केलेला आहे, 
असे मात्र नाही. देवता या परमेश्‍वराहून भिन्न आहेत, त्या 
परमेश्‍वर नाहीत आणि म्हणून आत्यंतिक मोक्षप्राप्तीसाठी 
त्यांची उपासना करण्यात अर्थ नाही, या दृष्टीने त्यांनी देव- 
तांची व्यावृत्ति केलेली असली तरी देवता या परमेश्वराच्या 
दाक्ती असल्यामुळे त्यांचा यथायोग्य आदर त्यांनी स्वप? 
ठेवला आणि आपल्या अनुयायांनाही तो ठेवण्यास सांगितले. 
पंथाचे तत्त्वज्ञान - शंकराचार्यांनी ब्रह्म हा एकच पदाथ 
नित्य मानला असून, जीवजगतादी पदार्थांना अनित्य व मायिक 
म्हटले आहे. चक्रघराने मात्र जीव, प्रपंच, देवता व परमेइवर 
हे चार पदार्थ स्वतंत्र व अनादि-अनंत मानले आहेत. यांपैकी 
प्रत्येक पदाथ इतरांपासून स्वतंत्र असून, त्या दोहोंचे ऐकत 
कघीच होत नाही, या चक्रवराच्या मूमिकेमुळे त्याला प्रण दती 
असे म्हणणे योग्य ठरेल. या चारांचे विवरण असे- डर 
जीव -जीव हा सर्व दोषांचे माहेरचर असला, तरी त्याला 
जशी संगती लागेल तसा तो होतो. जीव उपाधीमुळे शोभतो. 
जीव हा बद्धमुकक्‍त आहे. अविद्येच्या बंधांमुळे त्याला बपृल 
यते; पण त्यापासून मुक्‍त होऊन ईवरस्वख्पाचा आत व 
उपभोगण्याची पात्रता त्याच्या ठिकाणी असते. परमेदवर त्या 
बद्धावस्थेतून मुक्‍त करतो. संहारकाली मायेच्या एका * > 
असणाऱ्या अंधकारात तो मग्न असतो. परमेश्‍वरत्रवृत्तीप्रमा” 
माया जीवाला “ चैतन्यमहम्‌ ' अशी प्रवृत्ती देऊन त्या 
बाहेर काढते. जीव प्रपंचाशी समरस झाल्याने जीवाला 
ज्ञानादी मळ लागतात. मग तो स्वर्ग, नरक, कर्मभूमी, 
इ. फळे भोगतो. टं 


अन्यथा 


मोक्ष 1) 


मानले आहेत. पहिला अव्यक्त आणि नित्य व दुसरा 
आणि अनित्य असतो. अव्यक्त असणारी पंचमहाभूते 
म्हणजेच कारणप्रपंच होय. व्यक्‍त पंचमहाभूते व त्रिगुणी प्रमाणे 
कार्यप्रपंच होय. तो सृष्टिकाली गंधवेनगरीच्या हत्ती क 
भासमान होतो आणि संहारकाली अदृश्य होतो; दाग 
कारणप्रपंचात विलीन होतो. कार्यप्रपंव हा जड व झम 
असून, तो जीवाशी कधी संलग्न तर कधी जीवापा विध 
असतो. त्याची नाना रूपे असल्यामुळे तो अ 

आहे. _ व 
देवता - जीवाप्रमाणे देवताही जातिस्वरूपान पाह 


व त्रिगुणी 


डे वताचे थोवे 
वास्तवात अनेक आहेत. दे नऊ समूह किवा १० डर्तर्क 
त्यांची संख्या प्रत्येक ब्रह्मांडात ८१ कोटी ११ लक » .णे- 


आहे. त्यांची समूहातील संख्या व स्वरूपमर्यादा पुढीलप्र 


| 


खंड सातवा 


(१) कर्मंभूमीच्या देवता - १३ कोटी. प्रत्येक देवतेची 
स्वरूपमर्यादा ५०० योजने. 
(२) अष्टो देवयोनी-१३कोटी. स्वरूपमर्यादा ५००० योजने. 
(३) अंतराळ - १३ कोटी. स्तररूपमर्यादा ५०० योजने. 
(४) स्वर्ग - ३३ कोटी. स्वरूपमर्यादा ५ लक्ष योजने. 
(५) सत्य - केलास - वैकुंठ - ९ कोटी. स्वरूपाची मर्यादा 
५० लक्ष योजने. 
(६) क्षीराव्धी - १) लक्ष. स्वरूपमर्यारा ५ कोटी योजने. 
(७) अष्टभैरव - आठ. स्वखूपमर्यादा ५० कोटी योजने. 
(८) विव - एक. स्वरूपमर्यादा ५०० कोटी योजने. 
(९) माया - एक. स्वरूपमर्यादा अगणित. 
वरील नऊ देवतासमूहांमध्ये उच्च-नीच क्रमही आहे. सर्वात 
खाल्चा थर कर्मभूमीच्या देवतांचा असून, माया ही सर्वोच्च 
आहे. पाचव्यातले ब्रह्मा, विष्णू, महेश व सातव्यातले अष्टभैरव 
मात्र समान आहेत. या सवे देवता नित्यबद्ध आहेत. त्यांना 
मुक्ती कधीच मिळत नाही. जीवांना त्यांच्या बऱ्यावाईट कर्माची 
फळे देणे हे त्यांचे काय होय. 
परमेश्‍वर - अद्वेत वेदान्तात ब्रह्म हे अंतिम सत्य असून, ईश्‍वर 
हे त्याचे सोपाधिक अर्थात गौण स्वरूप असते. महानुभावांचे 
याच्या उलट आहे. ते ईश्‍वर मुख्य व ब्रह्म गौण मानतात. 
त्यांच्या मते ब्रह्म ईश्वराच्या अंतर्गत असणारा एक भाग होय. 
इश्वर हा अनादी, नित्य, अव्यक्त, स्वयंप्रकाश, सर्वव्यापक, 
ज्ञानमय, आनंदमय, सर्वसाक्षी व सर्वकर्ता आहे. त्याच्या ठिकाणी 
परस्परविरुद्ध धर्म राहतात. उदा० तो अविक्रिय असून सर्व- 
कर्ता व निर्गुण असून सगुण आहे. जीवाच्या उद्धारासाठी तो 
अवतार घेतो. र 
हे अवतार तीन प्रकारचे असतात -(१) अवरदृश्यावतार 
(२) परदृश्यावतार व (३) उभयदृश्यावतार. 
ज्याने फक्त अवरशक्‍ती स्वीकारली तो पहिला, परशक्‍्ती 
स्वीकारली तो दुसरा व दोन्ही शक्‍ती स्वीकारल्या तो तिसरा. 
हाच मनुष्यदेह धारण करून जीवांचा उद्धार करू शकतो. 
दत्तात्रेय, श्रीकृष्ण व चक्रधर हे उभयदृश्यावतार आहेत. 
अवतारांचे आणखी तीन प्रकार आहेत, ते असे-(१) गर्भा- 
वतार (२) दवडण्याचा अवतार व (२) पतितावतार. पहि- 
ल्याचा अर्थ मातेच्या उदरात जन्म घेणे. उदा० श्रीकृष्णावता र. 
दुसऱ्याचा अर्थ वाढत्या गर्भाला दवडून म्हणजे दूर करून त्या 
जागी अवतार स्वीकारणे. उदा० श्रींगोविदप्रभूचा अवतार. 
तिसर्‍याचा अर्थ एखाद्या मृत मनुष्याच्या शरीरात प्रवेश करून 
अवतार घेणे. चक्रधर हा तिसऱया प्रकारचा पतितावतार आहे. 
त्याने ह्रपाळदेवाच्या मृत शरीरात प्रवेश करून अवतार बतडा. 
भा. सं.को. ... १० 
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ईशवरव त्याचे अवतारयांच्याविषयी चक्रधराची काही सूत्रे अशी- 

जीव, प्रपंच व्यतिरिक्त सच्चिदानंद स्वरूप परमेरवरु एक 
आति: तो हर्वशक्तियुक्‍त: प्रतिसृष्टी परमेश्‍वर अवतरेति: अनंत 
अवतार: सकळहि अवतार देह्धमं स्वीकारोति: गर्भ स्वीकारति: 
कां पतितांते उठवीति: का जीवांते दवडी ति: 

अवताराचे कार्य म्हणजे जीवाला शाब्दिक ज्ञानाचा बोघ 
करून जीव, देवता, प्रपंच व परमेश्‍वर यांचे खरे स्वरूप सांगणे 
हे होय. जीवाने ईश्वरस्वरूप ज्ञानाने ओळखायचे आहे. ज्ञान हे 
शाव्द, अपरोक्ष, सामान्य व विशेष असे चार प्रकारचे आहे. 
ईश्वराने जरी शाव्द ज्ञान दिले तरी तेवढ्याने तो ज्ञानी मोक्ष- 
मार्ग आक्रमीत आहे, असे म्हणता येणार नाही. त्यासाठी ईरव- 
राचे अनुसरण पाहिजे. हे अनुसरण संपत्तीचा मोह, स्त्री-पुरु- 
षांची ममता आणि सर्वेसंगपरित्याग करून झाले पाहिजे. 
मोक्षाचा दुसरा मार्ग हा प्रेममार्ग आहे. प्रेम म्हणजे भक्‍ती. 
परमेश्‍वरच जीवनामध्ये प्रेमशक्‍तीचा संचार करतो. या संचारा- 
नंतर साधकाचे संकल्प-विकल्प नष्ट होऊन तो परमेश्‍वराला 
अनुसरतो. भक्ताला या अनुसरणाने जो आनंद होतो तो म्ह्णजे 
दुसरी स्वतंत्र वस्तु नसून स्वतः ईश्वर जो आनंद उपभोगीत 
असतो तोच तो आनंद होय. मुंगी जशी साखरेपासून वेगळी 
राहून साखरेची गोडी चाखते, त्याप्रणाणे भक्‍त परमेशवरापासून 
वेगळा राहून त्याचा आनंद उपभोगतो. ज्ञान व प्रेम या दोहोंत 
प्रेम हे सुलभ आहे. ज्ञान हा ईश्वराचा बर्हिर्याग आहे, तर प्रेम 
हा त्याचा अंतर्याग आहे. प्रेमी जीवाला शारीरिक कष्टादिकांचा 
आचार सहन करावा लागत नाही. तो त्याच्या प्रेमानेच सहज 
पणे उद्धरून जातो. मात्र दोहोंच्या तुलनेने ज्ञानमागे अधिक 
कष्टाचा आहे. कारण ज्ञान झाल्यानंतर त्याला आपल्या मळ- 
कर्मांचा नाश करण्यासाठी ' असती परीचा ' खडतर आचार 
पाळावा लागतो. ही असती परी म्हणजेच महानुभावांचा आचार 
धर्म होय. 

असती परी - चक्रधरांनी आपल्या तत्त्वज्ञानाला अनुसरून 
विशिष्ट असा आचारधमे शिष्यांना उपदेशिला आहे, त्याला 
असती परी असे नाव आहे. असती म्हणजे असण्याची अथवा 
वागण्याची, परी म्हणजे रीत होय. साधकाने कज्या रीतीने वागावे 
अर्थात कोणते विधि-निषेध पाळावे यांविषयी सांगितलेला घर्म 
तो आचारधर्म होय. हा आचारधम केवळ ज्ञानसागियांसाठी 
आहे. जीवाला ईश्‍वराचे ज्ञान झाल्यानंतर तो किवा सगळेच 
ज्ञाती, ज्ञान झाल्यानंतर परमेश्‍वराला अन्‌सरतातच असे नाही. 
अनुसरणारा हजारोंतून एखादाच. ' जेतुकेया ज्ञान तेतुके अन- 
सरति ऐसे नाही : अनुसरति ते मनुष्याणां सहस्रेु : ल 


र ( लक्षण- 
स्थल उद्ध, २२). 
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ज्ञान झाल्यानंतर सर्वसंगपरित्याग करून एखाद्या लहान भोजनासाठी विहित असलेल्या पदार्थाव्यतिरिकक्‍त अन्य 


लेकराप्रमाणे पुर्णपणे परमेश्‍वराधीन होणे आणि त्याने सांगित- 
लेळा आचार पाळणे याचे नाव अनुसरण. * एथ अधिनु होइजे: 
एथौनि भणितलें कीं जे तें अनुसरण : ' (आचार स्थळ २८३). 
हे अनुसरण करतांना पुढील द्वादश धर्मांचा त्याय करणे आव्यक 
असते--(१) देशवरमं - देज्ातील विशिष्ट रीतिरिवाज (२) 
ग्रामधर्म (३) जातिधमं (४) कुळधर्म (५) वगंधरम (६) 
आश्रमवर्म (७) पुराणधर्म - पुराणात सांगितलेले आचार, 
जयंत्या, संक्रांत, व्यतिपात वगेरे (८) आगमधर्म - हठयोग, 
झाक्‍्तसंप्रदाय, नवचंडी, अघोरकर्म वर्गेरे (९) प्रवृत्तिधमं 
(१०) निवृत्तिवर्म - अन्यमार्गी संन्यासी वगेरेचे (११) 
युगधर्म आणि (१२) राज्यधर्म. 

याश्रिवाय विधि -विषयांचा त्यागही आवश्‍यक आहे. विधी 
म्हणजे कमंराहाटीतील विधी. उदा० यजनयाजन, अध्ययन- 
अव्यापन, दानत्रतिग्रह, स्तानसंध्या, अवमर्षण, श्राद्वपक्ष, पर्वणी 
वगैरे आणि विषय म्हणजे पंचेंद्रियांचे उपभोग्य पदार्थ. उदा० 
अप्टभोग, स्त्रीपुरुषसेवन, वगरे. । राग:द्वेषः काम: क्रो: मदः 
मत्सर: यांचा त्यागु याचि नावे संन्यासु: ' (आचार १७७). 

त्यागाचे चार प्रकार आहेत ते असे - 

(१) मळत्याग - परमेदवराचे ज्ञान होताच आपले सर्वस्व 
हा मळ समजून त्याचा तत्काळ त्याग करणे. असा ज्ञानी 
सात्त्विक असंतो. उदा० माहिभट्ट. 

(२) अनिष्टत्याग - अष्टभोगांचा त्याग करणारा हा राजस 
असतो. उदा० नागदेवाचार्य 

(३) स्वतेवत्याग - ज्याला निमित्तापगमामुळे म्हणजे देव- 
वशात संसारादी विषय व स्त्रीपुत्रधनादिक नष्ट झाल्यामुळे जो 
आपोआपच त्याग घडतो, तो स्वतेवत्याग होय. असा ज्ञानी 
तामस असतो. उदा० ब्राह्मण गावची राणाइसा नावाची चक्रधर- 
शिष्या. 

(४) कुष्टिवासनात्याग - शरीर कुष्टादी रोगांनी जर्जर 
झाल्याने एखाद्याचे नातेवाईक त्याला हाकळून देतात आणि मग 
तो ईश्वराला अनुसरतो. उदा० कोड झालेला एक व्यापारी. 

बिधि-निषेधांचे पालन - परमेश्वराने जे करायला सांगि- 
तळे, तो विधी आणि करू नरे म्हणून सांगितले तो निषेध होय. 
नित्य विधी आणि निमित्त विधी असे विधींचे दोन प्रकार 
आहेत. अटन-विजन (संचार आणि एकांत) भिक्षा-भोजन, 
स्मरण-प्रसादसेवा आणि निद्रा या गोष्टी नित्य' विधीत येतात. 
सग, सांवात, भेट व शुश्रूषा या गोष्टी निमित्तविधीत येतात. 
नित्यविधीपेक्षा निमित्तविधी श्रेष्ठ होय. 


निषे रील 
नषधाचे चार प्रकार होतात, ते अत्ते --- (१) अनिष्ट 


पदार्थ. (उदा० मीठ, मिरची, इ.) (२) अविधी (ज्या क्रियेने 
जीवाला दुःख होते व ईश्वराला खंती येते अशी क्रिया) 
(३) हिंसा (अन्न शिजविताना होणारी जंतूंची हिसा व इतर) 
आणि (४) अन्यधर्म (देवतांचा धर्मे आचरणे.) 
विपयलोभ त्याज्य. सर्वांत मोठा विषय म्हणजे स्त्री. चक्त 
घर म्हृणतो-'स्त्री भणिजे मत्त द्रव्याचा राओ गा. आणिके 
द्रव्यें सेविळियां माजवीति : स्त्रीदर्शनमात्रेचि माजवी: ' रि 
साधकाने कुठे वास्तव्य करावे याविपयी चक्रवर म्ह 
* महाराष्ट्री असावें : मातापुरा कोल्हापुरा न वचावें : ( क 
तिथल्या देवता विघ्न निर्माण करतात.) भिक्षाटनास ची 
* देशाच्या शेवटीं झाडातळीं जन्म क्षेपावे :? “एका झाडाची कि 
न होआवि : ' एका स्थानाची सवे न होआवि :' आगत | 
न वसावे: लेपाचां देऊळ न वेसावें: वोळखतेया घरा न 
तोरणमंडळाचेया घरां न वचावें : ' मिळालेली शिक 
प्राणवारणेपुरतीच खावी. * प्राणांसि आहार देआवा: ई 
नेदावा : चांगल्या रुचकर अन्नाची चटक वाईट. देवता 
साधकाने पहाटे उठावे. कारण “तो सारस्वत काळु * 
हृदयासि ये: ' साधकांनी परस्परांशी परम प्रीतीने वागा" 
धराचा संवंध ज्या ज्या स्थानांशी आला ते ते स्थान पो 
मानावे. प्रियभापी, सत्यमाषी व त्रद्जुभाषी असावे. ' दैवी मा 
मी देवाचा ऐसें या परि असीजो कीं: ' याशिवाय च 
सांगितलेल्या आणखी काही विवि-निषेधात्मक गोष्टी अ राचा 
निरंतर परमेश्‍वराची आति करावी : निरंतर पर प्यरासी 
विरहो भावावा : किंचित दुःखे पाय नासे : आनंदे ४ 
नासेति : परनेइ्वरालागीं रंका होआवे : निधूम नगर न पवि 
भिक्षे रिगीज: भिक्षे पडिला हातो घेईजे : आला वी 
हानावा : भिक्षा भागोनि नदियां तीरी भोजन कीर्ज * 
आवडी नावडी न होआवी-देहाची अनास्था होआवी.. शका? 
ज्ञानी आचार इंद्रियधर्म पातळ होति: पुजा पुरस्कार र बसावे ' 
रावे : स्तुतिपर वेराग्य न करावें : संपन्नांचा घरीं ्ा 
जिषयाचा संगु न करावा : जेतुला जेतुला प्रपंची ल तेतुली 
तेतुल ईडवरीं उजेडे : जेतुल जेतुल प्रमंची उजड तेवुल 
ई*वरों जे: ह करतार्त' 
कृज्णवस्त्रे - महानुभाव लोक कृष्ण वस्त्रे परिधान र 
चक्रधराची तशी आज्ञा आढळत नाही; पण तशी र्ट वडे 
पडली आहे. याविषयी महानुभाव संशोधक श्री. य. खु. 
माहिती देतात, ती अशी-- चे मोठ्या 
या पंथाने ऐन यवन वादशाहीत आपल्या धर्मा व [नी 
कुशलतेने रक्षण केले. त्या काळी हिंदुधमियांवर मुस 
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खंड सातवा 
जेझिया (डोईपट्टी) या नावाचा कर बसविला होता. परंतु 
या महानुभाव मंडळींनी या यवन राजांकडून मोठ्या कुशल 
तेने डोईपट्टीमाफीच्या सनदा मिळविल्या. तवपर्यंत महानुभाव 
काषायवस्त्र परिधान करीत असत. तथापि जेझिया कर माफो- 
संबंधी व यवनांनी नागेगोसावी इ. हिंदू सावुलोकांवर जो 
गहजव उडविला त्यापासून अलिप्त राहता यावे म्हणून महा- 
नुभावांनी कापायवस्त्र टाकून देऊन काळी वस्त्रे धारण केली. 
एवढेच नव्हे तर जेझिया माफीच्या बादशाही सनदेत काळी 
वस्त्रे (शाहपाश) धारण करणारे हे शब्द लिहवून घेतले. 
या जेझिया कर माफीवरूनही इतर हिंदूंच्या मनात महानु- 
भांवीयांतंबंधाने किल्मिप उत्पन्न झाले. हल्ली जेझियासारख्या 
करांची भीति नसल्यामुळे महानुभावांनी पुन्हा पुर्वीची काषाय- 
वस्त्रे धारण करण्याचा उपक्रम केला आहे. 

मान्य ग्रंथ - सिद्धान्तपुत्रपाठ, लीळाचरित्र, पूजावसर, 
मूतिप्रकाश, इ. ग्रंथ हे महानुभावांना पूज्य आहेत. सिद्धान्त- 
सूत्रपाठात चक्रघराची सूत्रे गोवळेली आहेत. लीळाचरित्र हे 
चक्रधराचे चरित्र असून, ते माठिंभट्टाने लिहिले आहे. पुजावसर 
ग्रंथात चक्रधराची दिनचर्या वणिळी आहे. भावे देवव्यास हा 
त्याचा कर्ता होय. मूतिश्रकाश हा ग्रंथ केशव व्यास याने लिहिला 
असुन, त्यात चक्रघराचे वर्णन आहे. 

याशिब्क्य या पंथात पुढील सात ग्रंथ सातीग्रंथ या नावाने 
प्रसिद्ध असुन, तेही पवित्र मानले जातात. या ग्रंथांची नावे व 
त्यांचे कर्ते यांची तालिका अशी :- 
शिक्षुपालवध -कवीश्‍वर भास्करभट उफे भानुभट 
(शके ११९५) 
एकादशस्कंध - कवीश्‍वर भास्कर (शके११९६) 
वस्त्रहरण - दामोदरपंडित (शके १२००) 
रुक्मिणीस्वयंवर - नरेंद्रकवी (शके १२१०) 
ज्ञानोघ - विश्वनाथ बाळापूरकर (शके १२५२) 
सैह्याद्रि-वर्णन - रवळो व्यास (शके १२५४) 
क्द्विपूरवर्णन -नारो व्यास उफे नारायण पंडित 
बहाळे (शके १२८५) 
_ आस्नायशेद - महानुभाव आचार्ये आम्नाय शब्द शासा- 
भेद या अर्थाने वापरतात. चक्रधराचा शिष्य नागदेवाचार्य हा 
त्या पंथात एक थोठा कतबगार पुरुष होऊन गेला. त्याच्या 
हेयातीत महानुभावांच्या गुर्कुलाची व्यवस्था पद्धतशीर व 
शिस्तीची होती व कोणालाही पंथात प्रवेश मिळवायचा झाल्यास' 
त्याला नागदेवाळाच शरण जावे लागे. तोच सर्वांना पंथाची 
दीक्षा देई. पण त्याच्या मृत्यूनंतर ही व्यवस्था विधडली आणि 
नागदेवाचे जे अनेक शिष्य होते, त्यांनीही स्वत:ची दिष्यपरं 
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परा वाढविण्यास सुरवात केली. यामुळे प्रत्येक महुंताच्या अनु- 
यायी वर्गात आपापल्या गुरूविषयी अहंकाराचे बीज पेरले गेले 
त्यातुन जे भेद उत्पन्न जाले, त्यांच्या तेरा शाखा बनल्या व 
तेरा आम्नाय या स्वरूपात त्या प्रचलित ज्ञाल्पा. या आम्नायांची 
नावे अशी - (१) उपाध्ये (२) कवीश्वर (३) पारि- 
मांडल्य (४) अमृते (५) मदाल्सा (६) कुमार (७) 
यक्षदेव (८) दामोदर (९) हरिदेव (१०) जयदेव (११) 
साळकर (१२) दिवाकर व (१३) महेश्‍वर. 

या सर्वे आम्नायांधेकी उपाध्ये व कवीश्वर हे दोनच आस्नाय 
सांप्रत विशेष प्रचलित आहेत. उपाध्ये आम्नाय ज'नोपाध्ये 
यांची पुतणी कमळाइसा हिंने प्रवतित केला. तिचे सहा प्रमुख 
शिष्य होते. त्या सर्वांच्या परंपरा आजतागायत चालत आल्या 
आहेत. बीडकर, धाराशिवकर, सेवळेकर, पाचराऊत, पातुरकर 
व अकुलनेर या महंतांच्या गाद्या उपाध्ये आम्नायांच्या 
आहेत. 

कवीश्वर वास याचा शिष्य परशराम बास याच्यापासून 
कवीश्‍वर आम्ताय सुरू ज्ञाला. आपल्या जवळ असलेल्या चक्र- 
धराच्या दाढेच्या व नखांच्या अवशेबांची व प्रसादवस्त्रांची 
विभागणी या परशराम वासानेच केली. या आम्नायांची शाखा 
नंतर फार विस्तारली. कारंजेकर व दर्यापूरकर महंतांच्या 
गाद्या या आम्नायाच्या आहेत. वरील दोन्ही आम्नायांत 
तात्त्विक भेद तर आहेतच, शिवाय बाह्याचरणाचे भेदही आहेत. 
बाकीचे ११ आम्नाय आतापर्यंत केवळ नामशेष होते; पण 
अलिकडे महानुभावी महंतांनी त्यांचा जीर्णोद्धार केला आहे. 

इतिहास - सुमारे सहाशे वर्षांपुर्वी हा संप्रदाय महाराष्ट्रात 
प्रवतित झाला. त्या वेळच्या सामाजिक परिस्थितीत ज्या 
अनेंक गोष्टी दुष्ट आणि कालबाह्य ठरल्या होत्या, त्यांवर 
प्रहार करून या पंथाने आचारधर्माचा एक नवा प्रवाह निर्माण 
केळा. चक्रधराला नवा संप्रदाय सुरू करण्याचा अभिविनेश 
नसावा असे दिसते. कारण त्याने गीता, उपनिषदे, इ. ग्रंथां- 
तील ह्वैतात्मक तत्त्वज्ञानाला अनुसरून एक मार्ग प्रवतित केला 
एवढेच. नागदेवाचार्याच्या काळापासून त्या मार्गाला पंथाचे 
स्वरूप प्राप्त झाले. चक्रधराने आपल्या शिष्य-शिष्यिगींना 
कोणाला ज्ञानमार्ग तर कोणाला भक्तिमार्ग उपदेशिला. चक्र- 
धराची काही वचने प्रवृत्तिर असली तरी, महानुभावांचा मागे 
हा प्रवृत्तिपर नसून निवृत्तिपरच आहे. वेदिकर्घाभयांत वेदाक्ष- 
रांना जे प्रामाण्य आहे, तेच या संप्रदायात चक्रवराच्या शब्दांना 
आहे. चक्रधराने वेदकालापासुन उपास्य ठरलेल्या देवतांची 
उथासना त्याज्य ठरवून अनुयायांना निरुपाधिक इरवर आणि 
पंचक्ृष्ण हे त्याचे अवतार यांनाच उपास्य ठरविले. 


वया 


महानुभाव संप्रदाय 


चक्रवराने आपल्या पंथात स्त्रीश्ूद्रादिकांना इतरांच्या वरो- 
वरीने प्रवेश मिळवून दिला, त्याना मोक्षाचा अधिकार आहे 
असे त्याने घोषित केळे; अच्युतपदप्राप्ती म्हणजे ईदवराच्या 
आनंदाचे अधिकारी होणे हे मोक्षाचे स्वरूप ठरविले. 
चक्रधर हा द्वेती होता; त्यामुळे त्याचे शंकाराचार्यापेक्षा 
मध्वाचार्यांच्या भूमिकेशी अधिक साम्य आहे 
चक्रधराने चातुवंर्ण्याची कल्पना अमान्य केली; चातुर्वण्या- 
वर कठोर टीकाही केली. त्याने आपल्या शिष्यांना चारही 
वर्णांत भिक्षा मागायळा परवानगी दिली. एका मातंगाने दिळेला 
लाडू त्याने स्वतः खाल्ला व शिष्यांनाही वाटला. एका प्रसंगी 
त्याने चांभाराच्या हातचाही विडा खाल्ला आणि एका प्रसंगी 
एका अस्पृश्याच्या घरी भोजनही केले. यावरून चक्रधराला 
अस्पृ्यता मान्य नव्हती हे कळून येते. 
चक्रधराने स्त्रीपुरुपांना सर्रास संन्यास घेण्याची मोकळीक 
ठेवली. पण संन्यास ही सुळावरची पोळी असते. ती सर्वांनाच 
खाता येत नाही व पचविताही येत नाही. महानुभाव पंथातर्ह 
तसेच झाले. संन्यास सगळ्यांनाच पेलला नाही. महानुभाव 
पंथ महाराष्ट्रात अप्रिय होण्यास जी कारणे घडली त्यांत हेर्ट 
एक आहे. 
शुचित्व अशुचित्व यांच्या परंपरागत कल्पनाही चक्रधरानें 
टाकून दिल्या. विचारबंध या ग्रंथात म्हटले आहे, “ उत्तम 
म्हणजे बाह्मण- आन आधम म्हणजे मातंग एंसे म्हणे : परि 
तोहि मनुष्यदेही आत निष्पत्तिकारकचि असे : परि वृथा कल्पना 
करी. ” 
हर्त्रियांनी रजस्वला स्थितीत विटाळ पाळण्याची आवड्य- 
कता नाही, असे त्याने महदाइसेला सांगितले. बाह्य शुचित्वा- 
पेक्षा अंत:शुचित्वाला चक्रधर विशेष महत्त्व देत असे. तो 
म्हणतो, * मनिचे अभिलास निवतंळे तरि शुचि अशुचि ये दोन्ही 
नाहीं को ना एका:! (ली. च. उद्ध ४२८). 
चक्रधराने आणि त्याच्या अनुयायांनी मराठीला आपली 
धर्मभाषा मानले आणि तिचा अभिमान धरला; त्याचबरोबर 
महाराष्ट्राचाही अभिमान धरला. महानुभावांनी मराठीचे 
केवढ्या मोठ्या प्रमाणात संगोपन व संवर्धन केले ते त्यांच्या 
अफाट वाडमयविस्तारावरून सहज लक्षात येईल. महाराष्ट्र 
सारस्वतकार वि. ल. भावे यांच्या अंदाजाप्रमाणे महानुभावांचा 
ग्रंथसमूह अंदाजे ६०० पर्यंत भरेल. या ग्रंथसमूहात गद्य, 
काढ्प, कोश, व्याकरण, इ. अनेक विषयांवर ग्रंथ असल्यामुळे 
त्यांच्या वाडूमयोपासनेचे वैविध्य कळून येते. नागदेवाचार्याने 
चेक्रवराचा उपदेश पंथातील पंडितांना संस्क्रतवद्ध करू दिला 
नाही. कारण त्यामुळे पंथाचा अनुयायी स्त्रीवरग आणि साधी 


१४८ भारतौय संस्कृतिकोह 


भोळी अशिक्षित माणसे ज्ञानाला वंचित होतील, असे त्याला 
वाटले. मराठी भापेच्या प्रसारालाही महानुभाव पंथाची बरीच 
मदत झाली आहे. याविषयी प्रा. कोलते म्हणतात-  _ 
महानुभाव पंथ चिमुकल्या वऱ्हाडात स्थापन झालेला 
असला तरी त्याचा प्रसार मात्र भरतखंडमर झाला आहे. पंजाव 
प्रांतातील सारंगकोट शहरी राहणार्‍या कृष्णराज नावाच्या 
क्षत्रिय गृहस्थाने पंधराव्या शतकात या पंथाची दीक्षा घेतढी' 
त्यापासूनच हा पंथ हिंदुस्थानात फैलावला. सध्यातर काडून 
कंदहार येथेही महानुभावांचे मठ आढळतात. पंथाच्या विल 
रावरोवरच त्याची घर्मभापा जी मराठी तिचाही अनाय 
फैलाव झाला. पंथात प्रविष्ट झालेल्या अनुयायांना | कळ 
सूत्रपाठ ' याचे अध्ययन अवशय झाले. पूजाविवी देखील च 
धराच्या मराठी भाषेतूनच होणे अधिक पुण्यकारक ह क्क 
कारणासाठी त्यांना मराठीचा अभ्यास करावा लागला. र 
भावांची घर्मभाषा असल्यामुळे मराठीचा फार कागच्या प 
पण मोक्षमार्ग स्त्रीपुरुषांना खुळा करणारा, क 
दिकांनाही आपल्या धर्मंमार्गात प्रवेश देणारा आणि हार 
भाषेचा व महाराष्ट्राचा अभिमानी असणारा ही क. चवी 
राष्ट्रात रुजला नाही आणि वाढला नाही, ही गोष्ट क” 
वाटते. महाराष्ट्र सारस्वतकार वि. ल. भावे याक 
पंथाच्या अभ्रियतेची काही ऐतिहासिक व काही डा पर्वित- 
कारणे सांगितली आहेत. मुसलमानी राज्यकर्त्यांकडून र्य 
बळावर मिळविलेल्या काही खास संवलती, शीचागिन 
बादशहाने जेझिया कराची माफी देऊन हा पंथ अ ८ कारणे 
ल्याचे केळेे शिक्कामोर्तब, इ. गोष्टी ही ती ऐतिहासिक 
होत. महानुभाव संन्याश्षांची भिन्न राहाणी, शिडा व - 
व शुचित्व-अशुचित्व यांबद्दलच्या कल्पना, त्यांची १. व 
पद्धती व रूढ चाली-रीती पाळण्यातील शिंथिच्या त 
सामाजिक कारणे म्हणून श्री. भावे यांनी निर्देशिली अ रहता 
डॉ. शं. गो. तुळपुळे यांनी या पंथाच्या अम्रियत रात 
चक्रधर व त्याचा गुरू गोविदप्रभू यांच्या लोकविर नोक मार्ग! 
असल्याचे सूचित केळे आहे. सर्वांना न झेपणारा य क्षा्थ 
विजनवासाचा उपदेश, अतिरेकी देहदंडन, कदस 
यांवर निर्वाह, पंचक्ुष्णांठप्रतिरिक्‍त इतर देवतांसब होण्यार्थ 
निषेध, इ. अन्य गोष्टीही संग्रदायाविषयी अप्रियता उत्पन तिरी! 
कारणीभत ठरल्या. पंथाच्या आचार्यांती वस्त्र, झिलार्लरट 
भिक्षा, उपासना, इ. बावतींतही बारिकसारिक तर षु 
नियम घालून दिले. पंथातील पुढील आचार्यांता रा संन्यार्स” 
चालविण्यास अवसरच उरला नाही. पंथाचार्यांनी “-वरादी 
धर्माचे नवीन कर्मकांडच अस्तित्वात आणले. 


>» 


खंड सातवा 


भागवतधर्मीय संतांनी आपला भक्तिमार्ग सुलभ आणि संवे- 
समावेशक केला, त्यामुळे महाराष्ट्रापुरती तरी या पंथाला 
उतरती कळा लागली. तत्त्वज्ञान आणि व्यवहार यांची त्यांना 
योग्य सांगड घालता आली नाही. त्यामुळे महानुभावांची ध्येये 
जरी उच्च होती तरी, त्यांचा पराभव झाला, असे प्रा. गं. बा. 
सरदार म्हणतात. 

पुढे मुसलमान आणि नाथपंथी यांना भिऊन या पंथातील 
लोकांनी आपल्या पोथ्या सकळ नावाच्या गुप्त लिपीत लिहून 
बंदिस्त केल्या. त्यामुळे त्यांचे प्राचीन ग्रंथ अपपाठांपासून सुर- 
क्षित राहिले हे खरे असले, तरी पंथान्‌यायी मात्र समाजापासून 
अलिप्त झाल्यासारखे झाले. एकनाथ आणि तुकाराम या सता- 
नीही या पंथावर कोरडे ओढले. त्यामुळे पंथाचे प्रसार-प्रचाराचे 
कार्ये संपुष्टात आले. 

पुजास्थाने - महानुभाव संप्रदायाची पुजास्थाने वीड, ड पैठण, 
आपेगाव, फलटण, त्र्यंबक, मढ, पिंपरी अरणगाव, [भगार, 
रामदस', जोगेश्‍वरी, वेरूळ, इ. ठिकाणी आहेत. ती ओटे किंवा 
वोटे या स्वरूपात दिसतात. कित्येक ठिकाणी हे ओटे मंदिराच्या 
भआवारातही आहेत. श्री. वि. ल. झावे म्हणतात, की मुसलमान 
राजवंशातील एका राजाकडून मुनिव्यास- पूर्वाश्रमींचे पंडित 
कमळाकर अयाचित कोठी-या उद्योगी व पाताळयंत्री पुरुषानं 
एका आज्ञापत्राचे फर्मान मिळविले आणि या आज्ञापत्राच्या 
जोरावर त्याने सव महाराष्ट्रभर महानुभाव पंथाचे ओटे उफ 
पुजास्थाने बांधिली. 

पण भाव्यांचे हे मत डॉ. तुळपुळ्यांनी अमान्य केले आहे. ते 
म्हणतात, हे ओटे म्हणजे चक्रघरांची स्मृतिस्थळच होत, अशी 
पंथियांची समजूत आहे. हे ओटे अनेक देवळांतून चक्रधरांच्या 
पूर्वीही होते. चक्रधरांचा त्यांच्याशी संवंध आल्यान पंथियांस 
ते पुज्य होऊन बसले इतकेच. पाहा - चक्रधर. [ महानुभाव 
संशोधन १- डॉ. वि. भि. कोलते, १९६२; म. सा.; 
महाराष्ट्रातील पाच संप्रदाय- श्री. पं. रा. मोकाशी; महा- 
नुभवीय मराठी वाडूमय- श्री. य. खु. देशपांडे १९६०; प्राचीन 
मराठी वाऊमयाचा इतिहास (पूर्वार्ध) - डॉ. अ. ना. देशपांडे ] 


हार शरीराच्या बाह्य अवयवांवर मंत्रपूवेक निर- 
महान्यास निराळ्या देवतांचे आवाहन करणे, याला न्यास 
असे म्हणतात. रुद्र या देवतेसंबंधी जेव्हा एखादे अनुष्ठान करायचे 
असते, त्या वेळी महान्यास करण्याची पद्धत आहे. महान्यासात 
एकूण पाच वेळा मंत्र म्हणून डोक्यापासून पायांपयत साला ग” 
पणे तीस अवयवांना स्प करतात. ' नमो भगवते सुद्राय हा 
महान्यासातीळ प्रमुख मंत्र होय. रुद्राध्यायातील आणि इतर 
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ठिकाणचे रुद्रासंवंधीचे काही मंत्र म्हणून प्रत्येक मंत्राने एकेका 
अवयवाला स्पर्श करीत डोक्यायासून पायांपर्यंतच्या अंगांना स्पर्श 
करतात. '$ नमो भगवते रुद्राय' या मंत्रातील प्रत्येक अक्षर 
हे बीज समजून त्या वीजाने पुन्हा वरीलप्रमाणे न्यास करतात. 
नं, मों, भं, गं, वं, ते, रु, द्रा आणि यं, ही ती बीजे होत. 
तिसरा न्यास हंसमंत्राने करतात. चौथा न्यास बीजपूर्वक एकेक 
मंत्र म्हणून करतात. नंतर ' विभूरसि ...' (ते. सं. १.३.३) 
इ. सोळा मंत्रांनी रोद्रीकरण करतात. पाचव्या वेळी पायाकडून 
डोक्याकडे स्पर्श करीत जावयाचे. असते यानंतर शिवसंकल्पसूक्त, 
पुरुषसूक्त, उत्तरनारायणसुक्‍्त, अप्रतिरथसुकक्‍्त आणि शतरुद्रिय 
सूक्त या सुक्तांनी पंचांगत्यास करावयाचा असतो. शेवटी 
अष्टांग प्रणाम केल्यावर महान्यासाचा विधी पूणे होतो. [ श्री. 
विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


_ एका विशिष्ट दिवसाचे नाव. महापराहृ शब्दाचा 
सहापराळ अर्थ मोठी दुपार असा आहे. सूयेप्रज्ञषप्ती या 
ग्रंथात लिहिले आहे, की श्रावणातील सर्वांत मोठ्या दिवशी 
नवे वर्षे सुरू होत असे आणि हा दिवस खरोखरच महापराहू 
असे. कारण या दिवसाची रोजकीदे त्या दिवशी बंद न करता 
पुढे अनेक दिवस चालू ठेवीत असत. सरकारी कार्याल्यांतही 
त्या दिवशी उशिरापर्यंत हिशेब लिहिण्याचे काम चालत असे. 
महाभारतात (आदि. १८१.४०) महापराहृ दिवसाचा उल्लेख 
केलेला आहे- 

महत्यथापराज्ले तु घम सूर्य इवावृतः । 

अर्थ - महापराह्लाच्य़ा दिवशी (अर्जुन, कृष्णमृगचमे पांघर, 
लेल्या ब्राह्मणांच्या मधे) मेघांनी घेरलेल्या सूर्याप्रमाणे शोभला. 

ही कल्पना वर्षा क्रतूतच ठीक बसते. त्यावरून, महापराहृ 
दिवस श्रावणातच येतो, हे म्हणणे सुसंगत ठरते. श्रावण वद्य 
प्रतिपदा हा महापराहृ दिन मानीत असत. [ पा. का. भा. ] 


महापवित्रेष्टी मृगारेष्टी पाहा. 


ब्रह्महत्या, गुरुपत्तीशी व्यभिचार, सुरापान व 
सहापातक सुवर्णाची चोरी ही धर्मशास्त्रात महापातके 
मानलेली आहेत. या महापातकांसाठी बारा वर्षे वनवास व 
खडतर तप हे प्रायश्चित्त सांगितले आहे (शडःखलिखित. १७. 
१-३). महापातक्याची त्या काळातील दिनचर्या पुढील- 
प्रमाणे असावी - तरटाचा ल्हान तुकडा नेसावा, मृत ब्राह्य- 
णाच्या मस्तकाचे एक हाड हातात व एक हाड दंडाला बांधावे, 
दिवसा उभे राहावे, रात्री बसून राहावे, तीनदा स्नान करावे' 


महापातक 


व भिक्षा मागून एकदाच भोजन करावे. (ब्रह्महत्या पाहा) 

गुरुपत्नीक्ी व्यभिचार या महापातकासाठी मात्र मत्यदंड 
सांगितलेला आहे. पाप मान्य करून तप्त लोहाला कवटाळणे 
किवा स्वत:चे ल्रिग कायून टाकणे, हे पर्याय गौतम धर्म सूत्र 
(२३. ८-११), आप. धर्म सूत्र (१.-९-२५-१-२) आणि मनु- 
स्मृती (११.१०३-१०४ ) यांत सांगितळे आहेत. इतर पुरुषांच्या 
पॅत्नीक्ी व्यभिचार या पावाळा किंचित सौम्य प्रायशिचत सांगि- 
तंठेले आपे. वनात राहून १ ते ३२ वर्पे प्राजापत्य छुच्छ्व ३ 
महिने चांद्रायण असे त्याचे स्वरूप आहे माता, कन्या किवा 
भगिनी यांच्याशी व्यमिचार करणे या पापासाठी ल्हिंग कापणे, 
तीन कृच्छे झ्रिवा तीन चांद्रायणे दी प्रायश्चित्ते पराशराने 
सांगितली आहेत (१०-१०-१८ 1 

जायून बुजून अतिझव सुरापान करणे हे महापातक असून, 
त्यासाठी उकळते गोमूत्र किवा दूध क्रिवा तूप पिणे हे प्राय- 
दिचत्त सांगितले आहे. (गौतम. २३.१ व मनु: ६६५६० दर), 
मृत्युदंड असाच त्याचा अर्थ होतो. कधी कधी मद्यपान करणे, 
भपध म्हणून सुरा घेणे या पापासाठी पुनरुपनयन, तप्तक्रच्छ, 
पराक, चांद्रायण अक्षी सोपी प्रायदिचत्ते प्र!यद्चितसारात सांगित- 
लेली आहेत. 

ब्राह्मणाकडील सोने (८० रत्तिका किवा अधिक) चोरणे 
या पापासाठी मृत्यूचीच शिक्षा सांगितली आहे, (मनु. ८.१३४ 
याज्ञ. १.३६३) . अग्निप्रवेश किवा आमरण उपवास असे त्या 
शिक्षेचे स्वरूप आहे. स्वत:च्या वजनाइतते सोने किवा जन्म- 
भर पुरेल एवढे द्रव्य ब्राह्मणाला चावे किवा वर्षभर कृच्छत्रत 
करावे, असाही पर्याय आदरे (याज्ञ. ३.२५८). [हि ब. ] 


महाप्राण (१) पुः्पदंतथिरचित एक जेन महाकाव्य. याला 
हायुराण तिसट्टि मह्वापुरिसगुणालंकार असेही दुसरे नाव 
आहे. या ग्रंथाचे आदिपुराण, उत्तरपुराण प्रथमार्ध व उत्तर- 
पुराण ह्वितीयार्ध असे तीन खंड आहेत. तीन्ही खंडांत मिळून 
१०२ संधी आहेत. प्रथम खंडात पहिला तीथंकर त्रदरषभदेव 
आणि पहिला चक्रवर्ती भरत यांच्या जीवनाचे वणंन केले आहे. 
महापुराण याचा अथे प्राचीन कालातील एक मोठी कथा असा 
होतो. या महापुराणात चोव्वीस तीर्थकर, बारा चक्रवर्ती, नऊ 
वासुदेव, नऊ प्रतिवालुदेव व नऊ बलदेव अशा त्रेसष्ट शलाका- 
उरुषांच्या चरित्रांचे वर्णन केळे आहे. म्हणूनच या ग्रंथाला 
तसह्ठि महापुरिसगुणालंकार असे नाय दिलेडे आहे. मगधराज 
श्रेणिक याने विनंती केल्यावरून महावीराचा शिष्य गौतम महा- 
८2.2: कथा सांगतो, ती संक्षेपात अशी- क 
नमोष्या नगरीत मरुदेवीच्या पोटी क्हरपभाचा जन्म झाला, 


१५० 


भारतीय संस्कृतिकोद 


नामी हे त्वाच्या पित्याचे नाव. त्रर्पभ मोठा झाल्यावर त्यांचे 
जसवई आणि सुनंदा या दोन राजकन्यांशी लग्न झाले. जस" 
वईला त्याच्यापासून भरह, भरत, इ. शंभर पुत्र व बंभी 
पावाचा कल्या झाली. तसेच सुनंदाढा वाहूवली नामक पुत्र 
व लुंदरी नावाची कन्या ज्ञाढी. राजपत्र आणि राजकन्या याशा 
योग्य असे भिक्षण देण्यात आले. कालांतराने क्टूषभाजा संसा-” 
रावासून विरक्ती प्राप्त झाली, मग त्याचा पुत्त भरत राज्यांवर 
माला. त्याने दिग्विजय केला. अनेक वर्षे राज्प करून वटी 
त्याने निर्वाण प्राप्त करून घेतले. 1) 
आडिपुरागाऱ त्ट्रपमाने आपळे मित्र व पुत्र यांच्या वं 
जन्मांच्या अनेक कथा सःगितल्या आहेत. या कथा अनेक भ्ढौ्‌ 
किक घटतांनी आणि चभत्कारांठी भरळेल्या आहेत. त 
उत्तरपुराणाच्या प्रथमार्घात वीस तीर्थकर, माठ वगत 
आठ वासुदेव, आठ प्रतिवासुदेव व दहा चक्रवर्ती यांचे ह), 
आहे. याच भागात अजितादी तीर्थकरांची व रामायण 
कथा आहे. या रामायणकथ्थेलाच जैन लोक पररा गतीचा 
स्हणतात. यातील रामकथा ही वाल्मीकिरामायणापेक्षा न. 
वेगळी आहे. राम, लक्ष्मण आणि रावण जैत घर्मातुसार कथा 
वलदेव, वासुदेव व प्रतिवासुदेव आहेत. यानंतर नमीर्च 
आलेली आहे 2. आहे. 
उत्तर पुराणांच्या द्वितीयार्धात महाभारताची कथा च्यात 
महाभारतातील अनेक पात्रांच्या पूर्वजन्माच्या कथाही हँ 
वणिल्या आहेत. शेवटी पार्द्वनाथ, महावीर, जंबूस्वार , 
प्रीतिकर यांच्या कथा आलेल्या आहेत. महावीराच्या 
णाच्या वर्णनाने हे महापुराग समाप्त झाले आहे. हापुर्रष 
महापुराणाचे कथानक बरेच मोठे आहे. त्रेसष्ट क कथा 
वर्णन, त्यांच्या अनेक पूर्येजन्मांच्या कथा आणि गरबा यावत 
यामुळे कथानक इतक्रे त्रिस्तृत झाळे आहे, की त्यांतून री बॉर्त 
घरून ठेवणे कठिण जाते. कथानक सुसंबद्ध नसले, र 
अनेक ठिक्राणी सरससुंदर वणने मात्र आढळतात. एका 
काच्या पत्नीचे वर्णन कवीने पुढीलप्रमाणे केले भाड 
बहु कायु बि देई ण दहिय तिलड आअहिलसइ वई 
हिरेण तिलउ । 


वहु कासु थिवड ण अवखयाउ खलबई करि मोतिय 
अवखयाउ । य 
अर्थे - कोण्या युद्धोन्मुख वीराची पत्नी त्याला ६ कध 
टिळा लावीत नाही ; तर शत्रूच्या रक्‍ताने ती जम कळ, 
लावण्याची इच्छा करते. दुसर्‍या कोण्या योद्धथ दया 
त्याला अक्षतांचा तिलक लावीत नाही; तर शत्रूच्या ह्‌ की 
गेंडस्थळातीळ मोत्यांचा तिलक लावण्याची ती आकांक्षा ' 


न, र्ति “> 


पंड तातवा 


संसार असार आहे, हे सांगताना कवी म्हणतो- 

इह संसार दारुगे बहु सरीर संघारणे । 

वसिऊणं दो वासरा केके ण ग्या णरवरा ।। 

अथे - या दारुण संसारात दोन दिवस राहून कोणते राजे 

इथून गेल्याशिवाय राहिले आहेत ? 

तण लायण्ग्‌ वण्णु खणि शिज्जड कार्लालि मयरंडु 

व पिज्जइ । 
विपलहु जोस्बग. करपलजलु णिवडइ माणुतु णं 
पिक्‍्कड फल ॥। 
अर्थ - शरीर, लावण्य व वर्ण क्षणात क्षीण होऊन जातात. 
कालभ्रमर मकरंदाप्रमाणे ते पिऊन टाक ॥ो. हाताच्या तळव्या- 
वरील पाण्याप्रमाणे यौवन गळून जाते. माणूस पिकलेल्या फळा- 
प्रमाणे गळून पडतो. 
पुष्पदंताने आपल्या महाकाव्यात काही सुंदर सुभाषितांचा 
उपयोग केला आहे. उदा ०- 

भुवकउ छणयंडहु सारमेउ । व्य 

अर्थ - पौणिमेच्या चंद्रावर कुत्रा भुंकला, म्हणून चंद्राचे 

काय वाकडे होणार आहे ! 

साणभंगु वर मरणु ण जीविउ 

अर्थ - अपमान झाल्यावर जिवंत राहाण्यापेक्षा मृत्यू पर- 
वडला. 

ठ्यांसुतते वज्ज़्ड मसउ ण हृत्यि णिरुज्झइ । री 

अर्थ - कोळ्याच्या जाळ्याच्या धाग्याने डास बांधता येईल. 
हत्ती नाही. 

पुण्पदंताने आपल्या काढ्य़ात विविध छंदांचा प्रयोग केला 
आहे. पाहा - पुष्पदंत. [ अ. सा. ] 

(२) जिनसेनानेही महापुराण नामक एक ग्रंथ लिहिला आहे 
हा ग्रंथ संस्कृत भाषेत आहें. याचे दोन खंड असून, पहिल्या 
खंडाला आदिपुराण किवा पूर्वपुराण आणि आला िभूर्य 
उत्तरपुराण असे नाव आहे. आदिपुराणाच्या ४७ पर्वांपेकी ४२ 
पर्वोञआणि ४ ३ व्या पर्वातील तीन इलोक जितसेनाने रचले असून, 
बाकीचा ग्रंथ त्याचा शिष्य गुणभद्र याने रचला आहे. महापुराण 
हेही महाकाव्यच आहे. संस्कृत साहित्यातील हे एक अनुपम रत्न 
आहे. पुराण, धर्मकथा, धर्मशास्त्र, राजनीतिशास्त्र व आचार- 
शास्त्र या सर्वांचे या ग्रंथात विवेचन आहे. त्रेसष्ट शलाकापुरुषांचे 
वर्णन यात केलेले आहे. पण त्रषभदेव व त्याचा ज्यष्ठ पुत्र चक्र- 
वर्ती भरत हे या कथेचे प्रमुख नायक आहेत. संसारातून निवृत्त 
झाल्या वर क्ूषभदेवाने एक हजार वर्षे तप केळे व केवलज्ञान 
प्राप्त करून घेतले. मग त्याने दिव्य ध्वनीच्या द्वारे अनेक प्राण्यांना 
हितोपदेश केला. सर्व आयंखंडात त्याने विहार केला. शेवटी तो 


रैषर 


सहापुरुषिया संप्रदाय 


केलास पर्वतावर गेला आणि तिथे त्याला निर्वाण प्राप्त झाले 
त्याचा पुत्र भरत हा सम्राट होता. पण त्याला राज्याबद्दल 
आसक्ती नव्हती. त्यामुळे त्याने जेव्हा प्रत्रज्यादीक्षा घेवली, 
तेव्हा त्याला थोड्याच काळात केवलूज्ञान झाले. मग त्यानेही 
पित्याप्रमाणे आय देशात संचार करून लोकांना उपदेश केला 
आणि अंती निर्वाण प्राप्त करून घेतले, 

या ग्रंथातील वन, लता, नद्या, सरोवर, पर्वेतशिखरे, झरे, 
पक्षी, सूर्योदय, चंद्रोदय इत्यादींची वर्णने मनोरम आहेत. 
[ महापुराण - जिनसेनाचार्य, भारतीय ज्ञानपीठ, काशी ] 


महापरुष एक देव. याचा नैवेद्य बाहेर ठेवण्याची प्रथा आहे. 

हायुर्ष द्याची पजा महार करतात. यावरून हा महारांचा 
मूळ पुरुष असावा, असे श्री. ना. गो. चापेकर यांचे मत आहे. 
एखाद्या वेदपारंगत ब्राह्मणाच्या पिज्ञाचालाही महापुरुष असे नाव 
आहे. हे पिपळावर किवा उंबराच्या झाडावर राहते. महापुरुषाचे 
एक देऊळ रत्नागिरी जिल्ह्यातील गुहागरगावी आहे. [ चित्पावत] 


212 देवपुजेमध्ये अभिवेकाच्या वेळी जी निर- 
सहा युरुपावद्या त्राळी सूक्ते म्हणतात, त्यांत महापुरुष- 
विद्या या नावाचे पौराणिक्र १६ इलोक म्हणायला सांगितले 
आहेत. यांत विष्णूची स्तुती आहे. ' जितं ते पुण्डरीकाक्ष ? 
अशी त्य़ा इलोकांची सुरवात आहे. त्रध्खेदीय ब्रह्मकरमसमुच्च- 
यात हे सगळे रलोक दिलेले आहेत. 


ह. . ४ आसामातील एक भकतिपंथ. या 
महायुरुषया संप्रदाय द्याचे प्रवतेन आसामो संत शंकर- 
देव याने केले. शंकरदेवाला आसामात सवेत्र महापुरुष या 
नावाने ओळखत असल्याने त्याने प्रवतिलेल्या या पंथालाही 
महापुरुष किवा महापुरुषिया असे नाव मिळाले. या पंथाचे 
प्रारंभीचे नाव सनातन भागवतीधमे असे होते. याशिवाय य 
पंथाला महाधर्म असेही आणखी एक नाव आहे. 

महापुरुषिया पंथाची स्थापना शंकरदेवाने केलेली असली, 
तरी या पंथाचा उत्कर्ष आणि विस्तार मात्र शंकरदेवाच्या 
नंतरच झाला. या पंथाची दीक्षा घेगाऱ्याला शरणिया व दीक्षा- 
विधीला शरणविधी असे म्हणतात. दीक्षा देताना दोक्षार्थीला 
“ शरणं मे जगन्नाथ श्रीकृष्ण पुरुषोत्तम ! हा मंत्र उपदेशितात. 

परमब्रह्माचे ज्ञान, त्याच्य़ा ठायी अनन्यभक्ती, सत्संग आणि 
भगवत्सेवा या चार तत्त्वांचे काटेकोर पालन प्रत्येक पंथियाने 
केले पाहिजे, अशी पंथाची आज्ञा आहे. भगवान श्रीकृष्ण हा 
पुर्ग्नह्म असून, त्याचा निष्काम बद्धोने भजावे, त्याच्या व्यतिरिक्त 


शि 
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दुसऱ्या कोणाची पूजा करू नये, असा पंथाचा सिद्धान्त आहे. 
भागवत पुराण हा महापुरुपषिया पंथाचा अधिकृत ग्रंथ असून, 
शिखांच्या गुरुग्रंयालारखी त्याची सवंत्र पूजा केली जाते. या- 
व्यतिरिक्त भक्‍तरत्नावली, कोौ्तन, दम व नामघोप या चार 
थांचे पठण व मनन हे सर्वे पंश्रानुयायांना अगत्याचे मानलेले 
आहे. 
या पंथात दास्यभक्तीला प्राधान्य आहे. सामाजिक सुधारणां- 
वर भर हृ या पथाचे प्रमुख वेशिप्ट्य होय. त्यासाठी वेग- 
वेगळ्या ठिकाणी पंथाने सत्र नावाचे मठ स्थापन केलेळे असतात 
व तिथले अनुयायी भोवतालच्या समाजात लोकोपयोगी कामे 
करून पंथप्रसार करतात. [ वेष्णवघर्म; भा. सं.; शं. हि. टा.] 


महापौणेमासीव्रत एक शिंधिग्रतः ज्या कुज १७3 
न्यालळा नाव पडळे आहे, त्या नक्षत्री 

पु्णचंद्र जव्हा गुरूने युवत होतो, तेव्हा त्या तिथीला महापूणिमा 
असे म्हणतात. अश्या प्रकारच्या सर्वे पौणिमांना हे व्रत करतात. 
ब्रतावधी एक वर्व. श्रीविष्णूची पुजा हा या व्रताचा विधी आहे. 
या दिवशी दिलेळे अल्पदानही महाफल मिळवून देते. [ हि. ध. ] 


एक वोद्ध देवता. वोद्धांच्या पंचरक्षामंडलातील 
सहात्रातस्रा ठी त क भ्रनेच 
ही प्रमुख देवता होय. ही त्रिमुख, त्रिनेत्र, 

ददाभुज व पीतवणं असते. क्वचित अष्टभुज व चतुर्भुजही असते. 
हिचे उजवे मुख 
नील वर्णाचे आणि 
डावे इवेत वर्णाचे 
असते. ही हातांत 
वज्र, खड्ग, धनु- 
ष्यवाण, ध्वज, 
परशू, गांख व रत्न 
धारण करते. ही 
रत्नसंभव या 
ध्यानी वुद्धापासून 
उत्पन्न झाली 
असून, तो तिच्या 
मस्तकी असतो. 
बौद्ध तंत्रशास्त्रात 
या देवीला फार 
महत्त्व आहे. :: 
य देवतेच्या 
हुजनाने दुःख, खेद, इत्यादींचा नाश होतो. चित्त अस्वस्थ 
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र, 
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महाप्रतिसरा 


२ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


|. अँ. 


झाल्यास या देवतेचा शंभर वेळा जप करावा, असे सांगितले 
आहे. जपमंत्र असा - “७ मणिघारी वजरिली महाप्रतिसरे हु 
हु फट्‌ स्वाहा. ” 

या देवतेच्या काही मूर्ती सापडल्या आहेत. सांप्रत एक मूर्ती 
ढाका हहरातील एका उद्यानात असून, ती अडीच फूट उ्च 


आहे [ इं. वु. इ.; देवीकोश ३] 


महाप्रत्यागिरा एक वौद्ध देवता. ही हृंकारातून ह: - 
झाली असे मानतात. हिच्या मस्तक 
अक्षोभ्य या ध्यानीवुद्धाची प्रतिमा असते. ही एमुकख, पड्‌भूज 
व नील वर्णाची असते. हिच्या हातांत खड्ग, त्रिशूल, इ. आठुष 
असतात. ही तरुण आणि संदर असल्याचे मानतात 
नेपाळमध्ये या देवीची मर्ती उपलब्ध झाली आहे; पण ती 
मुखी व अनेक हातांची आहे. [ इं. व. इ.; देवीकोश ३] 


महाप्रस्थान वाटचालीत मरण यावे या उद्दंशान मोळा 
प्रवासाला निघणे, याला महाप्रस्थान अस 

आहे. वानप्रस्थाश्रमी माणसाने महाप्रस्थानाला निघण्यास ह्र 

कत नाही, असे धर्मशास्त्रात सांगितले आहे. जराजजेर, 

व निरिच्छ माणसानेही महाप्रस्थानाला निघून देहत्याग केल्यास 

आत्महत्येचा दोष लागत नाही. कळ्ियिंगात मात्र महातर र 

वरज्ये मानलेले आहे. महाभारतामध्ये महाप्रस्थानिक्र नावाचे 

पवेच आहे [हि. ध.; शर. क.] 


"एक तिथिब्रत. पौष वद्य एकादशी विशाखा 
फिलट्टादशा  नक्षत्रयक्‍त असेल त्या दिवशी दे तरर 
करून द्वादशीस संपवतात. व्रतावधी एक वर्षं. विष्णू ही य़ा व्रताचे र 
देवता असून, त्याची पुजा करणे हाया व्रताचा विधी आह 

विष्णुलोकाची प्राप्ती. [ हि. ध. ] 


वार 
एक काम्य व्रत. हे व्रत एक पंधरवड “र वरी 
हिने किंवा एक वर्षभर करतात न्न 
॥ी अमु 
ठ न घातले 


हाफलत्रत 


असा- प्रतिपदेपासून पौणिमेपर्यंत प्रत्येक दिव 
दिलेल्या वस्तूंवर निर्वाह करावा- दुध, फुले, मी 
खाद्य पदार्थ, तीळ, भाज्या, वेळफळ, कणीक, कच्चे अह' 
व साखर घातलेली तांदुळाची खीर, यव, गोमूत्र, कुश ढुड 
पाणी इत्यादी 

व्रताच्या पुर्व दिवशी तीन वेळा स्नान करून ब्षवा 
तात. यात वेदातील काही क्र्चांचा व गायत्री मंत्र 
विहित आहे. फल- सूर्यलोकप्राप्ती. [ हि. ध. ] 


स 
चा जर्प 


४ 
खड स!ःतया 


एक तिथि भ्रत. रविवारी सप्तमी आणि 

महाफलसप्तमी रेवती नक्षत्र असेळ तर तिला महाफल- 
सप्तमी असे म्हणतात. या दिवशी दुर्गेची पूजा अशोकाच्या 
कळ्यांनी करून नंतर त्या कळचा भक्षण कराव्या असे, सांगि- 
तले आहे. फल - कामनापूर्ती. [ हि. ध. ] 


सहाबंध हठयोगातील एक प्रक्रिया. हिचे वर्णन असे - 

पाष्णि वामस्य पादस्य योनिस्थाने नियोजयेत्‌ । 

वामोरूपरि संत्थाप्य दक्षिणं चरणं तथा ।। 

पूरथित्वा ततो वायु हृदये चिबुक दूढम्‌ । 

निष्पौड्य वायुमाकुळच्य मनोमध्ये नियोजयेत्‌ ॥ 

घारयित्वा यथाशक्ति रेचयेदनिलं शाने: । 

सव्याडःगेष॒ समभ्यस्य द्याडगे पुनरम्यसेत्‌ ।। 

अयं तु सर्वनाडीनामूर्ध्वगतिनिरोधक: । 

अयं खलु महाबन्यो महासिद्धिप्रदायकः॥ 

अर्थ - डाव्या पायाची टाच शिवणीवर जोराने दाबून उजवा 
पाय मांडीवर ठेवावा. नंतर पूरक व जालंधखंध करून मक 
करावा. मन स्थिर करून मग हळूहळू रेचक करावा. याप्रमाणे 
उजव्या अंगानेही अभ्यास करावा. याला महावंध असे म्हणतात. 
हा सर्व नाडींची उर्ध्व गती बंद करणारा आहे. [ यो. सो ए.] 


व द. भारतातील एक ऐतिहासिक स्थान व 
महाबाठेपुरम प्राचीन संस्कृतीचे केंद्र. हे गाव मद्रासपासून 
३५ मैलांवर, समद्रकिनारी वसलेले आहे. पुराणप्रसिद्ध बलि- 
राजावरून या गावाला महाबलिपुरम हे नाव मिळाले, अशी 
लौकिक समजत आहे. पण पल्लव वंक्यातील राजा पहिला नर- 
सिह वर्मा याला महामल्ल, मामल्ल किवा महाबळ अशी पदवी 
होती. त्याने या गावी अनेक शिल्पे निर्माण केली, त्यावरून 
या गावाला मामल्लपुरम किंवा महाबलिपुरम हे नाव क 
असे इतिहासपंडितांचे मत आहे. हे ठिकाण पल्लवांच्या आधा- 
पासून बंदर म्हणून प्रसिद्ध होते. इ. स. च्या पहिल्या व हत्या 
शतकांतील ग्रीक व रोमन ग्रंथांत याचा मलंगी म्हणून उल्लेख 
आढळतो. तमिळ काव्यातही या बंदराचा उल्लेख आहे. 
प्राचीन काळी त्याला मलंगे व कदलमल्लई ही नावे होती. 
पल्लव वंशाच्या राजवटीत इथे अनेक ढिल्पे निर्माण झाली, 
हेवेलच्या मते हे शिल्पकाम इंडो-आर्यन संस्कृतीचे अपत्य 
भाहे. इ. स. च्या ६ व्या शतकातली मंदिरे अगदी साधी असत. 
इथले दुर्गामंदिर (अर्जुनाचा रथ) हे त्याचे उत्तम उबाहष्न 
होय. नालंदा येथील विहाराच्या धर्तीवर इथला धर्मेराजरथ 
खोदलेला आहे, असेही त्याचे म्हणणे आहे. मात्र कुमार- 
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महाबलिपुरम 


स्वामींच्या मते मामल्ल्पुरमचे शिल्प हे द्राविडी कलेच्या उत्क- 
र्षाचे प्रतीक आहे. लाकूड आणि विटा यांच्या साहाय्याने जे 
आकार पूर्वी बनविले जात, त्यांची ही पाषाणातली प्रतिकृती आहे. 

परदेशी प्रवाशांनी या ठिकाणाला सात पागोडा असे नाव 
दिलेले होते. कारण समुद्रकिनारी पूर्वी सात देवळे होती आणि 
त्यांची पितळी शिखरे दर्यावर्दी लोकांचे लक्ष वेधून घेत असत. 
सध्या मात्र त्या जागी एकच देऊळ आहे. हे किनार्‍यावरील 
शिवमंदिर लहान असुन, ते दगडांचे बांधलेले आहे. मुख्य 
गाभाऱ्यात ४-५ फूट उंच, सोळाकोनी, काळया संगमरवराचे 
शिर्वालग भग्त स्थितीत दिसते. समुद्राच्या खारट पाण्याचे 
तुषार सतत देवळावर उडत असल्यामुळे त्यावरील नक्षी- 
कामही खराव झालेले आहे. मंदिराच्या मुख्य गाभार्‍याच्या 
मागील वाजूला एका ओवरीत शेषशायी विष्णूची मूर्ती आहे. 

अक्लंड दगडात खोदलेली मंदिरे हे महांवल्पुरमचे वैशिष्ट्य 
आहे. इथेच कृष्णमंडप नावाची एक गुंफा पहाडात खोदलेली 
आहे. त्या गुंफेत गोवधंनधारी श्रीकृष्ण व गोप-गोपी यांची 
चित्रे कोरलेली 
आहेत. हे कोरीव 


) द शिल्प सार्‍या 

त 1४ - स भारतात अप्रतिम 
धं शट समजले जाते. 

0 सी ््ख या गुंफेजवळच 

र 4& % त्थिि॥कै पंचपांडवरथ 

र ी आहेत. या 


शिल्पाचे रथ हे 
नाव साथे वाटते. 
कारण पाहाणा- 
ऱ्याला त्यांची 
गतिमानता प्रत्य- 
याला येते. द्रोप- 
दीचा रथ हे पूर्वी 
दुर्गेचे मंदिर 
असावे. तेच सर्वांत सुंदर असून, त्यात दुर्गेची मूर्ती आहे. धर्म- 
राजाच्या रथात शंकर, विष्णू, कृष्ण यांच्या मूर्ती आहेत; तर 
अर्जुनाच्या रथात शिव, विष्णू व इंद्र यांच्या मूर्ती आहेत. 
फर्ग्यसनंच्या मते बौद्ध व द्राविड शिल्पश्षेलीचे संदर मिश्रण या 
रथळिल्पात झाले आहे. 

तिथून काही अंतरावर १०० फूट लांव व ३० फट उं 
अश्या एका प्रचंड खडकावर अनेक चित्रे कोरलेली आहेत. 
खडकाचे दोन भाग असून, त्यांच्यामध्ये एक फट आरे. 


गोप-गोपी व गायी यांची कोरीव 
चित्रे - कृष्ण-मंडप, महावलिपुरम 


महावलिपुरम 
फटीतही नाग व नागिणी यांची चित्रे कोरळेळी आहेत. एका 
वाजूला एक जटाधारी पुरुष उभा राहून तय करीत असलेला 
दिसतो. पाद्युपतास्त्र मिळविण्यासाठी तप करणार्‍या अर्जुनाची 
ती प्रतिमा आहे, असे काही लोक म्हणतात; तर गंगेला पृथ्वी- 
वर आणण्यासाठी भगीरथाने तप केळे त्याची ही मूर्ती आहे 
असे इतरांचे म्हणणे आहे. त्या खडकावर हत्ती, वाघ, सिह, यक्ष, 
गंधर्व, सूर्य, चंद्र, अप्सरा यांचीही चित्रे कोरलेली आहेत. 

तिथून जवळच एका दगडात कोरलेले एक सृंदर तीन 
मजली मंदिर आहे. त्यात पूर्वी शिवलिंग असावे; पण सांप्रत 
त्यात गणपतीची स्थापना केळेली असून, त्या मंदिराला गणेंश- 
रथ हे नाव मिळाले आहे. त्या मंदिरासमोरच वराह्मंडप आहे. 
त्यात वराहरूपी विष्णू पृथ्वीला समुद्रातूत वर काढीत अरा- 
ल्य़ाचे सुंदर शिल्प कोरळेळे आहे. त्याच मंडपात गजलक्ष्मीचे 
व वामनावताराचेही कोरीव चित्र आहे. महाबलिपुरम येथील 
सर्वच दिल्यांत स्त्रियांच्या मूर्ती नग्न आढळतात. 

या गावात एका टेकडीवर एक शिवमंदिर आहे, त्याला 
ओलक्कनाथाचे मंदिर म्हणतात. ते दगडांचे वांबलेळें असून इतके 
उंच आहे की, पूर्वी ते दीपगृहाचे काम करीत असावे. [ मार्च 
ऑफ्‌ इंडिया, फेब्रुवारी १९५८; मा. दे. मा. लो. ] 


ज्र 


महावळेधवर महाराष्ट्रातील एक पुण्यक्षेत्र. अर्वाचीन काळात 
सुमारे १४० वर्षांपुर्वी इथून जवळच स्थापन 
झालेल्या श्ीतलू निवासस्थानाला महावळेश्‍वर असे नाव दिलेले 
आहे. त्यामुळे क्षेत्रस्थानाला जुने महावळेदवर, क्षेत्र महावळेश्‍वर 
किंवा धोम महावळेश्‍इवर असे म्हणतात. सातारा जिल्ह्यात वाई 
तालुक्याच्या पश्‍चिमेला महाबळेश्‍वर पेटा आहे. त्यात सह्याद्रीच्या 
रांगेतील चार-साडेचार हजार फूट उंचीच्या पठारावर महाबळे- 
रवर वसलेले आहे. पुण्यापासून महावळेश्‍वर शहर ७५ मैल 
अंतरावर असून, ते समुद्रसपाटीपासून ४७१० फूट उंच आहे. 
जुने क्षेत्र महाबळेश्‍वर या शहराच्या उत्तरेला तीन मैलांवर 
असून, त्याची उंची ४३८५ फूट आहे. या क्षेत्राच्या उत्पत्तीची 
कथा स्कंद पुराणातील सह्याद्रिखंडात दिली आहे, ती अशी - 
पद्मकल्पात महावळ व अतिवळ हे दोन पराक्रमी दैत्य बंधू 
सर्वे लोकांना उपद्रव करू लागले, म्हणून ब्रह्मा, विष्णू व महेश 
यांनी त्यांच्याशी युद्ध आरंभले. त्यात विष्णूने अतिवळाचा वध 
केला; पण महावळाच्या पराक्रमापुढे तीन्ही देवांचे काही 
ह.) ती महामाया देवीचे स्तवन केले. तिने महा- 
४. तभ “2 | त वत परत बोलावले. नंतर महा- 
या पा नाल; कुंद मागण्यास सांगितले. “ तुला 
हाऊुन मृत्यू यावा, असा वर देवांनी मागितला. महा- 


१५४ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वळाने त्यांचे म्हणणे मान्य केळे. मग देवांनी त्याला मुक्तिपद 
दिले आणि वर मागण्यास सांगितले. तेव्हा, शिवाने लिंगरूप 
वारण कलून महावळेब्यर नावाने, अिण्णूने माझ्या भावाचे 
नाव धारण करून अतिवळेखवर या नावाने आणि ब्रह्मदेवाने 
माझ्य़ा कोटी सैन्याचे नाव धारण करून कोटीस्वर या 
नावाने या. ठिकाणी वास करावा, असा वर त्याने मागितला. 
या वराप्रमाणे देव सह्य पर्वतावर राहू लागल्यावर त्रह 
देवाने यज्ञ करण्याचे ठरविले. त्यासाठी त्याने सर्वे तयारी 
केळी. यज्ञाच्या मूहूर्ताची घटिका भरत आली. पण ब्रह्म” 
देवाची पत्नी सावित्री ही वेपभूपेत गढल्यामुळे वेळव 
मंडपात आली नाही. तेव्हा ब्रह्मदेवाने विष्णूच्या समती 
आपली द्वितीय पत्नी गायत्री हिच्यासह यज्ञदीक्षा क. 
यज्ञकर्मास सुरवात केळी. थोड्या वेळाने सावित्री यज्ञमंड र 
आली. आपल्या जागी गायत्री वसलेळो पाहून सावित्रीला य 
राग आला आणि तितने ब्रह्मा, विष्णू, महेश व गायत्री र 
सर्वांना नदीखरूप होण्याचा श्याप दिला. हे शापवचन एकू 
विष्णूला फार राग आला आणि त्याने सावित्रीलाही तसाच व 
दिला. या क्षापाप्रमाणे विष्णूने कृष्णा नदीचे, शिवाने वेण्या ह. 
व ब्रह्मदेवाने कोयना नदीचे रूप घेतले. गायत्री व सा 
याही नदीरूप झाल्या आणि त्याच नावाने प्रसिद्ध बा. ह 
महावळाला दिलेल्या वरदानाप्रमाणे शिवाने महाबळा 
विष्णूने अतिबळाचे लिंगरूप घारण केले. त्यात्रमाण री 
नद्या व दोन शिवलिंगे एकाच क्षेत्रात वास करू लाग 
आणि ते क्षेत्र महावळेश्‍वर म्हणून प्रसिद्ध झाठे. ताठ 
दर वारा वर्षांनी गुरू कन्या राशीस आला, की गंगा व दड भऱ् 
वर्षांनी सरस्त्रती नदी कृष्णा नदीला भेटायला येते, मवात 
जूत आहे. त्य़ामुळे काशीपेक्षाही या क्षेत्राचे महत्त्व र 
अधिक आहे, असे मानतात. 
इथले महावळेइवराचे मंदिर हेमाडपंती बांधणं 
काळया पाषाणांचे आहे. गाभाऱ्यातील स्वयंभू शिव 
रुद्राक्षाप्रमाणे खडबडीत अधून विस्तीर्ण आहे. त्याच्यात 
खळगे असून, ते नेहमी जिवंत पाण्याने भरलेले भन डाने 
कुष्णादी पंचगंगा आणि भागीरथी व सरस्वती जं यांची ह्या 
या खळग्यांतूनच होते, असे क्षेत्रमाहात्म्यात सांगितले आ€ 
शिंगावर चौदा हातांची गजाननाची तास्रत्रतिमा आहे. णदैव 
हे मंदिर इ. स. १२१५ मध्ये यादववंशी राजा य 
याने बांवळे. नंतरच्या काळात शिवाजीमहाराज, डी हं 
व शाहूमहाराज यांनी त्याची डागडुजी केली. इथे पाऊ, , 
पडत असल्यामुळे देवळांची फा हानी होते. शिवाजीमहारा 
इथल्या मंदिराला तीन सोनेरी कळस दिले, 


हीचे आहे. तै 
शिंग एखा 
र्‌ 
सतार्त 
तती 
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इथले दुसरे महत्त्वाचे मंदिर म्हणजे कृष्णाबाईचे. याला 
पंचगंगांचे मंदिर असेही म्हणतात. देवाल्याची बांधणी काळचा 
दगडांची व एखाद्या वाड्याच्या चौकाप्रमाणे असून, त्याच्या 
च!रही बाजूंना चार सोपे आहेत. देवळाच्या गाभाऱ्यात कृष्णेची 
संदर प्रतिमा आहे. देवाल्याच्या मागच्या पद्चिमेकडच्या 
भितीमागे डोंगर असून, भिंतीच्या पाच छिद्रांतून पाण्याचे प्रवाह 
याहजात ते तिरप्या पाटांतून एका पाटात आणून एकत्र 
केळे आहेत. तो पाट कृष्णाबाईच्या मंदिराखालून वाहत _ येऊन 
गायमुखातून पहिल्या कुंडात पडतो. त्याला ब्रह्माकुंड वी नाव 
आहे. तिथून ते पाणी दुसर्‍या कुंडात येते. कृष्णाबाईचा वाषिको- 
त्सव फाल्गुन वद्य पक्षात पाच दिवस होतो. 

याशिवाय, इथे रुद्र, चक्र, हंस, पितृमुक्‍ती, अरण्य, मलाप- 
क्षे, इ. तीर्थे आहेत. कृष्णाबाईच्या मंदिराजवळ एक मोठी 
धर्मशाळा आहे. क ब 

अहल्याबाईने बांघछेले केदारेश्‍वराचे व रामदासांनी बांध- 

लेले मारुतीचे अश्ी आणखी दोन मंदिरे इथे आहेत. [ स. भा. प्र. 
व.; कल्याण- तीर्थांक; रविवार सकाळ, ७ डिसेंबर १९६९- 
श्री. डी. डी. रेगे; गोकर्ण-धोममहावळेश्‍वर यात्रा - गो. चि. भाटे 
९९४४;धोय महाबळेश्‍वरवर्णन- य'. आ. उदास, १८९१ ] 


महाभद्रा्सी ए तिथिव्रत. पौष शुद्ध अष्टमीला जर 
द्रास बधदार असेल, तर त्या तिथीला महाभद्रा- 
ष्टमी असे म्हणतात. दिव ही या व्रताची देवता होय. या 
दिवशी शिवपूजा करावी, असे सांगितले आहे. [हि-थ;ब्र.प.] 


भाद्ररद मासाच्या वद्य पक्षातील ज्या 

गं ही श्राद्ध गी चं सतो, त्या 
हापरणी श्राद्ध दिवशी चंद्र भरणी नक्षत्रात असतो, त्या 
तिथीला मत व्यक्तीचे वर्षश्राद्धाच्या पुर्वीचे श्राद्ध करावे, असे 
सांरि €८ ना त 
तले आहे. या श्राद्धाला वरील नाव आहे. हे श्राद्ध 
गयाक्षेत्रात केलेल्या श्राढ्धाइतके पुण्यप्रद असते. [ हिं. ध. ] 


त एक महान राष्ट्रीय ग्रंथ, हा ग्रंथ केवळ संस्कृत 
महाभारत भाषेतच नव्हे, तर जगातील सर्व भाषांतल्या 
ग्रंथांत अद्वितीय आहे. भाषेची रसवत्ता आणि वर्णनाची 
भव्यता या दोन महतीय गुणांमुळे महाभारत हे महाकाव्य 
बनले आहे. पण ती केवळ कल्पित कथा नसून, तो इतिहास 
आहे व्यं असे म्हणणं 
हे. म्हणून त्याला महाकाव्यरूप इतिहास अस म्ह ी च 
यथा्थे ठरेल. “* भारतं पञ्चमो वेद: असा क. 3 
(> १ > त च्य ल एं त |! सक 
केळेला आहे. याचा अथे वेदांच्या खालोखाल एंतिह 


दृष्ट्या महाभारताची थोरवी फार मोठी आहे. वेद हे प्राचीन 
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श् महाभारत 


आर्यंभाषपेत आहेत. त्यांतला वहुतेक भाग देवतांच्या स्तुतीने 
आणि बयज्ञ-यागांच्या वर्णनांनी भरलेला आहे. त्यामुळे वैदिक 
वाडमयातून निघणारी ऐतिहातिक अनुमाने धूसर व अस्पष्ट 
असतात; पण महाभारत हा ग्रंथ लौकिक संस्कृतात असल्यामुळे 
तो बहुतेक सुगम आहे. त्यात प्राचीन काळच्या अनेक ऐतिहा- 
सिक गोष्टी एका ठिकाणी ग्राथत केल्या गेल्या आहेत 
प्राचीन काळी अश्‍वभेध वगेरे जे बरेच दिवस चालणारे यज्ञ 
होत असत, त्यांत फुरसतीच्या वेळो ऐतिहासिक गाथा आणि 
आख्याने गायिली जात. त्या सर्व गाथा आणि आख्याने महाभार- 
तात एकत्र झालेली आहेत. महाभारतात ज्या राजांचा उल्लेख 
आला आहे, त्या त्या राजांच्या प्राचीन वंशावळी अनेक पुराणां- 
तून वणिलेल्या असून, मध्ययुगीन व अर्वाचीन राजांच्या पदरी 
असलेल्या भाट-चारणांनी त्या वंशावळींचा घागा अखंड राखला 
आहे. याव्यतिरिक्‍त घर्म, तत्त्वज्ञान, व्यवहार, राजनीती, इ. 
गोष्टींसंबंधी महाभारतात जागजागी विस्तृत विवेचन आहे. 
त्यामुळे ग्रंथारंभी केलेली महाभारताची प्रशंसा त्याला 
यथार्थत्वाने लागू पडते - 
धर्मे चार्थे च कासे च सोक्षे च पुरुषषेभ्न । 
यदिहास्ति तदन्यत्र य्नेहास्ति न तत्क्वचित्‌ । 
अर्थ - हे पुरुषश्रेष्ठा, धरम, अर्थ, काम व मोक्ष या चार 
पुरुषार्थाविषयी या ग्रंथात जे लिहिलेले आहे, तेच अन्य सर्वे 
ठिकाणी आढळेल आणि जे या ग्रंथात नाही ते कुठेही दिसणार 
नाही. 
महाभारतात वणिलेल्या परिस्थितीचा संबंध एका बाजूने 
वैदिक वाडमयाशी पोचतो, तर दुसर्‍या बाजूने बौद्ध, जेत व 
ग्रीक या लोकांच्या प्राचीन इतिहासग्रंथांशी पोचतो. 
प्रचल्ति महाभारत सुमारे एक लक्ष इलोकांचे आहे. हा ग्रंथ 
कुष्णद्वैपायन व्यासाने रचिला, अशी सावेत्रिक समजूत आहे; 
पण एवढा प्रचंड ग्रंथ एका माणसाने लिहिला असावा, हे 
संभवनीय दिसत नाही. यावरून महाभारताचे कते एकाहून 
अधिक असावे, असे अनुमान निघते. महाभारतानेच या अन्‌- 
मानाला पुष्टी दिली आहे. व्यास, वेशंपायन आणि सौती अशा 
तिघांनी हा ग्रंथ निर्माण केला, असे आदिपर्वात म्हटले आहे 
(आदि. १.१७.२१). 
भारतीय युद्ध संपून धर्मराजाला राज्याभिषेक झाल्यावर 
कौरव-पांडवांचा इतिहास ग्रंथनिविष्ट करावा, असे व्यासांनी 
ठरविले. ते त्यासाठी नर-नारायण पर्वतांच्या सन्निध असलेल्या 
बदरीक्षेत्रात गेळे आणि तिथे सतत तीन वर्षे लेखनोद्योग करून 
त्यांनी जय नावाचा ग्रंथ लिहिला. त्याचा प्रारंभश्‍लोक असा-- 
नारायण नलल्कृत्य तरं चेव नरोततमम्‌ । 


महाभारत 


देवों सरस्वती चेव ततो जयमदीरयेत ।॥। 
अर्थच - नारायण आणि नरश्रेष्ठ नर, तसेच देवी सरस्वती 
याना नमस्कार करून जय नामक ग्रंथाचा पाठ करावा 
कौरव-पांडवांच्या उत्पत्तीपासुन भारतीय य॒द्धाच्या समाप्ती- 
पर्यंतचा इतिहास या जय नामक ग्रंथात असुन, त्याचे सुमारे 
आठ-दहा हजार इळोक असावे, असे विद्वानांचे मत आह़े 
पाडवांच्या चोथ्या पिढीत जनमेजय नावाचा राजा झाला 
त्याला आपल्या परवेजांचा सविस्तर इतिहास एंकण्याची इच्छा 
झाला. त्याने त्याविषयी वेश्यंपायन त्र्रषीला प्रद केला आणि 
त्याने पौरव वंद्याच्या प्रारंभापासूनचा इतिहास त्याला 
सांगितला. जनमेजय राजाचा वाप परीक्षिती. तो सर्पदंशाये 
मेला. जनमेजयाने तोही प्रसंग ऐकण्याची उत्सुकता दाखविली 
त्यावरून वेदपायनाने तेही कथानक मळ ग्रंथाला जोडले. अद्या 
प्रकार पाडवांच्या पुर्वजांचा वृत्तांत आणि पांडवांच्या वंशजांचा 
जनमेजय राजापर्यंतचा वत्तांत अशी दुहेरी भर पडन जय 
ग्रंथाचा विस्तार तिपटीमे वाढला आणि त्यावरोवरच मळ 
प्रथाच जय हे नाव बदलून त्याला भारत हे नाव प्राप्त झाले 
वदवायनाने वाढविलेल्या या भारताचा विस्तार तीस हजार 
इलोकांचा असावा 
भारताचे तिसरे संस्करण सौतीने केळे नेमिषारण्यात जम- 
लेल्या शोनकादी क्रर्पींनी एका प्रदीर्घ सत्रात सौतीला म्हणजेच 
लौमहर्पणी नामक सुतपुत्राला पाचारण केळे व त्याला भारत- 
कथा सांगण्याची विनंती केली. त्याचवरोवर शौनकादी क्रषींनी 
अनक प्रश्‍न व अनेक शंकाही त्याला विचारल्या. त्यांची उत्तरे 
द्षताना सोलीने अनेक ञाल्याने-जपाख्याने खांगिंतळी. या सर्वांची 
भर पडून सोतीचा ग्रंथ भारतापेक्षा बरोचं मोठा लला त्यांची 
होकसंख्या तीस हजारांवरून एक लक्षापर्यंत गेळी. मूळ 
ग्रंथात कुठेही विसंगती येणार नाही, अक्या प्रकारे त्याने ग्रंथाचे 
हे प्रचंड संस्करण केले. हा त्याच्या बुद्धिमत्तेचा अभूतपूर्व 
विलास होय. 
हा जो प्रचंड उद्योग सोतीने केला त्याची काही कारणे 
विद्वानांनी सांगितली आहेत, ती अश्ली- 
अन व बोद्ध धर्मांच्या प्रचारामळे आर्यांची बद्धी सनातन 
धमापासून विचलित होत असठळेली पाहून सोतीला दु:ख झाले 
व वेदिक धर्माचे श्रेष्ठत्व आर्यांच्या मनावर ठसविण्यासाठी 
त्याने भारताचे महाभारत बनवण्याचा हा अतिप्रचंड उद्योग 
प या काळीं जेनव वोद्ध हे आपल्या ग्रंथांतून व 
सुन वेदांविषयी अनादर दाखवीत होते, राम- 


० 


१५६ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


मुभा दिली होती. या गोष्टींमळे सामान्य माणसाच्या वृद्धीला 
भ्रम पडण साहजिक होते. दुसरी गोष्ट म्हणजे जैन व बौद्ध 
संघटित होते व संघटितपणे वैदिक धर्माविरुद्ध प्रचार करीत 
हाते, तर वेदिक लोकांत विविध पंथांची भर पडन त्यांच्यांत 
फुटीरपणा वळावळला होता. त्यामळे त्यांचा जनमानसावरचा 
प्रभावच लोपुन गेला होता. अश्ना स्थितीत या सगळ्या वैदिक 
पंथांना एका सूत्रात गोवणे, त्यांच्यांतळे अंतर्गत विरोध दूर 
करणे, दिव व ब्रिष्ण यांच्यांत श्रेष्ठ-कनिष्ठ भाव नाही असे 
पटवून देणे आणि 'मतामतांचा गळवला दामवून संनातत 
धमाच उज्ज्वल स्वरूप जनतेच्या मनावर ठसविणे या गोष्टीची 
अत्यंत आवश्यकता होती. सौतीने ते कार्य समर्थपणे केले र 
श्री. ज. स. करंदीकर म्हणतात - गीतेने सांख्य व 1 
या दोहोंचा मेळ घातलाच होता. सौतीने अनुगीता कट: 
बौद्धांच्या संन्यासमार्गाला तोडीस तोड उठवन दिली. ल 
रात्रपंथियांच्या समाघानासाठी त्याने नारायणीय उप 
श्ांतिपर्वात घातळे आणि त्या योगाने भक्तिमागियात, 
आपल्यांत सामावन घेतले. यज्ञांतील पशहिसेला नही 
वौद्धांचा विरोध होता आणि कित्येक सनातनीही वि 
त्रासून वेदिक यज्ञयाग टाकन बौद्ध धर्माकडे वळत होते उहेव्यी 
समाधान करून त्यांना आवरण्यासाठी सौतीने हिसेविना क” 
यज्ञांची प्रशंसा करून हिसायुक्‍त यज्ञाहून अहिसिक यन 
असे दाखविण्यासाठी अदवमेघपर्वाच्या शेवटी नकुलाख्यात 
घातले. त्याशिवाय शांतिपर्वातही जागोजागी हिंसा व अ 
र्यांची भवति न भवति करून सनातन धर्मातही अहिसा 
मानळी जाते, असे त्याने पटवन दिले हर 
वैदिकंधमियॉी ऑपेल्यो बरतोदिकॉरबरीछ श्रढा पठ १. 
साठी सौतीने तीर्थयात्रादिकांची रसभरित वर्णने करून ही 
माहात्म्य वाढविले. यात तीर्थमाहात्म्यावरोबरच देवतांचे वीन 
माहात्म्य वाढले. तीर्थयात्रांच्या माहात्म्याचे वर्णन वरून की, 
दुसराही एक हेतू साधला, तो आंतरप्रांतीय शब हिल 
प्रांतात कोणते ना कोणते तरी तीर्थ असल्याने प्रत्येक प्रां 
स्वाभिमान जागृत झाला आणि तीर्थयात्रा पूणे करण्याक 
आसेतुहिमाचल हिंडावे लागल्यामळे, परस्परांशी संबंध 
वेदिकधमियांतील आपुलकीची भावना दृढ होत गेली गोवून 
महाभारतात अनेक प्राचीन आख्याने व उपाख्यान हु 
सोतीने पुर्वजांविययींचा अभिमान जागृत केला. रामकथा, तील 
इचंद्राख्यान, सावित्री या सर्वे कथा आपल्या थम 
स्त्रीपुरुषांच्या धीरोदात्त स्वभावाचे चित्र आपल्या 
ठसवितात. विदवामित्र ब्राह्मण कसा झाला, हे आरे 
आपल्या चातुवैष्यंव्यवस्थेतही जात्युत्कर्षाला संधी ठेवली 
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हे पटवून दिले आहे. शांतिपर्वात भीष्माने सांगितलेला राजधर्म 
हा समाजधर्माचा अर्थातच प्रवृत्तिधर्माचा उत्तम नमुना असून, 
त्यात अप्रत्यक्षपणे बौद्धांच्या क्षणिकवादाचे व निवृत्तवादाचे 
खंडन आहे. 

भारताचे महाभारत बनविण्यात सौतीचा दुसरा उद्देश कथा- 
संग्रह हा दिसतो. तत्कालीन व गतकालीन अनेक ब्रह्मषींच्या व 
राजषींच्या ज्या कथा तोंडोतोंडी किवा लहान-लहान गाथांतून 
विस्कळितपणे प्रचलित होत्या, त्यांचा एका ठिकाणी संग्रह करणे 
आवश्यक होते. सनातन धर्माला त्या कथांपासून प्रोत्साहन 
मिळणार होते. याशिवाय अशा प्रकारची ऐतिहासिक माहिती 
एकत्र झाल्याने सनातनधमियांचा पूर्वजांविषयींचा अभिमान 
जागृत करणेही सुलभ होणार होते. म्हणून सौतीने महा- 
भारतात अशा सर्वे सांगोवांगीच्या कथा, प्रसंग साधून गुंफून 
टाकल्या. बौद्ध व जेन लोक त्या काळी भारतातील प्राचीन 
प्रसिद्ध पुरुषांच्या कथांना आपापल्या संप्रदायाचे वळण लाव- 
ण्याचा प्रयत्त करीत होते. त्या सवे कथांचा संग्रह करून 
सोतीने वौद्ध-जेनांच्या त्या प्रयत्नांना आळा घातला. अज्या 


प्रकारची जी आख्याने व उपाल्याने सौतीने महा भारतात समा- 


विष्ट केली, ती सगळी वेगळी काढून दाखविणे शक्‍य नाही. 
ती त्याने अगदी नवीनच बनवली असेही नाही. किंबहुना ती 
जुनीच होती. जनमानसात ती गुंजत होती आणि राष्ट्रीय भाव- 
नेशी एकजीव झाली होती; आणि म्हणूनच या राष्ट्रीय ग्रंथात 
त्यांचा संग्रह करण्याची आवश्यकताही उत्पन्न झाली होती. 
सौतीने ते काम चोख बजावले. नमुन्यादाखल त्यांतली काही 
उदाहरणे सांगता येतील, ती अशी - 

(१) षोडशराजीय उपाख्यान - हे द्रोणपर्वात आहे. हे 
जुने आख्यान शतपथ ब्राह्मणामध्ये मूळ स्वरूपात दिसते. 

(२) रापोपाह्यात > हे वनपर्वात आहे. हें काराने 
निःसंशय सौतीने घातले आहे. कारण मूळ भारतात ऐवढे 
उपाख्यान असणे संभवनीय दिसत नाही. 

(३) सरस्वती- आख्यान - हे शल्यपर्वात असून, एकोणिस 
अध्यायांत त्याचा विस्तार झाला आहे. यातच दोनतीन 
उपाल्याने आहेत. वास्तविक भीम व दुर्योधन यांच्या गदायुद्धाचा 
तो निर्णायक प्रसंग. तिथे विषयांतराला अवसरच नाही ; पण 
तरीही सौतीने बळराम तीर्थयात्रा संपवून नेमका तिथे आला, 

सुत्र पकडले आणि वरील आशख्यानाचा प्रपंच केला. श्री. चि. 
वि. वेद्य लिहितात - हे सारस्वतोपाख्यान घालण सौतीस' 
जरूर वाटले असावे. कारण, प्राचीन काळापासून ज्या सर- 
स्वतीचे माहात्म्य हिंदुस्थानात मानले गेळे आहे, तिचे वर्णन 
महाभारतात येणे जरूर होते. 


महाभारत 


(४) विश्वामित्र क्षत्रियाचा ब्राह्मण झाला, ते आख्यान. 
(५) पोष्य व पौलोमी यांची उपाल्याने. या जुन्या दंतकथा 
होत्या. 
याचप्रमाणे व्यासांच्या काळापासून स्वतःच्या काळा- 
पर्यंत कौरव-पांडवांच्या इतिहासावर ज्या अनेक दंतकथा 
शेवाळघासारख्या वाढल्या होत्या, त्यांचाही समावेश सोतीने 
महाभारतात केला आहे. 
महाभारतात अव्यायामध्ये एखादा गूढार्थक रलोक नकळत 
डोकावतो. त्यातील एखादा शब्द भलताच अर्थ मनात उत्पन्न 
करणारा असतो. त्याचा रूढ अर्थ घेतल्यास अर्थज्ञानाला प्रति- 
बंध होतो. अश्या इलोकांना कूट श्‍लोक असे म्हटलेले आहे. 
महाभारतातल्या कूटइलोकांची संख्या कित्येक ह॒जारांवर जाईल, 
असे चि. वि. वैद्य म्हणतात. त्यांपेकी काही उदाहरणे अज्ली- 
यत्र सा बदरी रम्या हृदो वेहायसस्तथा । 
. (शांति. १२७.३) 
बदरीवनात वेहायस हृद (आकाशातला डोह) कसा 
काय असू शकेल ? पण इथे वेहायस शब्द मंदाकिनी या 
अर्थाने वापरला आहे. 
न शऊखलिखितां वृत्ति शकयसास्थाथ जोवितुम्‌ । 
(शांति. १३०.२९) 
इथे शंखलिखितां या शब्दाने शंखलिखित या स्मृतिकारांचे 
स्मरण होते; पण त्यामुळे अर्थ मात्र लागत नही. शंख लला- 
टावरचे हाड, यावर लिहिलेले भविष्य, असा अर्थ जेव्हा कळावा, 
तेव्हा ते कूट उलगडते. 
पारावतकुलिडंगाक्षा: सर्व शूरा: प्रमाथिन: । 
(शांति. १०१.७) 
इथे पारावत म्हणजे पारवा आणि त्याच्या डोळयांसारखे 
डोळे असलेले शूर हेही कळले. पण कुलिंग म्हणजे काय? 
कुलिंग कुत्सित लिंग किंवा पृथ्वीचे ला अर्थात चहू, क्षशे 
अर्थ सकृत्‌ दर्शनी डोळ्यांपुढे येतात; [पण अथंबोध मात्र होत 
नाही. कुलिंग म्हणजे सर्प, हा अर्थ जेव्हा कळेल, तेव्हा कोडे 
उकलते. 
पुढील दोन कूट इलोकांचे स्पष्टीकरण डॉ. वासुदेवशरण 
अग्रवाल यांनी दिले आहे, ते असे- 
काकुदोकं शुक नाकमक्षिसन्त्जनं तथा । 
सन्तानं नत॑नं घोरमास्यमोदकमष्टकभ्‌ 1। 
अर्थ - काकुदीक-काम, शुकऱ्च्क्रोध, नाकरर्‌लोभ, अक्षि- 
संतर्जन मोह, संतान < मद, नर्तन < मान, घोर -_ 
आस्यमोदक (तोंडातला लाडू) "८ 
म्हणजे देवी अस्त्रे आहेत. हे ज्याचे विधा 


मत्सर, 


न करतात, तो मनृष्य 


अहंकार. हे आठ शत्रू 
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मृत्यूच्या आधीच मरून जातो. अतएव या आठ घोर इात्रं- 
पासुन मनुष्याने दूर असावे. 
अत्र ध्वजवती नाम कुमारी ह्रिमेघत: । 
आकाशे तिष्ठ तिष्ठेति तस्वी सुर्यस्य ज्ञासतात्‌ 1 
अर्थ - इथ्रे हरिमेवाची ध्वजवती नावाची कन्या “ थांव थांव ' 
अक्ा सूर्याच्या आज्ञेने आकाद्यात राहिली. 
हा इल्लोक जितका गूढ आहे, तितकाच ऐतिहासिक दृष्ट्या 
हत्त्वाचा आहे. ह्रिभेघा व ब्वजवती कोण, तसेच सुर्याच्या 
आदेद्याने ती आक्राशात का उभी राहिली, या प्रश्‍नांचे उत्तर 
भारतीय साहित्यात कुठेही नाही. ते आहे झरतुष्ट्री धर्मात. 
अहुरमज्द हा पार्यांचा सर्वश्रेष्ठ देव आहे. त्याला पहळवी 
भाषेत हुरमुज म्हटले आहे. गुप्त युगातल्या संस्कृत भावेत त्याचे 
ह्रिमेघस्‌ झाले. हरिमेधाचा उल्लेख पद्चिम दिशेच्या संबंवात 
शांतिपर्वात अनेकदा आला आहे. अहुरमज्दाची रकती व्हेरेनो 
या नावाने प्रसिद्ध छेती. अहुरमज्दाच्या प्रभामंडलाच्या आत 
तिचे चित्र काढले जात असे. तिच्या दोही अंगी फडफडणारा 
पट किवा ध्वज दाखवला जात असे. म्हगून महाभारतात तिला 
घ्वजवती हे नाव दिले गेळे. प्राचीन काळी इराणात या प्रभा- 
रूपी शक्‍तीला तरुणीच्या स्वरूपात आकाामध्ये दाखवळे जात 
असे व तिला सूर्याची प्रेयसी मानळे जात असे. म्हणून त्याच्या 
आज्ञेने ती आक्राण्षात राहिली आहे. इराण हा भारताच्या 
पट्चिमेला असल्य़ामुळे पडिवचिम दिशेच्या वर्गनात हा इळोक 
घातला गेला आहे. 
काही काळ भारत आणि महाभारत या दोहोंचे पृथक 
अस्तित्व कायम राहिले होते. पाणिनीच्या अष्टाध्यायीत दोहोंचे 
अलग अलग नामोल्लेख येतात (६.२.३८). त्याच्याही पूर्वी 
आइवलायनगृह्यसूत्रातील क्रपितपेणात वंदनीय आचार्यांचे परि- 
गणन करताना वैदिक त्र्षींव्यतिरिकत चार व्यासशिष्य आणि 
भारताचार्य व महाभारताचार्य यांची वेगवेगळी नावे येतात 
(२३.४). कालांतराने म्हणजे संभवत; शुंगकालात भारतग्रंथ 
महाभारतात म्हणजे आपल्याच वृहत्तररूपात विलीन झाला, 
याविषथीचा महाभारतातला एक इलोक असा- 
इंदं दातसहस्रं तु इलोकानां पुण्यकर्मणाम्‌ । 
उपाख्याने: सह ज्ञेयमाद्यं भारतन्‌त्तमम्‌ ॥। 
(आदि १-१०१-१०२) 
अर्थ- हे शतसह्त्र इलोक पुण्यकर्मे करणार्‍या मनुष्यांच्या 
उपाख्यानांसह्‌ (बनलेले) आद्य उत्तम भारतच जाणावे. 
_वैशंपायनाचे संस्करणही पर्वांतच विभागले होते; पण ही 
पव ल्हान लहान होती. सौतीने अशी लहान पर्वे एकत्र करून 
पला प्रचंड ग्रंथ १८ पर्वात बांधला. सौतीने केलेल्या महा- 
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भारतीय संऊृतिकोश 

भारताच्या १८ पर्वाची नांवे पुढीलप्रमाणे आहेत - 
(१) आरो (२) सभा (३) वन (४) विराट ( ५) उद्योग 
'म (७) द्रोण (८) कर्ण (९) दल्य (१०) सोप्तिक 
(११) स्त्री (१२) शांती (१३) अनुशासन (१४) आश्‍व 
मेधिक (१५) आश्रमवासिक (१६) मोस (१७) महा” 

प्रस्थानिक व (१८) स्वर्गारोहण. 

हरिवंश हे पर्व खिळ म्हणजे मागून जोडलेले 
होय. हे लौतीने ग्रंथाच्या पूर्तीसाठी निर्माण केले. 
प्रस्तुत महाभारतात भार्गवविषयक आख्पानांचा मोठ्या" 
प्रमाणात समावेश आहे. भुगृंच्या कितीतरी कथा महाभारतात 
आल्या आहेत. भृगृंचा जो गौरव वैदिक साहित्यातही आढळत 


र मा व न्व्क ी थांच्या 
नाही, तो पहिल्या प्रथम महाभारतात आढळतो. भार्गवकथा 


१९तव्रे पब 


समावेशनानेच मूळ भारत ग्रंथाला महाभारत हे स्वरूप भट 

झाले. हे कार्य व्यासांनी किवा वैश्यंपायनाने केले असण्य, न 

दाक्यता नाही. सौतीने एकट्याने ही गोष्टी केली असशी 3 

संभवनीय वाटत नाही. यावरून असे अनुमान निवत, गक य 
९ 


भारताचे एक संस्करण भागंवांच्या साक्षात प्रभावा कर” 
असले पाहिजे. ज्या शोनक्ाने सौतीला भारतकथेविषयी , भे 
केला तो शौनक स्वतः भूगुकुलोत्पन्न होता. त्याने > 
कथा ऐकण्याआधी भागंववंशाची कथा ऐकण्याची ड्च्छा ्ीं 
केळी आहे (आदि. ५-३). आदियर्वातळे ओर ल. 
वनपर्वातळे कार्तवीर्य उपाख्यान, उद्योगपर्वातळे अंबा ह. 
शांतिपर्वातळे विपुलोपाख्यान ही सर्व भार्गवांची गाळ 
आहेत. आदिधर्वातल्या पौलोम व पोष्य़ या उपपर्वांचा च्या 
कांश भागही भार्गवकथांनीच भरलेला आहे. हा 
भगुकुलाला जेवढे स्थान प्राप्त झाले आहे, तेवढ को क 
त्ह्पिकुळाला नाही. या भुगुकुलातल्या महापराक्रमी री 
भीष्म, कर्ण, कृष्ण, अर्जुन अश्या अतिरश्री-महारथींशी 
दिला आहे आणिकुठे कुठे तेया अतिरथी-महारशी 
वरचढ ठरले आहेत. .. उत्पन 

महाभारतकथा- मनूपासून सूर्य आणि सोम हे १९ ठ्च्या 
झाले. मनची इला नावांची मुलगी बुधाला दिली होती. 
संततीला सोमवंश म्हणतात. या वंशात पुरू नांवाचा 5. 
जन्मला. त्याच्यापासून पाचव्या पिढीत दुष्यंत झाला. ढु वेढ्यात 
पुत्र भरत हा चक्रवर्ती झाला. त्याच्या पश्‍चात १०- र क जाळा. 
कुणी नावाजता राजा झाला नाही. १२व्या पिढीत तर चा पुव 
प्रतीपाचा पुत्र श्ांतनू. त्याला गंगेधासून देवव्रत ् 
झाला. एकट्या पुत्राने वंशवृद्धी मनाजोगती हीणा ह 
अश्या सबबीवर झ्ांतनू पुन्हा लग्नाला तयार झाला. दार हिच्या 
कन्या सत्यवती हिला त्याने वरण्याचे योजले; पश 
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बापाने अट घातली, की ' हिच्यापासून झालेल्या मुलाला राज्य 
देणार असशील, तर मी माझी मुलगी देईन.' श्यांतनूला ते पटले 
नाही; मात्र तो सत्यवतीच्या प्राप्तीसाठी मनातल्य़ा मनात झुरत 
राहिला. देवव्रताने बापाच्य़ा या अस्वस्थ मनोवृत्तीचे कारण 
समजून घेतले. मग दाक्यार्हाकडे जाऊन तो त्याला म्हणाला. * सत्य- 
वतीचा मुलगा राजा होईल आणि मी आमरण ब्रह्मचर्य पाळीन. 
तु आपली मुलगी माझ्या वडिलांना दे. ' त्यावर शांतनू आणि 
सत्यवती यांचे लग्न झाले. पित्याच्या सुखासाठी देवव्रताने घोर 
प्रतिज्ञा केली, हे पाहून देवांनी देवव्रताला भीष्म असे नाव दिले. 

सत्यवतीला चित्रांगद व विचित्रवीर्य असे दोन मुलगे झाले. 
मग थोड्याच काळात झ्ञांतन्‌ निवर्तला. दोन्ही मुलांचा भीष्मा- 
नेच प्रतिपाळ केला. चित्रांगद तारुण्याच्या उंबर्यावर अस- 
तांनाच गंधर्वांच्याकडून मारला गेला. उरला विचित्रवीयं. तो 
वयात येताच भीष्माने काशिराजाच्या अंबा, अंबिका व अंबा 
लिका या तीन कन्या विचित्रवीर्यासाठी हरण करून आणल्या. 
त्यांपैकी अंबेने आधीच शाल्वाला मनाने वरले होते. भीष्माने 
तिला शाल्वाकडे जाण्याची अनुज्ञा दिली; पण शाल्वाने तिचा 
स्वीकार केला नाही. अशी परवड झाल्याने ती भीष्मावर रागा- 
वली आणि त्याचा सुड घेण्याच्या हेतूने त सस्थेला निघून गेठी. 

अंबिका व अंबालिका यांच्याशी विचित्रवीर्याचे लग्न झाले; 
पण त्यांचे सौभाग्य अल्पकालीच ठरले. विचित्रवीये क्षी होऊन 
मरून गेला. दोवींनाही पुत्र नसल्याने वंश खंडित होण्याची 
वेळ आली. मग सत्यवतीने व्यासांचे स्मरण केले. तो तिचा 
कौमार्यातला पुत्रच होता. नियोगपद्धतीने आपल्या सुनांच्या 
ठिकाणी पुत्रोत्पत्ती करण्याबद्दल तिने व्यासांना सांगितले. 
व्यासापासून अंबालिकेला पांडू व अंबिकेला धृतराष्ट्र असे दोन 
मुलगे झाले. एका दासीच्या पोटी विदुर जाला. तो महाज्ञानी 
निपजला. धृतराष्ट्र हा जन्मांध आणि पांडू हा जन्मजात पांडु- 
रोगी निपजला. त्या दोघांत पांडू अधिक लायक असे मानून 
भीष्माने त्याला राज्याधिकारी ठरविले. तो पांडूच्या वतीने टा 
भार पाहू लागला. धतराष्ट्र, पांडू व विदुर या तिघांनाही शिक्षण 
देऊन त्याने योग्य वेळी त्यांची ल्ग्नेही केली. धृतराष्ट्रान गांधा- 
रीला वरले. आपला पती अंध आहे असे समजताच तिने आप- 
ल्याही डोळयांवर कायमची पट्टी बांधली. कुंती आणि माही 
यांना पांडूने वरले. त्याने दिग्विजय करून आपले राज्य वाढवले. 
बराच काळ त्य़ाला संतानच झाले नाही. त्यामुळे तो उदिग्न 
होऊन शिकारीच्या निमित्ताने अरण्यातच जाऊन राहिला. 
एकदा त्याच्या हातून एका कामोत्सुक मुनींचा वध झाला. त्याने 
मरताना पांडळा शाप दिला, की. ' तूही' स्त्रीसंग घडताच 
तत्काळ मरशील. ! त्यामुळे त्याची पुत्रप्राप्तीची इच्छा कायम- 
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चीच खृंटली. मग त्याने आपल्या वायक्ांना नियोगाची अनुज्ञा 
दिली. त्यावर कुंती म्हणाली. ' मला एका 'त्र्ट्रषीते मंत्रविद्या 
शिकवली आहे. मंत्राने पाचारलेला देव मला पुत्र देईल. ' पांडू 
म्हणाला. ' ठीक आहे. ' मग यम, वायू आणि इंद्र या देवांपासून 
कुंतीला अनुक्रमे धर्म, भीम व अजूंन हे तीन पुत्र झाले. नकुल 
सहदेव हे माद्रीच्या पोटी अशविनीकुमारांपासून जन्मले. 

याच वेळी गांधारीही गर्भवती होती. आपल्या आधी कुंती- 
माद्रीला पुत्र झाल्याचे ऐकून ती छाती पिटून रडू लागली. या 
आघाताने तिचा गर्भ पतत पावला. ती गर्भपेशी तुयाच्या कढ- 
ईत सुरक्षित ठेवण्यात आली. योग्य वेळी त्या पेशीतून शंभर 
पुत्र व एक कन्या अशी मुले जन्म पावली. गांधारीचे हे दुर्योधन, 
दुःशासन, इत्यादी पुत्र कौरव म्हणून प्रसिद्ध पावले. 

इकडे वनात एके दिवशी माद्रीचा अंगसंग करीत असता पांडू 
मरण पावला. माद्रीने त्याच्या बरोबर सहगमन केले. सग कुंती 
पाच पुत्रांसह हस्तिनापुराला आली. त्या पांडवांना पाहून 
भीष्माला संतोष झाला. कौरव-पांडव एकत्र वाढू लागले. त्या 
दोघांत भांडणे आणि मारामार्‍याही होऊ लागल्या. कौरवांनी 
कुरापत काढली, की भीम त्यांचा यथेच्छ समाचार घेत असे. 
भीष्माने या सवे मुलांना धतुविद्या शिकविण्यासाठी कृपाचार्याची 
योजना केली. काही काळाने द्रोणाचार्यानेही आपला मुलगा 
अइवत्थामा याच्यासह हस्तिनापुरी आगमन केले. तो अस्त्रविचेत 
पारंगत आहे, हे पाहून भीष्माने त्याला कोरव-पांडवांचा 
शिक्षक म्हणून नेमले. द्रोणाने कौरव-पांडवांचे शिक्षण परिपुर्ण 
केले. कुंतीचा कणे नावाचा कानीन पुत्र तिने टाकला होता. तो 
एका सूताने सांभाळला होता. तोही कौरव-पांडवांसह धनुविद्या 
शिकला व तिच्यात त्याने विशेष प्राविण्य मिळविले. मग या 
शिष्यांची जाहीरपणे परीक्षा घेण्यात आली. त्या परीक्षेच्या 
वेळी कर्ण अर्जूुनाशी सामना द्यायला आला. पण ' तु क्षत्रिय 
नसून सूतपुत्र आहेस, तेव्हा तुझ्याशी मी सामना करणार 
नाही ' असे म्हणून अर्जुनाने कर्णाचा हिरमोड केला. ती गोष्ट 
कर्णाला लागली. कणे आणि दुर्योधन यांचे सख्य होते. कर्णाचा 
पुनश्‍च असा तेजोभंग होऊ नये म्हणून दुर्योधनाने कर्णाला 
अंगदेशाचा राजा बनविले. मेत्रीतले हे औदार्ये कणे जन्मभर 
विसरला नाही. त्याने यावज्जीव दुर्योधनाचा पाठपुरावा केला. 

मग द्रोणाने शिष्यांकडे गुरुदक्षिणा मागितली. शिष्यांनी 
विचारले, की “ कायं गुरुदक्षिणा हूवी ?' द्रोण म्हणाला. ' द्र्पद 
राजाने माझा अपमान कळा आहे; त्याला तुम्ही जिवंत पक- 
डून माझ्यापुढ आणावे. ' ते काम अर्जुनाने पार पाडले. द्रोणाने 
द्रुपदाचे अर्धे राज्य हिरावून घेतले व त्याला क्षमा केली. तो 
घोर अपमान द्रुपदाच्या मनात सलत राहिला. द्रोणाला ठार 
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करील असा पुत्र आपल्याला हवा म्हणून त्याने एक यज्ञ केला. 
त्या यज्ञाने अग्नी प्रसचच होऊन त्याने द्रपदाला वृष्टययुम्न नावाचा 
पुत्र आणि द्रोपदी नावाची कन्या अशी दोन अपत्ये दिली. 
आणखी एक कन्या द्रुपदाला ज्ञाली होती; पण पुढे तिला 
पुरुषत्व प्राप्त ज्ञाढे आणि तो पुरुप शिखंडी या नावाने आणखी 
एक द्रुपदपुत्र ठरला. एवंच, द्रुपदाच्या या यज्ञातून भावी 
अनर्थांची वीजे निर्माण ज्ञाली. 
पुढे दुर्योधनाने वलरामाकडे गदायुद्धाचा व कर्णाने 
परशुरामाकडे अस्त्रविद्धेचा विक्षेप अभ्यास केला. मग भीप्माने 
धर्मराजाला यौवराज्याचा अभिपेक केला. राज्य पांडुपुत्राकडे 
गेळे. त्यामुळे धृतराष्ट्र व कौरव मत्सराने ग्रस्त जाले. हळूहळू 
त्यांच्यांतळे वेमनस्य वाढीस लागले. भीप्माळा ते कळून 
आल्यावर त्याने कोरव-पांडवांना वेगळे करायचे ठरविले. 
वृतराष्ट्राला ती गोष्ट आवडली. त्याने पांडवांना वारणावत 
नगरीत जाऊन वास्तव्य करण्याची आज्ञा दिली. पांडव तिकडे 
जात आहेत हे कळल्यावर कौरवांनी त्यांचा कायमचा काटा 
काढण्याचा गुप्त बेत केला. त्यांनी पुरोचनाला सांगून पांडवांसाठी 
ज्वालाग्राही पदार्थांचे लाक्षागृहू वांधविले. या कटाचा सुगावा 
विदुराळा लागला. त्याने त्या लाक्षागृहातून भुयार खोदण्यासाठी 
एक मनुष्य पाठविला. त्या माणसाने ते काम वेमालूम केले. 
पांडव लाक्षागृहात राहायला जाण्याआधी विदुराने सांकेतिक 
भाषेत पांडवांना तज्ी सुचनाही दिली. पांडव सावधपणे त्या 
घरात राहिले. एका रात्री पुरोचनाने लाक्षागृहाळा आग लावून 
दिली. पांडव लगेच उठलें आणि त्या भुयारातून कुंतीसह सुख- 
रूपपणे बाहूर पडले. मग काही काळ त्यांनी गुप्त राहायचे 
ठरविले. 
एका रात्री पांडव रानात झोपळे असता हिडिव नावाचा 
एक राक्षस आणि हिडिबा नावाची त्याची बहीण यांना माण- 
साचा वास आला. हिडिबाने आपल्या बहिणीला त्यांच्या 
मागावर पाठविले. तिला पांडव दिसले. त्यांतला भीम तिला 
फार आवडला. पांडवांना ठार करण्याचे सोडून ती भीमावर 
अनुरक्‍त झाली आणि तिथेच बसून राहिली. बराच वेळ 
हेडिबा परत येत नाही असे पाहिल्यावर हिडिंब खवळून 
तिथे आला. भीमाचे आणि त्याचे युद्ध झाले. त्या युद्धात 
भीमाने त्याला ठार केले. मग हिडिवेने भीमाशी लग्न कर- 
ण्याची अनुज्ञा मागितली. ती म्हणाली. “ भीमापासून माझ्या 
याम राहिला म्हणजे मी तुम्हाला सोडून जाईन. 
ल ही र मान्य केळे भीम व हिडिबा यांचे लग्न 
जज कांती हिडिबा गर्भवती झाली आणि तिला 
पुत्र झाला. 
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पुढे पांडव एकचक्रा नगरीला आले आणि ब्राह्मणवेषाने 
एका व्राह्मणाऱ्या यशी राहिले. उपजीविकेसाठी त्यांनी माधु- 
करी मागणे सुरू केले. या एकचक्रा नगरीला वकासुर 
नावाच्या राक्षसाची पौडा होती. नगरातल्या लोकांनी सव- 
संहार टळावा या हेतूने घरटी एक माणूस पाळीपाळीने 
त्याच्याकडे खाण्यासाठी पाठवायचा असे ठरविले होते. एके 
दिवद्या ती पाळी ब्राह्मणाच्या घरावर आली आणि तिथे रडा- 
रड सुरू झाली. त्या वेळी कुंतीने ब्राह्मणाची समजूत घाढून 
भीमाला वकासुराकडे पाठविळे. तो अंगावर चाळून येताच 
भीमाने त्याला अधांतरी गरगर फिरवून भूमीवर आ 
आणि त्याचा प्राण घेतला. भीमामुळे व्राह्मणावरचेच नव्हे, तर 
सगळ्या नगरावरचेच संकट कायमचे नष्ट झाले... ी 

थोड्या दिवसांनी पांडवांना एक ब्राह्मण भेटला. ता द्रीप- 
दीच्या स्वयंवरात दक्षिणा मिळविण्यासाठी पांचाल नगराला 
चालला होता. पांडव म्हणाले. ' आम्हीही तुझ्यावरोबर 
पाहायला येतो. ! ते निघाले आणि योग्य वेळी स्वयंवर 
दाखल झाले. त्यांनी अजून ब्राह्मणवेष टाकला नसल्या मुड. 
ब्राह्मणसमुदायातच बसले. क्षत्रियांच्या विभागात दुर्योधन, 2 
दाकुनीप्रभूती मंडळी त्यांना दिसली. श्रीकृष्ण आणि वांड 
हेही त्या स्वयंवराला आले होते; पण अजून कृष्णाची व राचा 
वांची ओळख व्हायची होती. योग्य वेळी द्रुपदाने स्व्यव 
पण घोपित केला. ट्क 

“मंडपात एक फिरते चक्र टांगळेळे आहे. त्यावर तिर 
मत्स्य आहे. खाली तेलाची कढई आहे. तेलात मत्स्याचे च्य 
विव पाहायचे आणि वर वाण सोडायचा. जो कोणी या य 
यंत्राचा भेद करील त्याला द्रौपदी माळ घालील. ” वत 

अनेक राजपुत्रांनी तसा प्रयत्न केला; पण कोमा 10) 
जमले नाही. मग कर्ण उभा राहिला. त्याला पाहून तरीमी 
म्हणाली, * हा सूतपुत्र आहे. याने मत्स्यवेध केला, ष्र ह्याने 
याला वरणार नाही. ' त्यामुळे कर्णाचा तेजोभंग झळा 
द्रौपदीचा सूड उगविण्याची त्याच वेळी प्रतिज्ञा कहीं 

मग अर्जून उठून उभा राहिला. त्याने मत्स्यभंद क बाहा” 
जिकला. द्रौपदीने त्याच्या गळयात माळ घातली. एका, राज” 
णाने द्रौपदीसारखे कन्यारत्न हस्तगत केल्याचे पाहून यव 
मंडळ खवळले. सर्व राजपुत्रांनी द्रौपदीला पळवून " युंग 
ठरविले. त्या वेळी श्रीकृष्णाने मध्यस्थी करून गर जमी 
टाळला. अर्जुन द्रौपदीला घेऊन कुंतीकडे आला. 
अपू्वे भिक्षा आणली आहे. ' असे तो कुंतीला 
म्हणाला. त्यावर कुंती म्हणाली “पाचहीजण वाढून वी तिविं 
द्रोपदीला पाहिले असते, तर ती असे बोलली नसत" 


मंडय़ात 


खंड सातवा 


वचन सत्य करायचे म्हणून पाचही पांडवांनी द्रोपदीशी लग्न केळे. 

मग श्रीकृष्ण व बलराम कुंतीला येऊन भेटले. परस्परांचा 
परिचय झाला. ही वार्ता हस्तिनापुरात कळली. धूतराष्ट्राने 
पांडवांना हस्तिनापुरात आणण्यासाठी विदुराला पाठविले. 
पांडव पुनच हस्तिनापुरात आले. पुनरच कौरव-पांडवांचे 
अंतर्वेर सुरू झाले. ते वाढीस लागायला नक्को म्हणून भीष्माने 
राज्याची वाटणी केली आणि पांडवांना इंद्रप्रस्थ ही राजधानी 
नेमून देऊन त्यांची तिकडे रवानगी केली. 

इंद्रप्रस्थात स्थिरस्थावर झाल्यावर नारद पांडवांकडे आला. 
एका वायकोवरून पाचजणांत कलह माजू नये म्हणून त्याने 
वर्षातील दोन महिने व वारा रात्री एकेकाने आळीपाळीने 
द्रीपदीश्ी संसार करावा असा नेम घालून दिला. हा नेम 
मोडील त्याने एक वर्ष वनवास पत्करावा असेही ठरवून दिले. 

पुढे एका रात्री एक ब्राह्मण ' चोरांनी आपल्या गायी 
पळविल्या ' म्हणून आक्रोश करीत अर्जुनाकडे आला. अर्जनाने 
त्याला धीर दिला आणि तो शस्त्रे आणण्यासाठी इस्त्रागारात 
गेला. तिथे धर्म व द्रौपदी एकांतात बसली होती. अर्जुनाच्या 
हातून नियमभंग झाला होता. त्याने प्रथम ब्राह्मणाच्या गायी 
सोडवून आणल्या आणि नंतर लगेच तियमभंगाचे प्रायदिचत्त 
म्हणून वनवास करण्यासाठी इंद्रप्रस्थ सोडले. या वनवासात 
तो अनेक देश हिडला. या प्रवासात उलूपी नावाची नाग- 
केन्या व मणिपुरची राजकन्या चित्रांगदा, या दोघींचे त्याने 
पाणिग्रहण केले. पुढे द्वारकेला आल्यावर तो कृष्णभगिनी 
पुभद्रा हिच्या प्रेमात पडला. बलराम तिला दुर्योधनाला द्याव- 
याचे ठरवीत आहे, असे समाजताच एके दिवशी सुभद्रेला त्याने 
पळवूनच नेले. या गोष्टीला कृष्णाची संमती होतीच. प्रथम 
वळूराम खवळला; पण कृष्णाने त्याची युवित-प्रयुक्‍्तीने समजूत 
काढली. मग त्या दोघांचा लग्नसमारंभ थाटात पार पडला. 
पुभद्रेळा घेऊन अर्जन इंद्रप्रस्थात आला. 

इंद्रप्रस्थात द्रौपदीला पाच पांडवांपासून पाच पुत्र झाले. 
त्यांची नावे प्रतिविध्य, सुतसोम, श्रुतकर्मा, शतानीक व श्रुतसेन 
अशो होती. सुभद्रेळा अभिमन्यू नावाचा पुत्र झाला. पुढे एके 
दिवशी अर्जुन कृष्णासह वनविहाराला गेला असता त्याने खांडव- 
वन पाहिले. ते दग्ध करून आपल्या राज्याची सीमा वाढवावी 
असा विचार अर्जुनाच्या मनात आला. त्याने त्या वनाला आग 
छाव. त्या वणव्यात पशु-पक्षी, कृमि-कीटक सगळेच जळू 
छागळे. मय नावाचा एक असुर त्या वनातच राहत होता. तो 
भाणभयाने कृष्णार्जनांना शरण गेला. अर्जुनाने त्याला जीवदान 

* खांडववन भक्षन अग्नी तप्त झाला. त्याच्याकडून अर्जुनाला 
द्व्य रथ, अभंग धनुष्य व अक्षय्य भाते यार्‍वस्तू प्राप्त झाल्या. 

भा. सं. को. ...११ 
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त्याचबरोबर अग्नीने कृष्णालाही एक दिव्य चक्र दिले. 

सभापर्वे - खांडववनात जगलेल्या मयासुराते कृतज्ञता म्हणून 
पांडवांना एक लोकपाल्सभा निर्माण करून दिली. त्या सभेत 
अज्ला गमती होत्या, को भितीच्या ठिकाणी दार दिसावे व 
दाराच्या जागी भित दिसावी; पाण्याच्या जागो भूमी दिसावी 
आणि भूमीच्या जागी पाणी दिसावे. अशा त्या अद्भत सभेत 
धर्मराज सिंहासनावर वसला असता नारद तिथे आला. काही 
गप्पागोष्टी झाल्यावर त्याने धर्मराजाला राजसूय यज्ञ कर- 
ण्याची शिफारस केली. धर्मराजाने तो स्वीकारली व त्या 
बाबतीत श्रोकृष्णाचा सल्ला घेण्याचे ठरविले. श्रोकुष्णाला ती 
गोष्ट हवीच होती. कारण त्या प्रसंगाने जरासंघ आणि शिशु- 
पाल था दोन उन्मत्त राजांचा संहार घडवून आणता येणार 
होता. श्रीकृष्ण लगेच इंद्रप्रस्याला आला आणि भौमार्जूनांना 
बरोबर घेऊन जरासंधावर स्वारी करण्याकरिता निघाला. 
सर्वांनी ब्राह्मणाचे वेष घेतले होते. कृष्णाने जरासंधाकडे युद्ध- 
भिक्षा मागितली. भीम व जरासंघ यांचे युद्ध झाले. त्यात 
जरासंध मारला गेला. जरासंघाच्या वधाने देशातल्या अनेक 
दुष्ट राजांना दुष्कर्मात प्रवृत्त करणारी मूळ शक्‍तीच नष्ट 
झाली. मंग कृष्णाने जरासंबाच्य़ा कारागृहात खितपत पडलेल्या 
अनेक राजांची मुक्‍तता केली व जरासंघपुत्र सहदेव याला 
राज्यावर बसवले. 

पुढे भीम, अर्जुन, नकुल व सहदेव यांनी अनुक्रमे पुर्व, उत्तर, 
दक्षिण व परिचिम दिशा जिंकून दिग्विजय केला व अपार घन- 
संपत्ती इंद्रप्रस्थात आणली. मग सर्व कौरवांना आणि तत्संबं- 
घियांना पाचारण करून धर्माने राजसूयाची दीक्षा घेतलो व 
सर्वांना संतुष्ट करून राजसूय यज्ञ पार पाडला. या यज्ञात 
अग्रपूजा कोणाची करायची असा प्रश्‍न पडला. भीष्माने कृष्णाचे 
नाव सुचविले. शिशुपालाने त्याला हरकत घेतली. त्या संबंधात 
जी बोलाचाली झाली तिच्यात शिशुपालाने कृष्णाची खूप 
निन्दा केली. ते निमित्त साधून कृष्णाने त्या उन्मत्त शिश- 
पालाचे सुदर्शन चक्राच्या योगे मस्तक तोडले. व 

सवे राजमंडळ परतले तरी कौरव मागे राहिले. दुर्योधनाला 
ती अपूर्वे मयसभा पाहायची होती. पांडव ती त्याला दाख- 
वायला निघाले. दुर्योधन एके ठिकाणी भूमी समजून पुढे जाऊ 
लागला आणि पाण्यात पडून भिजला. ते पाहून सर्व पांडवांनी 
त्याची चेष्टा केली. ती गोष्ट दुर्योधनाच्या जिव्हारी लागली व 
पांडवांवर जळफळतच तो हस्तिनापुरास गेला. 

मग पांडवांचे ऐशवये कसे हरण करता येईल, याविषयी 
कौरवांमध्ये खल सुरू झाला. शकुनीने द्यूताचा मा 


धन ल गे चवला 
तो कौरवांना पटला. धर्मराजाला बोलावणे गेले. सुचवला, 


युद्धासाठी व 


महाभारत 


द्यूलासाठी कोणी आव्हान दिले, तर ते स्वीकारणे हा क्षत्रियाचा 
बर्म आहे, हे धमंराजाला ठाऊक होते; म्हणन तो द्यतासाठी 
हस्तिनापुरास गेला आणि त्या द्यतात सर्वस्व हरला. मग कौर- 
वांनी पांडवांची वस्त्रे उतरून घेण्याची आज्ञा केळी. पांडवांनी 
ती स्वत:च उतरून ठेवली. मग राणीवद्यात असलेल्या द्रौपदीला 
सभेत आणण्यात आले. त्या वेळी ती रजस्वला होती. द:ःशा- 
सनाने जेव्हा तिच्या निरीला हात घातला, तेव्हा हा त्या कुलस्त्रीवर 
आक्रात गुदरला. या प्रसंगी आपळे पती व भीष्म - द्रोणादी 
मंडळी कोणीच आपले लज्जारक्षण करू दाकत नाही, असे दिसून 
आल्यावर तिने आपला धर्मवंध श्रीकृष्ण याचा धावा केला 
त्याने धावत येऊन तिला अदृश्य रूपाने वस्त्रे पुरवळी, दु:शास- 
नाने तिचे एक वस्त्र फेडळे, तर दुसरे त्याच्या खाली तयार. ते 
ह तर त्यावाली तिसरे. दुःशासन वस्त्रे फेडन फेडन दमला 
मग धृतराष्ट्राने तो प्रसंग आवरता घेण्याचे ठरविले. आपल्यावर 
लताच प्रसंग गुदरेल अशी त्याला भीती वाटली. त्याने द्रोप- 
दोला म्हटले. “ तु मागील तो वर देईन. ! तिने * आपले पती 
दास्यमुक्‍त व्हावे आणि त्यांची शस्त्रे त्यांना परत मिळावी 
असा वर मागितला. वृतराष्ट्राने तो वर तर दिलाच; शिवाय 
पाडवाचे राज्यही त्यांना परत दिले. सर्व पांडव द्रौपदीसह इंद्र- 
प्रस्थाला जायला निघाले 
आपला वत धृतराष्ट्राने अशा प्रकारे सर्वेस्वी फसवला हे 
पाहून कोरव कासावीस झाले. पुनरच एकवार पांडवांना द्यता- 
साठी बोलवावे, अशी दुर्योधनाने धतराष्ट्राला गळ घातली 
वृतराष्ट्र मोहूवश झाला आणि दर्योधनाला त्याने तशी परवा- 
नगी दिली. धर्माने पुनरच ते आव्हान स्वीकारळे. एकच डाव 
खेळायचा आणि त्यात जो हरेल त्याने बारा वर्षे वनवास व 
एक वषे अज्ञातवास पत्करायचा, अश्या अटीवर तो डाव सुरू 
झाला. त्या डावातही धर्मराज हरला. पांडवांच्या कपाळी वारा 
वप वनवास आणि एक वषे अज्ञातवास आला. त्याप्रमाणे 
पांडव द्रौपदीसह वनवासाला निघाले. 
वनपर्वे - पांडव वनवासाला निघाले, तो दिवस कातिक 
शुद्ध पंचमी हा होता. त्यांच्या बरोवर त्यांचा पुरोहित धोम्य' 
कूषीही होता. वनात एका रात्री त्यांच्यावर किर्मीर नावाचा 
राक्षस चालून आला. भीमाने त्याला ठार केले. पांडवांवर वन- 
वासाची पाळी आली हे वृत्त द्रारकेत कृष्णाला सम'जताच तो 
त्याच्या भेटीस आला. तो म्हणाला. “मी आत्ताच्या आत्ता 
डयाधनावर स्वारी करून त्याला जिकतो आणि तुमचे राज्य 
तुम्हाला परत मिळवून देतो.! पण धरमराजाने ती गोष्ट नाका- 
रली. कृष्ण निघून गेल्यावर व्यास मर्हुर्षी पांडवांकडे आले. 
त्यांनी घर्मराजाला म्हटले, ' तेरा वर्षांनंतरद्री कौरवांना जिंकून 
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तला तुझे राज्य मिळविणे जड जाईल. त्यासाठी तुमची आता- 
पासूनच तयारी हवी. म्हणन अर्जनाने तपदचर्या करून अस्त्र 
मिळवावी 
व्यासांचा तो उपदेश मान्य करून अर्जन हिमालयात गेला 
आणि तप करू लागला. शिवाने त्याला पाशुपतास्त्र देण्यापट 
त्याची वलपरीक्षा घ्या विले. त्याने किरातवेषाने अर्जुनाची 
आरंभिले. अर्जुनाला शंकराचा पराभव करता आला 
पण त्या यद्धात शंकराला अर्जनाच्या सामर्थ्याची मात्र हो 
खात्री पटली. मग शंकराने त्याला पाशुपतास्त्र दिळे. नंत 
अष्ट लोकपालांनीही त्याला आपापल्या शक्‍ती दिल्या .. 
अर्जुन इंद्रलोकी गेला. इंद्राने त्याचे स्वागत केले आणि € 
आपल्याकडची सर्व अस्त्रविद्या शिकवली. इंद्राचे प्रिय 
म्हणून अर्जुनाने इंद्राला त्रास देणाऱ्या निवातकवचादी दैत्यांवर 
स्वारी करून त्यांना ठार मारले. इंद्राने आपल्या 
सिंहासनावर वसवून अर्जुनाचा विद्लेष गौरव केला. स्वग वि 
या मुक्कामात उवंद्ती ही अप्सरा अर्जनावर भाळली; 
त्याने तिचा स्वीकार केला नाही. त्यामळे चिडून तिने 
शाप दिला, की “ एक वर्ष तू पंढ होशील नी लोम 
अजुन तपश्‍चर्येला गेला, तेवढ्या काळात पांडव तंव 
क्षषीला वरोबर घेऊन तीर्थयात्रा केल्या. तीर्थयात्रा 
पांडव गंधमादन पवंतावर वास्तव्याला गेले मतर 
आलेला अर्जुन इथेच त्यांना भेटला. मग ते सगळे £ 
राहायला आले 
ते दृवंतवनात आल्याचे समजताच कौरवांची $ 
पुनश्‍च जागृत झाली. गायींच्या खिल्लारांची पहाणी * होती, 
मिष करून ते पांडवांकडे आले. त्यांचा अंतःस्थ हेत ही 
को पांडवांपुढे आपल्या वैभवाचे प्रदर्शन करून त्यांना नकुल, 
पण झाले ते उलटेच. चित्ररथ गंधर्वाळा दुर्योध' आर्थि 
नीचपणा आवडला नाही. त्याने कौरवांवर हल्ला केली ब्रदि 
सर्वांची पांगापांग करून दुर्योधनाला पकडले. मंग त्याला 
वान करून चित्ररथ गंधर्व आपल्या देशाला जायला _' हर्य- 
ही वार्ता घेऊन दुर्योधनाचे अन्‌यायी धर्मेराजाकडे 
राजाने दुर्योधनाला सोडवून आणण्यावद्दळ भीमार्जुना 
केली. भीम म्हणाला." कशाला त्याला सोडवायचे ? परस्प__ स. 
निघाला ते बरे झाले. ' त्यावर धर्म म्हणाला > त्यांन 
गंधर्वाने केवळ दुर्योधनाचा पराभव केला असे नव्हे आपसात 
आपल्या कुरुकुलाचा अपमान केला आहे. जेव्हा आपण " , हू 
तेव्हा ते शंभर आणि आम्ही पाच. पण जेव्हा क तेव्हा 
चाळून येईल आणि आपल्या कुरुकुलाचा उपमद॑ कर माली 
ते शंभर आणि आम्ही पाच मिळून एकद पाच. 


ना 
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त्यावर काही बोलता आले नाही. मग भौमार्जूनांनी चित्ररथावर 
चाल करून दुर्योधनाला सोडवून आणले. अक्षा प्रकारे त्या 
प्रसंगाची परिणती कौरवांच्या फजितीतच झाली. 
पुढे काही काळाने दुर्योधनाचा मेहुणा जयद्रथ हा प्रवासाला 
जात असता त्याला पांडवांचा आश्रम दिसला. पांडव शिकारीला 
गेळे आहेत आणि द्रौपदी एकटीच आश्रमात आहे, असे 
पाहिल्यावर त्याला द्रौपदीची अभिलाषा उत्पन्न झाली. वळे 
वळे तिला रथात वसवून तो मार्गस्थ झाला. द्रौपदी घाबरली. 
तिने पांडवांच्या नावाने टाहो फोडला. तिची ती अवस्था 
कोणीतरी पांडवांना कळवली. भीमार्जुन लगेच धावले. त्यांनी 
अयद्रथाला पकडून धर्मराजापुढे आणले. ' मी पांडवांचा दास 
आहे' हे शब्द उच्चारल्यानंतरच त्याची सुटका झाली. 
एकदा एका हरणाने एका क्रषीची अरणी पळविली. पांडव 
त्या मृगाचा पाठलाग करण्यास निघाले. वाटेत ते तहानेने 
व्याकुळले. धर्मराजाने सहदेवाला पाण्याचा शोध घेण्यासाठी 
पाठविले. त्याला जवळच एक तलाव दिसला. तो पाणी प्यायला 
निघाला असता तिथल्या एका यक्षाने त्याला बजावले. * माझ्या 
भेश्‍नांची उत्तरे दिल्याशिवाय पाणी पिऊ नकोस. ' ती आज्ञा न 
भानून सहदेव पाणी प्याला आणि तिथेच मरून पडला. मागाहून 
इेतर तिघे आले व त्यांचीही दद्या तीच झाली. शेवटी धर्मराज 
आला. त्यालाही यक्षाने तीच आज्ञा केली. धर्मराज म्हणाला. 
प ना तुझे प्रश्‍न. ! यक्षाने त्याला अनेक समस्यात्मक प्रश्‍न 
भेचारळे. धर्मराजाने त्या सर्वांची समर्पक उत्तरे दिली. यक्ष 
भसन्न झाला; पण त्याने धर्माची आणखी एक परीक्षा घ्यायचे 
ठरविले. तो म्हणाला. तुझ्या चार भावांपैकी एकाला कोणाला 
तेरी उठवीन. कोणाला उठवू ते सांग. ' त्यावर धर्म म्हणाला. 
'फेंतीचे तीन व माद्रीचे दोन असे आम्ही पाच. कुंतीचा मी 
जिवंत आहे. माद्रीचाही एक जिवंत असू दे. म्हणून नकुलाला 
धे उठव.  घर्मराजाची ही समबुद्धी पाहून यक्ष अधिकच संतुष्ट 
साला आणि त्याने त्या चौघांही भावांना उठविले. 
आता वनवासाची मुदत भरत आली होती. तेव्हा अज्ञात- 
वास कुठे काढावा हा पांडवांच्या पुढे प्रन पडला. त्या वेळी 
पमधर्माने प्रत्यक्ष दर्शन देऊन पांडवांना विराटाच्या नगरीत 
अज्ञातवास करण्याचा आदेश दिला आणि ' त्या मुदतीत 
उम्हांढरा कोणी ओळखणार नाही ' असा आशीर्वादही दिला. 
विराटपवे - य॒मधर्माच्या आदेशाप्रमाणे पांडव विराट- 
नगराला जाण्यासाठी मत्स्य देशाकडे निघाले. धर्माने कंक ब्राह्मण 
हायचे ठरविले. भीम म्हणाला. ' मी बल्लव होऊन विराटाच्या 
पाकशाळेत राहीन. ! अर्जनाला एक वर्षे षंढ होण्याचा शाप 
हताच; तेव्हा तो म्हणाला. ' मी बृहन्नडा होऊन नृत्यशाळत 
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राहीन व तिथल्या मुलींना नृत्य-गीत शिकवीन. ' नकुल 
म्हणाला. “ मी घोड्याच्या पागेवर राहीन. ' सहदेव म्हणाला. 
“ मी गोशाळेवर राहीन. ' द्रौपदी म्हणाली. “ मी संरंध्री बनून 
राणीवश्यात राहीन व अंतःपुरातल्या स्त्रियांची वेणीफणी 
करीन. ' अशी सर्वे योजना ठरली. नगराजवळ येताच पांडवांनी 
आपली शस्त्रे एकत्र करून ती एका शमीच्या ज्ञाडावर ठेवली. 
सर्वांनी विराटाच्या राजसभेत प्रवेश मिळवला. सगळे आपापल्या 
जागी रुजू झाले. कोणीही त्यांना ओळखले नाही. असे दहा 
महिने निर्वेध लोटले. 

मग द्रौपदीवर अकस्मात एक संकट ओढवले. विराटाची 
राणी सुदेष्णा हिचा कीचक नावाचा भाऊ होता. तो बलाढय 
आणि मदोन्मत्त होता. एके दिवशी त्याची नजर सैरंध्रीवर 
पडली. त्यामुळे त्याची विषयवासना चाळवली. तो सुदेष्णेला 
म्हणाला. “ हिला माझ्या महालात पाठवून दे ! ' त्यावर सुदे- 
ष्णेने' कीचकाकडून मद्य घेऊन ये ' अशी तिला आज्ञा केली. 
निरुपाय होऊन सेरंध्रीला त्याच्याकडे जावे लागले. सैरंध्री 
तिथे जाताच कोचकाने तिचा हात धरला. कशीवशी तिने 
आपली सुटका करून घेतली आणि ती विराटाकडे दाद 
मागायला आली. पण कौचक राजाला डोईजड असल्या- 
मुळे राजाकडून तिला न्याय मिळाला नाही. रात्री तिने 
वल्लवरूपी भीमाला गाठून आपले गाऱ्हाणे सांगितले. भीम 
म्हणाला. “ मी त्याची वासलात लावतो. तू त्याला रात्री 
नृत्यशाळेत भेटण्याचा संकेत कर. ' द्रौपदीने त्याप्रमाणे केले; 
पण संकेतस्थळी कीचकाला संरंध्री न भेटता भीम भेटला. 
भीमाने त्याला यथेच्छ बुकळले आणि ठार केले. कोचकाचे 
बंधू अनुकीचक यांना हे वृत्त कळले. सरंध्रीच्या पायी आपला 
भाऊ मेला हे जाणून त्यांनी कीचकाच्या प्रेताबरोबर सैरंध्रीला 
जाळायचे ठरविले; पण भीम त्यांच्या आधीच स्मद्यानात 
जाऊन बसला होता. सेरंध्रीला ओढीत आणणार्‍या अनुकोचकांना 
त्याने झोडपून ठार केले. 

हा अनर्थे विराटाला समजताच तो घाबरून गेला. त्याने 
“ सैरंध्रीला वाड्यातून ताबडतोब हाकलून द्या ' असा सुदेष्णेला 
निरोप पाठविला. सुदेष्णा तसे करायला निघालेली पाहुन सेरं- 
ध्रीने तिची विनवणी केली. “ एक वर्ष पुरे व्हायला थोडाच 
अवधी आहे, तोवर मला इथे राहू द्या. त्या आधी जर तुम्ही 
मला घालविलेत, तर माझे पती गंधर्व खवळतील आणि तुमच्या 
राज्यावर भलतेच संकट आणतील.' ही मात्रा बरोबर लाग 
पडली व सुदेष्णेने तिला ठेवून घेतले. ठू 

इकडे पांडवांना मुदतीत हुडकून काढण्यासाठी कौरवांनी 
देशोदेशी हेर पाठविले होते, त्यांपैकी सत्स्य देशात गेलेल्या 
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हेरांनी, कीचकाला कोणी तरी ठार मारले, अशी बातमी 
आणली. त्यावर कोरवांना वाटले, को हे काम भीमावाचून दुसर्‍या 
कोणाला जमणे शक्‍य नाही. मग त्यांनी विराटनगरीवर चालून 
जायचे व विराटाच्या गायी पळवून आणायचे ठरविले. त्या प्रसं- 
गात पांडव उघडकीला येतील, अशी त्यांची कल्पना होती. कोर- 
वांचे आक्रमण होताच विराटनगरात एकच खळवळ माजली. खुद्द 
विराट राजा कौरवांना सामना देण्यासाठी रणभूमीवर गेला. 
त्याला शत्रु्सन्याने घेरले; पण भीमाने शरर्थीचा पराक्रम करून 
त्य.ला सोडविले. तरीही कौरव आणि सुद्रर्मा यांचे सैन्य नगरा- 
कडे दोडत निवाळेच. कौरवांनी गौळवाड्यात घुसून गायींचे तांडे 
पळविले. हे सर्व परचक्र परतून लावायचे, तर मोठ्या परा- 
क्रमाची गरज होती. विराटपुत्र उत्तर म्हणाळा. ' काय करू रे! 
मला कुणी सारथी नाही; नाही तर मी शत्रूला पळवून लावून 
गायी सोडवून आणल्या असत्या. “ वृहन्नडेने त्याची ही बढाई 
ऐकली. ती म्हणाली. ' चल; मी तुझे सारथ्य करते. ' उत्तर 
रथात बसून रणभूमीवर गेला; पण ते प्रचंड सैत्य पाहून 
त्याला वीरश्री येण्याऐवजी कापरेच भरले. तो रणातून पळा- 
यला निवालेला पाहून वृहन्नडेने त्याला म्हटले. * तू लढणार 
नसलास तर मी लढेन. तू माझें सारथ्य कर. त्या वेळी वृह- 
न्नडेने आपला गौप्यस्फोट केला व वृहन्नडा हा अर्जुन आहे, असे 
समजताच उत्तराने कसाबसा धीर केला व तो सारथ्याच्या जागी 
वसला. अर्जुनाने शमी वृक्षावरची आपली दस्त्रास्त्रे उतरून 
धेतली आणि तो अपुर्व उत्साहाने कौरवांवर तुटून पडला. 
अर्जुनाला पाहून दुर्योधनाला हर्ष जाला. मुदतीपूर्वी आपण 
त्याला हुडकून काढले, असे त्याला वाटले. पण भीष्माने त्याचा 
भ्रम हूर करताना म्हटले, ' पांडवांचा अज्ञातवास आजच संपला 

आहे. त्यांनी करार पुर्ण केला आहे. 
भीष्माचार्यांच्या या ठाशीव शब्दांनी दुर्योधन खिन्न झाला. 
आता लढाई करण्याचे किवा गायी पळविण्याचे प्रयोजनच 
उरले नव्हते. म्हणून तो आपले सैन्य घेऊन परत गेला. मग 
विराटाने विजयोत्सव केला. ज्येष्ठ कृष्ण दशमीच्या दिवशी 
पांडवांनी वेषांतर टाकले आणि ते पाचही जण खऱ्या स्वरूपात 
विराटाकडे आले. धर्मराजाने सर्व गोष्टींचा उलगडा करून 
विराटाची जिज्ञासा शामवली. विराटाने मग पांडवांचा सत्कार 
केला आणि धर्मराजाची क्षमा मागितली. नंतर त्याने आपली 
म्ये सुभद्रेचा पुत्र अभिमन्यू याला द्यायचे ठरविले. 
ग त्या वेळी द्वारकेत होता. श्रीकृष्ण त्याला घेऊन 
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सीड आला. लगेच उत्तरा आणि अभिमन्य यांचा 
थाटाने विवाह झाला. र 
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अभिमन्यूचा विवाह होताच कृष्णाने तिथेच 
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पांडवांच्या आप्तेप्टांची समा भरवठी आणि पांडवांचे राज्य 
परत मिळविण्यासाठी कोणते उपाय योजावे याबद्दल चचा केली. 
कौरवांकडे दूत पाठवून राज्याची मागणी करावी आणि तिला 
योग्य प्रतिसाद न मिळाल्यास पुडचे उपाय योजावे, अस गुर 
त्याला अनुसरून द्रुपदाचा पुरोहित हस्तिनापुरास गेला. क. 
पांडवांचे म्हणणे कौरवांना ऐकवले. कौरव म्हणाले, की जात 
दुत पाठवून आम्ही तुम्हांला आमचा विचार कळवू. 
या दूतांच्या येरझारीच्या काळात पांडवांनी गळत की 
रात आपला तळ ठेवला. कौरव देशोदेशीचे राजे आप नं 
पक्षाला मिळवून घेण्याचा प्रयत्न करीत आहेत, असे मात 
पांडवांनीही तोच मार्ग अनसरला. त्या मोहिमेत अजून क्यों 
ुर्योबन दोघेही द्वारकेला गेले. दुर्योबनाने सगळे याव 
मागून घेतळे आणि अर्जुनाने “ न धरी शस्त्र करी मी 
श्रीकृष्ण आपल्या पक्षाला मागून घेतला. गी, 
एवढ्या अवधीत धृतराष्ट्राकडून संजय नावाचा हठ 
राजाकडे आला. त्याने वर्मापुढे अहिसेचे स्तुतिस्तोत्र 
आणि युद्धातला संहार टाळावा व ज्ञातिबांधवांच्या त्यावर 
पातक शिरावर घेऊ नये, असे धर्मराजाला सुचविले. यापुढे 
धर्म म्हणाला. * आम्ही आपत्काली भिक्षा मागितली- 
ती गोष्ट करणार नाही. याउपर श्रीकृष्ण जे सांगल पण 
उत्तर. ' श्रीकृष्ण म्हणाला. ' आम्हांलाही शांतता गावे शशी 
ती सन्मानाने हवी आहे. त्यासाठी पांडवांना इंद्रप्रर हज 
देऊन समेट घडवून आणावा, असे तू कौरवांना हा फरव्हॉ 
जे काय समजायचे ते समजला; पण जाताना त्या. र्व 
एकदा धर्माचे उत्तर विचारले. धर्म म्हणाला, 
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त्याति 
विसरून मी दुर्योबनाला क्षतमा करायला तयार डा र्म 
आमचा भाग आम्हांत देऊन समेट करावा. तेवर, बरार 
नसेल तर अविस्थल, वृकस्थल, वारणांवत व मार्कई ,, आब 
गावे आणि पाचवे दुर्योधनाला जे आवडेल ते लश आम्ही 
अशी पाच गावे तरी त्याने आम्हाला द्यावी म्ह ५. लाही 
समेट करू. मी जसा समेटाला तयार आहे, तता रावे; ; 
तयार आहे, हे ओळखून दुर्योधनाने जे रुचेल ते १८) हमा 

हळूहळू उभयबाजूंकडे चतुरंग दळ जमा होऊ लार. :क्रांबी 
न्यत: कुलू-कांगडा धरून मध्य़ आशियापर्यंतच्या क». तर्पदी 
मदत कौरवांना मिळाली होती. मध्य़देश, विध्यपृष्ठ, कली. 
अपरान्त व सौराष्ट्र येथील राजे पांडवांच्या पक्षा क॑ मारती 
होते. अर्थात यामध्ये काही अपवादही होते. पण ह 
शक्‍तींचे विभाजन अश्या प्रकारे झाले होते. तैतिता दूत 
संतुलन कश्या प्रकारे व्हावे, याचा विचार श्रीकृष्णात क्षा र्व्डि 
करून ठेवला होता. त्याने जाणले होते, की पदिचमेच्या 


खंड सातवा 


देशाचा 
शल्य हे 


सौवीर देशाचा अधिपती जयद्रथ, वायव्येच्या गांघार 
शकुनी आणि मद्र किंत्रा मध्य पंजाब या देशाचा 
त्रिकूट जोरकस असून, ते कोरवांचे पक्षपाती आहे. त्यांच्या 
मागच्या अंगाला त्रिगर्ताच्या गणराज्यांचा संशप्तक नावाचा 
संघ होता, तोही कौरवांनाच अनुकूल झाला होता. या तीन-चार 
मोठ्या शक्तिशाली राज्यांच्या वेढ्यात असलेली छोटी छोटी 
राज्ये त्यांना विरोध करून पांडवांना मिळणेच शक्‍य नव्हते. 
त्यामुळे कृष्णाची सगळी मदार मत्स्य देश धरून मध्यदेश, 
विध्यपृष्ठ आणि पठिचिमी जनपदे यांच्यावरच होती. या विभा- 
गातले दोन बलाढय राजे जरासंघ आणि शिद्युपाल यांचा 
काटा त्याने आधीच काढून टाकला होता. त्यांचा पाठपुरावा 
करणार्‍या करूष देशाच्या दंतवकत्रालाही कृष्णाने ठार केले 
होते. त्यामुळे चेदी, करूष व मगध एवढा विस्तृत प्रदेश पांड- 
वांना सर्वस्वी साह्यकारी झाला होता. करूपाच्या पश्चिमेला 
दशाणं व निषध या जनपदांमध्ये कृष्णाच्या नारायणी सेनेचा 
अड्डा होता. शूरसेन, पांचाळ व विराट ही राज्ये स्पष्टपणे 
पांडवपक्षपाती होती. सौराष्ट्रात अंधक व वृष्णी यांची बरी- 
चशी गणराज्ये कृष्णाच्या हुकमतीत होती. ती सर्वे पांडव- 
पक्षाकडे आपोआपच आली. ी 
_ खरे तर धर्मराजाला आपसांतले हे युद्ध नको होते. त्यामुळं 
गोष्टी इतक्या थराला आल्यावरही त्याच्या मनाची चुळवूळ 
चालूच राहिली. तो कृष्णाला काकुळतीने म्हणाला. “ कसेही 
करून तू या युद्धाच्या खाईतून आम्हाला वाचव. ' कृष्णाला ते 
आवडले नाही; पण तरीही त्याने शेवटचा उपाय म्हणून 
कोरवांकडे श्िष्टाईला जायचे ठरवले. ते समजून द्रोपदी 
अस्वस्थ झाली. तिला असला थातुरमातुर समेट नको होता. 
तिला हवा होता कौरवांचा सूड. म्हणून ती कृष्णाला म्हणाली. 
* शिष्टाई करताना दुःशासनाने ओढलेल्या या माझ्या केसांचे 
पुढा स्मरण असू दे! ' र 
श्रीकृष्ण सात्यकीला बरोबर घेऊन हस्तिनापुराला गला. 
कौरवांच्या सभत त्याने वक्‍्तृत्वपूर्ण भाषेत प्रतिपादिले, की 
* तुम्ही अर्धे राज्य पांडवांना द्यावे व सर्वांनी प्रेमाने आणि सुखाने 
नांदावे. ' त्यावर दुर्योधन रागाने खवळून म्हणाला. “ पाच गावे 
तर सोडाच; पण सुईच्या टोकावर राहील एवढी मातीही 
मी पांडवांना देणार नाही. ' त्यावर श्रीकृष्णाने त्या भरलेल्या 
सभेला बजावले. * यापुढे युद्ध सुरू झाल्यास त्याचा दोष 
पांडवांकडे नाही. ! र 
_ एवढे बोलून कृष्ण सभेतून उठला आणि कुंतीला भेटायला 
गेला. मग त्याने कर्णाचीही भेंट घेतली कर्णे पांडवपक्षाकडे 
येईल, तर सगळाच रंग पालटेल, असे त्याला वाटत होते. तो 
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कर्णाला रथात घेऊन हळूच म्हणाला. “ त्‌ कुंतीचा कानीन पुत्र 
आहेस, म्हणून पांडवांचा जेष्ठ बंधू आहेस. हे नाते लक्षात घेऊन 
तु पांडवांकडे ये. धर्मराजा तुलाच राज्यावर बसवील.' पण 
कर्णाने ती गोष्ट मान्य केली नाही. 

मग कृष्ण उपप्लव्य नगराला परत आला. शिष्टाई फसली हे 
ऐकून धर्माला दु:ख झाले. अखर धर्मराजाने आपल्या भावांना 
युद्धाची अनुमती दिली. 

कुरुक्षेत्रावर उभय सेनादलांचे तळ पडले. पांडवांचे ७ अक्षो- 
हिणी व कौरवांचे ११ अक्षोहिणी असे एकूण १८ अक्षोहिणी 
सैन्य युद्धासाठी खडे झाले. भारतातील सर्वे देशांचे राजे 
आपापल्या दळभारांसह या ना त्या पक्षाला मिळून तिथे गोळा 
झाले. पांडवांनी धृष्टदयुम्माला आपला सेनापती केले; तर 
कौरवानी भीोष्माला सेनापती नेमले. धृतराष्ट्र हा वृद्ध व अंघ 
असल्याने युद्धाला जाऊ शकला नव्हता व ते पाहूही शकत 
नव्हता. तेव्हा व्यासांनी संजयाला दिव्य दृष्टी देऊन त्याच्यापाशी 
बसविले आणि बसल्याजागी युद्ध पाहून धृतराष्ट्राला सविस्तर 
वृत्त ऐकविण्याची व्यवस्था केली. 

भ्ीष्मपर्व - कुरुक्षेत्रावर रणतुरे वाजू लागली. आता 
लढाईला प्रारंभ होणार; एवढ्यात धर्मराज रथातुन उतरला 
आणि सरळ कौरवसेन्याकडे चालू लागला. त्याचा सगळयां- 
नाच अचंबा वाटला. त्याच्या मागोमाग त्याचे चारही भाऊ 
जाऊ लागले. धर्मराज सरळ भीष्माकडे गेला व भीष्माला 
वंदन करून त्याने युद्धाची अनुज्ञा मागितली आणि जयाचा 
आशीर्वादही मागितला. ते पाहून भीष्म सद्गदित झाला. 
तो म्हणाला. “ युविष्ठिरा, तुझा पक्ष सत्याचा आहे आणि 
सत्याचाच विजय व्हावा अशीच मी अपेक्षा करीन. ' याच वेळी 
आणखी एक अचंबा करण्याजोगी गोष्ट घडली. एवढा समर- 
घुरंधर अर्जुन; पण त्यानेच ऐन वेळो हात-पाय गाळले. प्रथम 
तो मोठ्या उत्साहाने आपला सारथी श्रीकृष्ण याला म्हणाला. 
* तु माझा रथ उभय सेनादळांच्या मध्यभागी नेऊन उभा कर. ' 
श्रीकृष्णाने तसे केळे. पण आपल्या समोर युद्धाला उभे ठाकलेले 
भीष्म-द्रोणादी पूज्य वृद्ध आणि अनेक आप्तस्वजन यांना पाहून 
अर्जुनाला व्यामोह उत्पन्न झाला. आपल्या हातून हे मरणार, 
या कल्पनेने तो भयभीत झाला. ' मी लढणार नाही! असे 
म्हणून तो रथाखाली उतरला. श्रीकृष्णापुढे हा एक नवाच 
पेचप्रसंग उभा राहिला. मग त्याने अर्जुनाला गीता सांगितली 
व त्याचा व्यामोह दूर केला. त्यानंतर अर्जून आपल्या सवे 
सामर्थ्यानिशी युद्धाला सज्ज झाला. 

नंतर भारतीय युद्ध सुरू झाले. सात दिवस युद्ध वालले तरी 
रणांगण काही गाजले नाही. आठव्या दिवसापासून मात्र युद्धाला 
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खरा रंग चढला. त्या दिवशी अनेक कौरव धारातीर्थी पडले 
दुर्योधन भीष्माकडे जाऊन त्याला टाकून बोलला. नवव्या दिवशी 
भीष्माने फार मोठा पराक्रम करून पांडव सैन्याची दाणा- 
दाण उडविली. त्या धुमरचक्रीत भीष्म आणि अर्जुन समोरासमोर 
आले; पण काही केल्या अर्जनाला रणावेशच चढेना. भीष्मा- 
पुढे तो कच खातो असे दिसताच कृष्ण रथाखाली उतरला आणि 
“या युद्वात मी दस्त्र धरणार नाही ' ही स्वत:ची प्रतिज्ञा अव- 
मानून भौष्मावर चाळून गेला. तो जण अर्जनाच्या वर्मावर 
घावच होता. अर्जुनाने त्याला अडविळे आणि ' यापुढे मी ईपॅने 
लढेन * असे सांगितले. 
आता युद्धाचा दहावा दिवस सुरू झाला. त्या दिवशी 
शिखंडी भीष्मापुढे उमा ठाकला. ' शिखंडीक्षी मी लढणार नाही 
अश्ली भीष्माची प्रतिज्ञा होती. त्यामुळे तो स्तब्ध बसला 
शिखंडीच्या मागे अर्जुन उभा होता. त्याने भीष्मावर बाणांचा 
वर्वाव सुरू केला. हे बाण शिखंडीचे नसून अर्जुनाचे आहेत, 
हे कळूनही भीष्माने त्याचा प्रतिकार केला नाही. अखेर 
अर्जुनाच्या बाणांनी सर्वांगांनी विद्ध होऊन तो रथातून खाली 
कोसळला. त्याच्या अंगांत इतके बाण घुसले होले, की त्याचे 
झंरीर जंमिंनीवर न॑ टेकता वाणांवरंच पडळे. फक्‍त शौर तैवडे 
अघांतरी राहिले. अर्जुनाने तीन ब्राण जॅमिनील रोवून त्याचा 
भोष्माच्या मस्तकाला आधार दिला. भीष्म पडला त्या वेळी 
दक्षिणायन होते. तेव्हा त्याने उत्तरायण लागेपर्यंत प्राण घारण 
करण्याचे ठरविले. 
द्रोणपत्रे - भीष्म पतन पावल्यावर कौरवांनी द्रोणाला 
सेनापती केले. “ तुझी इच्छा काय ते सांग ' असे द्रोणाने 
दुर्योधनास विचारताच दुर्योधन म्हणाला. “ तुम्ही धमराजाचा 
चध न करता त्याला जिवंत धरून माझ्या स्वाधीन करा. 
द्रोणाने त्याचा कपटी हेतू ओळखला; पण त्यावर तो काही 
न बोलता एवढंच म्हणाला. अर्जन रणांगणावर नसेल, तर 
मी धर्मराजाला पकडीन. ! ही गोष्ट पांडवांना कळली. त्यावर 
अजुन म्हणाला. “ मी धर्मराजाला केव्हाही पकड देणार नाही. ' 
नतर उभय पक्षी तुंबळ य॒द्ध झाले. त्यात अभिमन्यूने मोठा 
पराक्रम करून शल्य आणि जयद्रथ यांना जेरीस आणले. हा 
अपमान जयद्रथाच्या जिव्हारी झोंबला. त्याने अभिमन्यूचा सूड 
उगविण्याचा निश्‍चय केला 
त्या रात्री कौरवशिविरात त्रिगर्तांचा राजा सुशर्मा व 
त्याचे बंधू (संशप्तक) यांनी अर्जनाळा मख्य रणंभमीवरून 
ब ताका वचन दिले. दुसऱ्या दिवशी त्यांनी ती 
युडभूमीवर गेला ४. अजुन त्यांचा काटा काढण्यासाठी दुसर्‍या 
णाने त्या दिवशी चक्रव्यूहाची उभारणी 
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केली. तो व्यूह कोण भेंदील याची घर्मराजाला चिंता पडली 
त्या कामी अभिमन्यू पुढे ज्ञाला. त्याने व्यूह भेंदावा आणि 
पाठीमागून भीमादिकांनी आत घुसावे असे ठरले; पण अभि- 
मन्यू व्य्हात शिरताच जयद्रथाने व्यहाचे दार रोखून भीमा- 
दिकांना अडवले व पिटाळून लावले. अभिमन्यू एकटा आत 
अडकला. त्याने थोर पराक्रम केला. शेवटी दु शासनपुत्राशी 
त्याची गाठ पडली. ते दोघे एकमेकांवर घाव घालून मच्छित 
पडले. पण दु:शासनपुत्र आधी सावध झाला व अभिमन्यू 
मूच्छित असताना त्याला त्याने गदाघाताने ठार केले 

त्यामुळे पांडवर्सन्यावर दःखाचा सागर लोटला 
संदाप्तकांना मारून परत येतो तो शिविरावर अवकळा पसर 
लेली त्याला दिसली. धर्माने अश्व गाळीत घडलेला वृत्तान्त 
सांगितला. अभिमन्यच्या रक्षणासाठी व्यूहात ढलिरू पाहणाऱ्या शौ 
भीमादी वीरांना जयद्रथाने द्वारावरून पळवून लावल आपि 
त्यामुळे अभिमन्यूला एकाकी लढून वीरगतीला जावे लागल, 
ही गोष्ट अर्जनाच्या मनाला तौत्रतेने बोचली. त्याच ल: 
त्याने प्रतिज्ञा केली, की * उद्या सूर्यास्ताच्या आत जया ता 
मी ठार मारीत; अन्यथा अश्तनिकाष्द भक्षण करून स्वत 
त्या करीन. ! या वार्तेवे कौरवसैन्यात कॅच हत, 
कका. पंग्रप्रथ लर तती झोका वळायंलोच लॉ. 
पण कौरवांनी त्याच्या जीवरक्षणाची हमी घेतल्या मु. १ 
कसावसा थांबला. मात्र तो आघाडीवर न येता न 
लपून राहिळा. दिवसभर घनघोर युद्ध करूनही अर्जुता 
त्याच्यापर्यंत पोचले नाहीत. अश्या स्थितीत सूय 
जाण्याची वेळ आली. कृष्णाला चिता पडली. त्यात 
मेघास्त्र सोड ' असे सांगितले. अर्जुनाने तसे केले / आणि 
झाकला गेला. आपण सुटलो म्हणून जयद्रथ बाहेर पडल, ही 
बेसावधपणे वर मान करून सूर्याकडे पाहू लागला. त्या कृष्णात 
अर्जुनाने मेघास्त्र आवरले आणि सूर्य प्रगट झाला श्र 
“हा सूर्य आणि हा जयद्रथ ? असा इषारा देताच 
एक अधेंचंद्र वाण सोडन जयद्रथाचे मस्तक उडवले नाली । 

त्या दिवशी नित्याचा शिरस्ता मोडून रात्री म॑ बराय 
उजेडात युद्ध चालू राहिले. त्या युद्धात पांडवांच्या 
घटोत्कचाने अपूर्व पराक्रम गाजवला. तो कुणालाच वी 
नाही असे पाहून दुर्योधनाने कर्णाला म्हटले. * तू तुर नासाटी 
शक्‍ती घटोत्कचावर सोड. ! कर्ण म्हणाला, “मी ती - नर्गठी 
राखून ठेवली आहे. ' त्यावर दर्योधन म्हणाला आ 
तर उद्या अर्जुनाझ्ी गाठ. तेव्हा तु घटोत्कचाला ठार 
कर्णाला निरुपाय होऊन तसे करावे लागले घटोत्क 
पण कणं मात्र उदास झाला. 


अर्जन 


अर्जुना, 
त्यामुळ 
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द्रोणाने आपल्या सेनापतित्वाच्या कालात अस्त्रप्रयोगही केले. 
त्या अस्त्रांनी झालेला सेनासंहार चिंता उत्पन्न करणारा होता. 
त्यामुळे द्रोणाला शस्त्रसंन्यास करायला लावणे अपरिहार्य 
ठरले. त्यासाठी कृष्णाने भीमाशी कानगोष्ट केली. भीमाने अश्‍व- 
त्यामा नावाचा मालव राजाचा हत्ती गदेने ठार केला आणि 
“ अदवत्थामा मेला! अशी आरोळी ठोकली. द्रोणाला वाटले, 
की आपला मुलगाच मेला. त्यामुळे द्रोणाचे घेये खचले; पण 
एकदा खात्री करून घेण्यासाठी तो सत्यवादी घर्मराजाकडें 
आला. कृष्णाने त्यालाही कानगोष्ट सांगितली होती. त्यामुळे 
धर्मराज म्हणाला. ' अश्‍वत्यामा मेला हे खरे; पण हत्ती कौ 
तुमचा मुलगा हे ठाऊक नाही.  द्रोणाने त्याचा अर्थ आपला 
मुलगा असाच घेतला. त्यामुळे त्याचे युद्धातले स्वारस्यच संपले. 
तो शस्त्र टाकून रथातच योगसाधन करू लागला. ही संधी 
धृष्टयुम्नाने साधली. त्याने द्रोगावर चाल करून त्याचा तशा 
स्थितीतच शिरच्छेद केला. 

कर्णपर्व - द्रोणाचार्यानंत॑र दुर्योधनाने कर्णाला सेनापती 
नेमले. युद्धाचा १७ वा दिवस उजाडला. अजून एकही पांडव 
मेला नाही, म्हणून दुर्योधन कर्णाला टाकून बोलला. दुर्योधन 
मुख्यत्वे अर्जुनाच्या मरणाची वाड पाहत होता. त्यावर कण 
दुंयोधनाला म्हणाला. ' श्रीकृष्णासारखा सारथी अर्गुताच्या एया- 
वर आहे. त्या दर्जाचा सारथी आपल्याकडे राजा शल्य हा 
आहे. त्याने माझे सारथ्य केले तर मी माझा पराक्रम दाखवीन. 
सारथ्य करणे हे शल्याचे काम नव्हते. पण ' मी बोलेन ते 
कर्णाने सहन केले पाहिजे' या अटीवर शल्य तयार झाला. ही 
वस्तुस्थिती पाहून अर्जुनाच्या मनातही आवेक्य चढला. रणा" 
णावर अर्जुनाचा रथ कुठे दिसेना, असे पाहुन कर्ण सत्याला 
म्हणाला. ' माझ्या पराक्रमाचा धाक वाटून अजुन पुढ यायला 
घाबरतो आहे.' ती आत्मप्रौढी ऐकून शल्य कर्णाचा तेजोभंग 
करण्याच्या हेतूने त्याला म्हणाला. ' कुठे दिग्विजयी अर्जुन आणि 
कुठे घोषयात्रेच्या प्रसंगी दुर्योधनाला सोडून पळून जाणाया 
तू भ्याड ! ' एवढे बोळूनच शल्य थांबला नाही, तर त्याने 
कर्णाच्या तोवरच्या पराभवांचा पाढाच वाचला. त्यामुळ कणे 
विमनस्क झाला, एवढ्यात अर्जुनाचा रथ कर्णाच्या रोखाने 
पुढे येऊ लागला. 

इकडे भीम आणि दुःशासन यांची गाठ पडली. उभय- 
तांची निकराची लढाई झाली. भीमाने एक तडाखा देऊन 
दुःशासनाला रथाखाली पाडले आणि खड्गाने दु:शासनाचा 
कंठ चिरून त्याचे रक्‍त प्राशन केले. याप्रमाणे आपली प्रतिज्ञा 
पुरी करून ह्षभराने तो श्रीकृष्णाकडे आला आणि त्याने 
श्रीकृष्णाला वंदन केले. 


इकडे अर्जुनाने कर्णाच्या डोळ्यांदेखत त्याचा मुलगा वृष- 
सेन याला ठार केले. आधीचा तेजोभंग आणि नंतरचा पुत्र- 
शोक या घटनांमुळे कर्ण गलितगात्र झाला. त्याला नीट शर- 
संधानही करता येईना. तेवढ्यात त्याचा रथही भूमीने गिळला. 
ते पाहून कृष्ण अर्जुनाला म्हणाला. “ कर्णाचा रथ भूमीतून वर 
निघाला नाही तोवरच त्याचा तू निकाल लावून टाक. ' पण 
अर्जुन त्या गोष्टीला तयार होईना. कर्णानेही तिथून “* हे 
घर्मयुद्ध नव्हे” असे कृष्णारजुंनांना बजावले. त्यावर कर्णाच्या 
आजवरच्या दुष्कृत्यांचा पाढा वाचून कृष्ण त्याला म्हणाला. 
: तेव्हा कोठे गेला होता राघासुता तुझा धर्म ?' मग अर्जूनही 
त्या गोष्टीला तयार झाला. त्याने सर्व तपोबल पणाला लावून 
एक बाण सोडला आणि कर्णाचा शिरच्छेद केला. 

शल्यपवे व गदापवे - कर्णाचा वध ज्ञाल्यावर दुर्योधनाने 
शल्याला सेनापती केले. हा युद्धाचा १८ वा दिवस होता. 
आता कौरवांकडे कोणीही प्रबळ योद्धा उरला नव्हता. त्या 
दिवशी भीमाची व शल्याची गाठ पडली. भीमाने प्रथम त्याला 
घायाळ केले आणि मग धर्मराजाने त्याचा वध केला. त्यानंतर 
शकुनी पुढे आला; पण थोड्याच वेळात सहदेवाने त्याला 
ठार केले. मग उरलेल्या कौरवसंन्याची पांगापांग झाली. हे 
सर्व पाहून दुर्योधन अत्यंत निराश झाला आणि कुरुक्षेतातल्या 
एका तळ्यात जाऊन बसला. कृष्णासह पांडव त्याचा शोध 
करीत तिथे पोचले. भीमाने दुर्योधनाला यृद्धाचे आव्हान दिले. 
दुर्योधन पाण्यातून वर आला. मग त्यांचे गदायुद्ध जुंपले. भीमाने 
शेवटी दुर्योधनाच्या डाव्या मांडीवर निर्वाणीचा गदाप्रहार केला. 
त्या घावाने दुर्योधनाचे प्राण कंठाशी आले. आता हा जगत 
नाही असे पाहून भीमाने युद्ध थांबविले. मग सगळे पांडव 
शिबिराकडे परतले. 

सौप्तिकपर्वे व ऐषीकपर्वे - त्यानंतर कृपाचार्य, छृतवर्मा व 
अदवत्थामा हे दुर्योधनाकडे गेले. दुर्योधन अजूनही जिवंत होता . 
त्याने अश्‍वत्थाम्यास सेनापत्य दिले आणि ' उद्या उरले सुरले 
सैत्य घेऊन पांडवांवर चाल कर ' अशी त्याला आज्ञा दिली. 
त्यावर अदवत्थामा बोलला. “ उद्याचा वायदा कशाला? मी 
आज रात्रीच सर्वांचा संहार करतो. ' 

त्या रात्री अश्‍वत्थाम्याने तो भयानक संहार आरंभला. तो 
निद्रिस्त अशा पांडवशिबिरावर चालून गेला. प्रथम' त्याने 
धृष्टयुम्न व शिखंडी यांना ठार मारले. पाठोपाठ द्रौपदीच्या 
पाच पुत्रांचीही वाट लावलो. त्याच्या जोडीला कुपाचाये व 
व कृतवर्मा हेही दोघे होते. त्यांनी सामुदायिक संहार सुरू केला. 
मग अदवत्थाम्याने सवे छावणीलाच आग लावून दिली. खरे 


- म्हणजे त्या आगीतच पांडवही होरपळून मरायचे. पण 


महामारत 


» 


श्रीकृष्णाला दूरदृष्टी होती. तो त्या रात्रीच पांडव आणि 
सात्यकी यांना घेऊन दुसरीकडे झोपायला गेला होता. सगळे 
मेले व पांडव तेवढे जिवंत राहिले हे समजल्यावर दुर्योबनाचा 
विरस झाला. तेव्हा अंतकाळी त्याला सूडाचे समाधान मिळवून 
देण्यासाठी अदवत्थामा म्हणाला. “आता मी ब्रह्मास्त्राचा 
प्रयोग करून पांडवांचा संहार करतो. ' 

आपले पाचही पुत्र मारले गेले ही वार्ता द्रौपदीला समजताच 
ती विलाप करू लागली. तिने भीमाला म्हटले, * तुम्ही त्या 
अइवत्याम्याला ठार मारा. निदान त्याच्या मस्तकावरचा मणी 
तरी काढून आणा. अन्यथा मी प्राणत्याग करीन. ' 

त्यावर भीम अद्वत्थाम्याच्या शोधासाठी निघाला. त्याच्या 
पाठोपाठ क्रृष्णारजुनही गेले. एवढयात अदवत्थाम्याचे ब्रह्मास्त्र 
सुटले. त्याचा प्रतिकार करण्यासाठी अर्जनानेही ब्रह्मास्त्रच 
सोडले. त्या दोन्ही अस्त्रांच्या टकरीत सर्व जग भाजून निघण्याची 
अवस्था उत्पन्न झाली. मग नारदादी क्रषींनी त्या उभयतांना 
अस्त्रे आवरण्याची विनंती केळी; पण अद्वत्याम्याला अस्त्राचा 
प्रयोग तेवढा माहीत होता आणि उपसंहार माहीत नव्हता. 
मग अर्जुनाने त्याचे व आपले अक्ली दोन्ही अस्त्रे आवरून 
घेतली. लगेच भीमाने अइवत्थाम्याला मस्तकातला मणी काढून 
देण्यास सांगितले व अइवत्थाम्याने घाबरून ती गोष्ट केली. 
श्रीकृष्णाने दिलेल्या श्ापानुसार त्याचे सर्वांग दुर्गंधयुक्‍त झाले 
आणि तो भ्रमिष्टासारखा रानावनात भटकू लागला. भीमाने 
तो मणी आणून द्रौपदीला दिला. इकडे दुर्योवनही मरून गेला. 

स्त्रीपर्व - अश्या प्रकारे अठरा अक्षोहिणी सैन्याचा संहार 
होऊन युद्धसमाप्ती झाल्यावर धर्मराजाने कुरुक्षेत्रावरील प्रेतांना 
अग्निसंस्कार करून तिलांजली दिली. त्या वेळी गांधारी व 
कौरव स्त्रिया तिथे आल्या होत्या. त्या सर्वांनी आपल्या पति- 
पुत्रांसाठी जो विलाप केला, तो अत्यंत करुणाजनक होता. त्या 
वेळी श्रीकृष्ण गांवारीजवळ गेला असता तोच या संहाराचे 
मूळ आहे, असे समजून गांधारीने त्याला क्याप दिला. “ तुझ्या 
यादवकुळाचाही असाच संहार होईल आणि तुला तो सर्व 
आपल्या डोळ्यांनी पाहावा लागेल. ” त्यावर श्रीकृष्ण 
म्हणाला. “ हा तुझा शाप नसून वरच आहे, असे मी समजतो. 
यादवसंहाराचे कायं मळा स्वतःलाच करायचे आहे. ” 

नंतर मृतांचे श्राद्वादी विधी आटोपून सगळे आपल्या 
निवासस्थानी परतले. घडलेल्या संहाराचे प्रायश्चित्त म्हणून 


धमराज आपल्या बंधूंसह आश्ौच पाळून सर्व पौष महिना 
गंगातीरीच राहिला. 
शांतिपवे -_ 


माघ शुद्ध प्रतिपदेला धर्मराजाने पुरात 
पंवेश-केळा, गु म॑राजाने हस्तिना 


रण. त्याला एवढ्या महान रक्‍तपातानंतर आणि 


१६८ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


सर्वे लहान थोर नातळ्गांच्या संहारानंतर मिळालेल्या त्या 
राज्याची चवच राहिलो नाही. तो वैराग्याची भाषा बोलू 
लागला. कृष्ण आणि व्यास यांनी धर्मोपदेश करून समजा” 
विल्यावर त्याने माघ शुद्ध पंचमीला राज्याभिषेक करून घेतला 
मग क्रृष्णासह पांडव र दारपंजरी पडलेल्या भीप्माकडे गेले" 
त्या वेळी कृष्णाने घर्मराजाला राजधर्म सांगण्यावद्दल भीष्माठा 
सुचविले. भीप्माने त्याला राजवर्म तर सांगितलाच; शिवाय 
आपद्धर्म आणि मोक्षवमं यांचाही उपदेश केला. 

अनुशासनपर्व - मग भीष्माने धर्मराजाला निरोप द्लि 
आणि ' उत्तरायण लागताच परत ये, ' असे सांगितल. र 
समाप्तीपासून ५० दिवस झाल्यानंतर पुनश्‍च कृष्ण र 
पांडव तिथे आले. आता दक्षिणायन संपून उत्तरायण 
होते. भीष्माच्या देहत्यागाचा समय आला होता; त्यान क. 
एकदा पांडवांना अखेरचा उपदेश केला आणि योगमा 
देहत्याग केळा. मग भीप्माच्या देहाला अग्निसंस्कार कश 
सगळे परत आले. न 

आडवमेधिकपर्व - त्यानंतर व्यासांच्या सांगण्यावरून 
राजाने अदवमेध यज्ञ केला. या प्रसंगी जेव्हा दक्षिणा अर्पण 
वेळ आली त्या वेळी धर्मराजाने व्यासांनाच आपले राज्य 
करून टाकले. व्यासांनी त्याची समजूत घालून त्याचे 
त्याला परत केले. 

आश्रमवासिकपर्व - यज्ञसमाप्तीनंतर धर्मराजान 
सुव्यवस्था राहावी म्हणून आपल्या बंधूंना कामे वाढून तराष्द्र 
अशा स्थितीत १५ वर्षे गेळी. या अवधीत गांधारी १ धृ ठेवत 
पांडवांकडेंच राहत होती. सर्व मंडळी धृतराष्ट्राचा नक ्म्ग 
वागत; पण भीम तेवढा त्याला वेळोवेळी टाकून बा" ती 
धृतराष्ट्राने विचार केला, की आता इथे अधिक काळ या 
सोसून राहणे बरे नव्हे. म्हणून त्याने वानप्रस्थाश्रमास बाली 
ठरविले. त्याच्या बरोवर गांधारी, विदुर व कुंतीही ' _ही 
त्यांनी तपोवनात वास्तव्य करून तप करायचे ठरविठे, गेडबी 
कालाने प्रथम विुराने देहत्याग केला आणि त्यानंतर हळ, 
दिवसांनी त्या तपोवनाला लागलेल्या वणव्यात « 
गांधारी व कुंती तिघेही दग्ध झाली. कल्या व्र 

मोसल्पर्वे - धर्मराजाने ३६ वर्षे राज्य _, वर्ण 
श्रीकृष्णाने आपली अवतारसमाप्ती करायचे ठर थो ब 
त्या आधी समग्र यादवांचा संहार व्हायला ह्वा होता. ड्रॉ 
दिवसांत त्याला निमित्त घडले. एकदा काही व्रद्रषा, " हेक्षा 
आले असता काही यादवांनी त्यांच्या त्रिकालशानाच जाही 
पाहायचे ठरविले. त्यांनी त्यासाठी एका यादव वचार. 
गर्भवतीचे सोंग देऊन क्ररषींच्या पुढे आणले आणि 


न राज्याची 


खंड सातवा 


“ हिला मुलगा होईल की मुलगी ?' क्रषींनी ते कपट ओळखले. 
त्यांना क्रोध आला. ते म्हणाले. “ हिला मुसळ होईल आणि 
ते सर्वे यादवांचा संहार करील. ” तो शाप एंकून यादव 
घावरले. गर्भवतीचे सोंग सोडताच त्यातून खरोखरच लोहाचे 
मुसळ निघाले. यादवांनी त्याचे पीठ करून ते समुद्रात फेकून 
दिले. पण त्या लोहाचे कण समूद्रकाठच्या लव्हाळ्यांना चिकटून 
बसले व ते लव्हाळे हीच शस्त्रे बनली. पुढे एके दिवश्ली एका 
पर्वणीच्या निमित्ताने यादव प्रभास क्षेत्री गेळे आणि तिथे मद्य 
पिऊन धुंद झाले. त्यातुन भांडणे निघाली. त्यांत प्रत्येकाने 
ते शस्त्ररूप लव्हाळे उपटले आणि एकमेकांवर वार करायला 
सुरवात केली. या अंतःकलहाने इतका पेट घेतला, को त्यात 
सर्व यादवांचा नि:पात झाला. | षी 
त्यानंतर बळरामानेही आपला अवतार संपवला. कृष्णाने 
अर्जुनाला निरोप पाठविला, की ' तु द्वारकेला येऊन वसुदेवादी 
वृद्ध पुरुषांना आणि स्त्रियांना द्वारकेतून हस्तिनापुरात ने. ' 
एवढे झाल्यावर कृष्ण एका वृक्षाला टेकून बसला असता एका 
व्याधाने त्याच्यावर बाण सोडला. त्या बाणाने कृष्णाचीही 
अवतारसमाप्ती झाली. पाठीमागून अर्जुन द्वारकेत गेला आणि 
श्रीकष्ण व बलराम यांच्या देहांना त्याने अग्नी दिला. त्या वेळी 
रुक्मिणी, सत्यभामा, इ. ळृष्णस्त्रियांनी अग्निप्रवेश केला. 
उरलेल्या स्त्रियांना घेऊत अर्जून द्वारकेतून बाहेर पडला. 
पाठोपाठ समुद्राला उधाण येऊन त्यात द्वारका गडप झाली. 
अर्जुन यादवस्त्रियांसह हस्तिनापुरास येत असता पजाबा- 
तल्या रानटी टोळ्यांनी अर्जुनावर हल्ला केला आणि कित्येक 
यादवस्त्रियांना पळवून नेले. अर्जुनाचा पराक्रम त्या प्रसंगी 
कोता ठरला. वाटेत व्यासांच्या आश्रमात येऊन त्याने आपली 
दुरवस्था त्यांना सांगितली. त्यावर व्यास म्हणाले. ' तु नर 
आणि श्रीकृष्ण म्हणजे नारायण. तुम्हा दोघांचे अवतारकृत्य 
संपले. आता पांडवांनीही महाप्रस्थानठेवावे . | 
महाप्रस्थानिकपवव - व्यासांचा तो निरोप अजुंनाने धम- 
राजाला सांगितला. त्यानंतर धर्मराजाने महाप्रस्थानाचा विचार 
ठरविला. परीक्षितीला हस्तिनापुरात राज्याभिषेक केला आणि 
वळ नावाचा श्रीकृष्णाचा पणतू अर्जुनाने द्वारकेहून आणला 
होता, त्याला इंद्रप्रस्थाचे राज्य दिले. एके दिवशी धर्म राज चौघे 
बंधू व द्रौपदी यांच्यासह हस्तिनापुराहून बाहेर पडला. ही सव 
मंडळी उत्तरेच्या रोखाने निघून हिंमालयात प्रविष्ट झाली. 
हिमाल्याची बर्फाच्छादित शिखरे चढता चढता सर्वांची शक्‍ती 
क्षीण झाली होती. त्यात प्रथम द्रौपदी पडली. मग बाकीचे 
सगळे पडले. धर्म तेवढा तसाच पुढे मेरू पर्वेतापर्यंत पोचला. 
तिथे स्वतः इंद्र रथात बसून धर्मराजाला सामोरा आला. 
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महाभारत 


मग इंद्र व धर्मराज हे दोघे इंद्राच्या रथातुन स्वर्गाकडे निघाले. 

स्वर्गारोहूणपवं -धर्मराज स्वर्गात पोचताच दुर्योधन आपल्या 
बांधवांसह प्रतिष्ठितपणे वसला आहे व स्वर्गातळे देव त्याला 
मान देत आहेत, असे दृश्य त्याला दिसले. त्याचे बंध्‌ मात्र तेथे 
कुठे दिसेनात. त्याने चौकशी केली तेव्हा कळले, की ते सगळे 
नरकात आहेत. धर्मराजाला त्या गोष्टीचे आइचर्य वाटले. 
तो यमदूतांना म्हणाला, की ' मला नरकात घेऊन चला. ! 
घर्मराजा नरकात गेला. मग यमदूत त्याला म्हणाले. * इथे 
तुमचे बंधू आहेत; पण तुमची जागा स्वर्गात आहे. तेव्हा 
तुम्ही आमच्या वरोबर तिकडे चला. ! 

पण नरकातले जीव त्याला म्हणाले. ' घर्मराजा, तू इथे 
आल्याने आमच्या नरकयातना खूप सुसह्य झाल्या आहेत. तेव्हा 
तू इथून जाऊ नकोस. * घर्मराजाला त्या जीवांची दया आली. 
त्याने तिथेच राहायचे ठरवले. 

पण ही वस्तुस्थिती नव्हती. इंद्राने मायाजाल रचून त्याची 
ही परीक्षा पाहिली होती. धर्मराजाची ही परोपकारवुद्धी पाहून 
इंद्र परम संतुष्ट झाला. त्याने मायापटल काढून घेताच धर्माला 
आपले स्वजन स्वर्गात सुख भोगीत असल्याचे दिसले. 

सांस्कृतिक जीवन - महाभारतात तत्कालीन समाजाचे व 
संस्कृतीचे दर्शन घडते, ते असे - 

मुळात चातुववण्ये गुणकर्माधिष्ठित असे उत्पन्न झाले असले 
तरी, महाभारतकालातली समाजरचना जन्मसिद्ध चातुवेर्ण्या- 
वरच आघारलेली होती. ब्राह्मण, क्षत्रिय, इ. वग जन्मामुळे 
ठरतात आणि त्यांचे गुण अनुवंशावर अवलंबून असतात, हाच 
सिद्धान्त महाभारतात जागोजागी सांगितलेला आहे. प्रत्येक 
वर्णाला विहित व्यवसायही ठरलेले होते. भृगु व भारद्वाज 
यांच्या संवादात, भिन्न भिन्च वर्ण कर्मामुळे झाले, असे भूगूने 
सांगितले आहे. प्रथम सवं ब्राह्मण होते; त्यांच्यावैकी जे रजो- 
गुणी व साहसी होते ते क्षत्रिय झाले; ज्यांच्यांत रज व तम 
या गुणांचे मिश्रण होते आणि ज्यांनी कृषी व पशुपालन सुरू 
केले ते वेश्य झाले. जे तमोगुणी असून, हिसा व असत्य 
यावर आसक्त झाले, हवी ती कर्मे करू लागले ते शूद्र झाले 
(शांति १८८.१४) 

वर्णेसंकराची भीती महाभारतकारांना फार वाटत होती 
असे दिसते. म्हणून त्यांनी प्रतिलोम वर्णसंकराचा निषेध केला 
आहें. पण युधिष्ठिराने एके ठिकाणी म्ह्टले आहे की सध्या 
सर्वे वर्णाचा संकर चालू आहे. कोणताही पुरुष कोणत्याही 
स्त्रीशी विवाह करतो. त्यामुळे जाती निवडून सांगणे कठिण 
आहे. म्हणूनच हे भुजंगश्रेष्ठा, ज्याच्या ठायी संस्कारजन्य असे 
उच्च शील दिसून येईल त्याला ब्राह्मण म्हणावे. ( वन १८०) 


महाभारत १७० भारतीय संस्कृतिकोश 


महाभारतकालीन वर्णव्यवस्थेचे वर्णन चि. वि. वैद्य यांनी 
केले आहे ते असे- पूर्वीच्या काळी क्षत्रियांचे ब्राह्मण झाल्याची 
उदाहरणे आहेत. पण तसे परिवतंन पुढे बंद ज्ञाळे. महाभारत- 
काली अन्य वर्णाचा मनुष्य व्राह्मण होऊ शकत नव्हता. वैश्य 
हा क्षत्रिय किवा शूद्र हा वैश्य होऊ शकत नव्हता. चारी 
वर्ण अभेद्य झाले होते. चारी वर्णांना आपसांत विवाह करण्यास 
वंदी होती. तथापि तीन वर्णांतील पुरुष आपल्याहून कनिष्ठ 
वर्णांतील़ स्त्रिया करीत होते. महाभारतकाली असे अनुलोम 
विवाह चालू होते. 
वर्णसंकर पुर्वीपासुन चालू होता. त्यामुळे उत्पन्न झालेल्या 
अधिरथ, अंवष्ठ, उग्र, वैदेह, इवपाक, पुल्कस, स्तेन, निषाद, 
सुत, मागव, अयोगव, करण, व्रात्य, चांडाल वर्गरे अनेक 
जाती महाभारतकाली अस्तित्वात होत्या. (शांति २४६) 
त्याच अध्यायात जातीचे हीनत्व्र हे कर्म व उत्पत्ती या दोन्हीं- 
वर अवलंबून असते, असे सांगितले आहे. मात्र हीन कर्माचा 
त्याग केला असता, हीन जातीत जन्मलेल्या मनुष्याची गणना 
उत्तम पुरुषांत करता येईल; उलट उच्च जाती असूनही हीन 
कर्म असेल तर ते मनुष्याला हीनत्व आणते, असेही म्हटले 
आहे. येथे कर्माची प्रशांसा केली असली, तरी जातींचे जन्म- 
सिद्गत्व मान्य केले आहे. 
महाभारतातील वरण-व्यवस्थेचा ऊहापोह करून डॉ. पु. ग. 
सह्नबुद्धे यांनी त्याचा निष्कषे सांगितला आहे, तो असा - भार- 
तीय तत्त्ववेत्त्यांनी जन्मसिद्ध चातुर्वर्ण्य जमेस धरून समाज- 
व्यवस्था केली हे जरी खरे असले, तरी अशा व्यवस्थेमुळे 
उत्पन्न होणारे जे दोष ते समाजव्यवस्थेत शिरू न देण्याचे 
त्यांनी आटोकाट प्रयत्न केळे होते; आणि यातच त्यांचे वेशिष्ट्य 
दिसून येते. त्यांनी वण जन्मसिद्ध मानला तरी योग्यता मात्र 
जन्मावर कधीही अवलंबून ठेवली नाही. क्षत्रिय कुळात पुरुष 
जन्माला आला म्हणून तो क्षत्रिय असे धरून त्याने युद्ध, 
प्रजापालन, ही कार्ये करावी असे त्यांनी सांगितले आहे. पण 
ही कार्ये त्याने केली नाही, तर केवळ जन्मामुळे त्याला मान 
द्यावा, असे भारतीय तत्त्ववेत््यांनी कधीही सांगितले नाही. तेच 
ब्राह्मणांसंबंधी आहे. व्राह्मण वर्ण हा जन्मावरून गृहीत धरून 
ब्राह्मणाने यजन-याजन इ. कार्ये करावी, असा दंडक घातलेला 
आहे. पण ब्राह्मणाने आपली कार्ये केली नाहीत, तरी केवळ 
जन्मामुळेच त्याला श्रेष्ठ मानावा ही मनुस्मृतीतली समाज- 
हिताला अत्यंत घातक अश्ली कल्पना त्यांना स्वप्नातसुद्धा 
शिवळेली नाही. 
ली -- वर्णव्यवस्थेप्रमाणे आश्रमव्यवस्थाही भार- 
समाजाचे एक अंग आहे. वर्णव्यवस्थेचे बीज जसे प्रत्येक 


समाजात असते, तसेच ते आश्रमव्यवस्थेचेही असते. लहानपणी 


विद्याम्यास करावा, तरुणपणी संसार करावा आणि म्हातार- 
पणी ईरवरभजनात काळ घाळ्वावा, अशी भावना प्रत्यक समा- 
जात असते. मात्र तिला भारताच्या वाहेर निर्वधाचे स्वरूप यंत 


नाही. भारतीय आर्यांनी याही समजुतीला श्ाइवत रूप दिले 
व आश्रमव्यवस्था ही धर्माचीच एक वाब ठरवली. मात्र ही 
व्यवस्था त्यांनी फक्त त्रैवणिकांसाठी लागू केळी. महाभारत 
व त्याहीपूर्वी उपनियदुकालात त्रैवणिक मुले गुरुगृही राहून व्र्डि 
संपादीत असत, असे दिसते. मुख्यतः ही ब्राह्मण वर्णाची 
असत. क्षत्रिय व वैश्य यांची मुळे गुरुगृही जात असत कवा 
नाही याचा स्पष्ट उल्लेख महाभारतात आढळत नाही. त्या 
काळी राजे लोक व धनिक लोक विद्या क्रिकविण्यासाठी यि 
ल्या शिक्षकांना आपल्या जवळ वाळगीत. भीष्माने बड 
पांडवांना शिक्षण देण्यासाठी द्रोणाचार्याळा आपल्या पदरी ला 
होते, हे याचे प्रमुख उदाहरण होय. कौर॒व-पांडवांच्या नात 
पर्यंत क्षत्रिय व वैश्य मुलांचा गुरुगृहवास संपुष्टात आला र 
व त्यामुळे ब्रह्मचर्याश्रमाचे महत्त्व व त्यातील कृत्य यांचे म 
कमी होऊन नाममात्र उपनयन संस्कार तेवढा शिल्लक रा 
होता, असे दिसते. अग्ती 
गृहस्थाश्रमातला संसार हा व्यवहारी भाग आणि क्ल 
व अतिथी यांची सेवा हा दुसरा भाग होय. घरात ५८, 
बाळगून ब्राह्मण व क्षत्रिय त्या काळी अग्नीचे यजन शीक! 
असे दिसते. श्रीकृष्णाने शिष्टाईला निघताना प्रथम झरी. 
जपजाप्य करून अग्नीला आहुती दिली, असे वर्णन महान 
आहे (उद्योग.९४) . पांडव वनवासात असताना तै कि त्यांी 
र्नीची सेवा करीत होते. ते महाप्रस्थानाला गेलें तेव्हा 
आपला गृह्याग्नी उदकात विसर्जन केला. ही परिरिं वस्था 
भारताच्या काळातली आहे. सौतीच्या काळी काय 
होती हे समजायला साधन नाही. तथापि त्या काळी विरहित 
जटिल झाल्यामुळे अनेक क्षत्रिय व ब्राह्मणही अस्ति ब्राही” 
झाळे असावे, असे वाटते. कारण अग्नी न बाळगणाऱ्या 
णांना श्नूद्रवत मानावे असे महाभारतात म्हटले आहे. वर्णवि 
वानप्रस्थाचा अधिकारही त्रैवणिकांना होता. तीन्ही चते. धुर 
लोक उतारवयात वानप्रस्थ स्वीकारीत असत, असे जह 
राष्ट्र व विदुर यांचा वानप्रस्थ महाभारतात वणिळा , हाळी 
संन्यासाचा अधिकार त्रैवणिकांनाच होता. प्राचीन वण % 
शूद्रही वेदान्त - ज्ञानाचे व संन्यासाचे अधिकारी होते; करांनी 
पुढे त्या आश्रमातळे नेमधर्म पाळणे ब्राह्मणांशिवाय अधिकॉर 
अशक्‍य होऊ लागल्यामुळे इतर वर्णांना संन्यासांचा _ हर्ति” 
आहे की नाही हा प्रश्‍न उपस्थित झाला असावा. सा 


खंड सातवा 


पर्वाच्या ६३ व्या अध्यायात स्वकर्म आचरून पुनीत झालेल्या 
शूद्रालाही सर्व आश्रम विहित असल्याचे सांगितले आहे. 

या चारही आश्रमांत गृहस्थाश्रम सवेश्रेप्ठ होय, असे विस्तार- 
पुर्वक सांगितले आहे (२४३) . गृहस्थाने चतुविध पुरुषार्थ साधावे 
आणि वाधंक्यात पुत्रावर सर्व भार टाकून वानप्रस्थ व संन्यास 
या मार्गाकडे वळावे, असे महाभारतकारांचे मत दिसते. 

शिक्षणपद्धती - प्राचीन लोकांना शिक्षण देण्याची जवाव- 
दारी ब्राह्मणांनी आपल्या शिरावर घेतली होती. अध्यापन ह 
त्यांचे आवश्यक कर्तव्य ठरले होते. केवळ वेद - शास्त्रेच 
नव्हेत; तर इतर कलाही ब्राह्मणांनी शिकवाव्या ही गोष्ट 
मान्य होती. तत्कालीन राजे लोक त्यांच्या चरितार्थाची सोय 
करीत व तसे त्यांनी करावे, असे महाभारतकारांनीही सांगितले 
आहे. त्यामुळे समाजात शिक्षकांचा एक स्वतंत्र वर्गच निर्माण 
झाला होता. चि. वि. वेद्य म्हणतात - ब्राह्मणांनी लोकांस 
प्राचीन काळी अज्ञानात ठेवले ही गोष्ट चुकीची असून, उलट 
ब्राह्मणांनी सर्व लोकांचे शिक्षण आपल्या डोक्यावर घेतले होते 
असे त्यांच्या संबधाने आपल्यास आदराने म्हणावयास पाहिजे. 

त्रैवणिकांच्या प्रत्येक मुलाने शिकलेच पाहिजे, असाही नियम 
वणेव्यवस्थेत होता. त्यासाठीच त्रैवणिकांना उपनयन (विद्या- 
र्थ्याला गुरूजवळ नेणे) हा संस्कार धर्मात समाविष्ट केला गेला 
होता. विद्यार्थ्याच्या भोजनाची सोय बहुधा गुरुगृहीच होत असे. 
विद्यार्थ्याला विद्याशल्क द्यावे लागत नसे; पण गुरूच्या घरचे 
कामधाम करावे लागत असे. धौम्य क्ररषींच्या आश्रमात आरुणी, 
वेद व उपमन्यू हे शिष्य करीत असलेल्या कामांचे वर्णन आदि- 
पर्वात आहे (३ ). गुरुगृही शिक्षण होत असता शिष्याला 
स्वगृही जाण्याची अनज्ञा नसे, असे दिसते. विद्या संपूण झाल्या- 
नेतर गुरूला दक्षिणा देण्याचा प्रधात होता. अशा गुरुदक्षिणेच्या 
अनेक कथा महाभारतात आल्या आहेत. 

गुरूवाचन विद्या शिकण्याचा प्रघात महाभारतकाळी नसावा. 
निदान वेदविद्या तरी गुरूवाचून शिकू नये असा समज होता. 
यवक्रीताने गरूवाचन' वेदांचे अध्ययन केले म्हणून त्याला 
अतिशय दःख भोगावे लागले असे वर्णन आहे ( वन. १३८ ) * 
यावरून त्या काळी वेद लिपिबद्ध झाले असावे, असे अनुमान 
होते. कारण गुरूवाचून वेदाध्ययन करायचे ते पुस्तकावरूनच 
करणे शक्‍य आहे. 

शूद्रांन, वेदविद्येचा अधिकार नव्हता; पण इतर विद्या 
शिकण्यास हरकत नव्हती. जिथे कौरव-पांडवांसारखे विद्यार्थी 
एकाच ठिकाणी असत, तिथे त्यांना गुरुगृही न पाठवता त्यांच्या- 
साठी एखादा शिक्षक ठेवण्याचा संप्रदाय होता. अश्या वेळी 
घरच्या मुलांच्या बरोबरच बाहेरच्या मुलांचेही शिक्षण होत 
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असे. क्षत्रियांना मुख्यत्वे घनुविद्या व राजनीती शिकवीत- 
वेश्यांना वार्ता व शिल्प हो शास्त्रे शिकवीत. सामान्य लोकांना 
धंदेशिक्षण घरच्या घरीच पिता-पुत्रपरंपरेने मिळत असे. काही 
विद्या प्रोढ वयात जास्त व्यासंगाने प्राप्त होणाऱया असत. अज्या 
विद्यावंतांचा राजाकडून गौरवही होत असे. 

महाभारतकाळी मुलींनाही शिक्षण देण्याची रीत होती. 
त्यांच्यासाठी स्वतंत्र शाळा नसत; पण घरच्या घरीच पित्या- 
पासून, थोरल्या भावापासून किवा घरी येणाऱ्या विद्वान 
अतिथीपासुन त्यांना शिक्षण मिळत असे. लिहिणे - वाचणे व 
काही धामिक गोष्टी त्यांना शिकविल्या जात. क्षत्रिय मुलींना 
नृत्यगीतादी ललितकलांचे शिक्षण देत असत. मुलींना नृत्य 
शिकविण्यासाठी विराटाच्या राजवाड्यात स्वतंत्र नृत्य्षाळा 
बांधलेली होती. स्त्रियांना कुमारीदशेतच जे काय शिक्षण 
द्यायचे ते देण्याचा प्रघात होता. त्यांना ब्रह्मचर्याश्रम नव्हता व 
गुरुगृही वासही नव्हता. तसे असते तर त्यांना उपनयन संस्कारही 
लागू केला गेला असता. मात्र स्त्रियांना शिक्षणाची सक्ती 
नव्हती. त्यामुळे सामान्य स्थितीतल्या स्त्रिया एकंदरीत अशिक्षि- 
तच असाव्या, असे दिसते. ब्राह्मण-क्षत्रियांच्या मुली मात्र 
शिक्षणसंस्काराच्या सुलभतेमुळे अधिक सुशिक्षित असाव्या. 
द्रौपदीचे वर्णन 'पण्डिता च पतिब्रता ' असे केले आहे (वन.२७). 

विवाहसंस्था- फार प्राचीन काळी विवाहनिबैघ कडक 
नव्हता. स्त्री स्वेच्छेने कोणत्याही पुरुषाकडे जाऊ शकत असे. 
स्त्रीने एकाच पुरुषाशी निष्ठावंतपणे पत्नीधर्माने राहावे हा 
नियम इवेतकेतुने केला. पत्नीने व्यभिचार केल्यास तिला 
भ्रूणहत्येचे पातक लागेल असे त्याने ठरविले. पतीने व्यभिचार 
केल्यास त्यालाही तेच पातक त्याने सांगितले. त्या काळी निर- 
निराळ्या समाजांत आठ प्रकारचे विवाह प्रचलित होते. ब्राह्म - 
णांत ब्राह्मविवाह रूढ होता. क्षत्रियांत गांधर्व व राक्षस विवाह 
बर्‍याच प्रमाणात होत असत. दुष्यंत- शकुंतला यांचा विवाह हे 
गांधर्वेविवाहाचे उदाहरण होय. भोष्माने केलेले काशिराजाच्या 
कन्यांचे हरण, दुर्योधनकृत चित्रांगदकन्येचे हरण व अर्जूनकृत 
सुभद्राह्रण ही राक्षस विवाहाची उदाहरणे होत. मामाच्या 
मुलीक्षी विवाह होत असे. थोरल्या भावाचे लग्न झाल्यावाचून 
घाकट्याचे करणे निषिद्ध मानले जाई. भ्रातृहीन कन्या सहसा 
कुणी पत्करीत नसत. गुरुकन्येशी विवाह निषिद्ध होता हे खरे; 
पण महाभारतात असे अनेक विवाह झालेले दिसतात. कहोड 
आणि उत्तंक यांनी गुरुकन्येशीच लग्न केले होते. अनलोम 
विवाहाला संमती होती. पराशर-सत्यवती, च्यवन-सुकन्या 
क्रःचीक-गाधिकन्या, क्रष्यशूंग-शांता,अगस्त्य- भ 


लोपामुद्रा, जमदग्नी 
रेणुका यांचे विवाह ही अनुलोभ विवाहाची उदाहरणे होत. 
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ब्राह्मणाने शूद्र कन्या करू नये असा निषेब होता. समान 
वर्णांतला विवाह प्रशस्त मानला जाई. वधूपिता लग्नाच्या 
वेळी आपल्या मुलीचे देज घेत असे. भीष्माने पांडूसाठी माद्री 
ही कन्या तिच्या वापाला देज देऊनच आणली होती. गाळवाने 
कालिराजकन्पा माववी हिला देज देऊनच वरले होते. मात्र 
खू्ढी अश्ी असली, तरी महाभारतात या शुल्कग्रहणाची निदाच 
केली आहे. तसेच कोणताही प्रतिलोम विवाहही निद्यच मानला 
आहे. अपवाद कायं तो एकच. ययाती या क्षत्रियाने देवयानी 
या ब्राह्मणकन्येला वरळे आणि तो विवाह तेवढा समाजाने 

दूषणीय ठरविला नाही. 
यक्ष, राक्षस, नाग, सुपर्ण या तत्कालीन आर्येतर जाती 
होत. भारतात त्यांची वस्ती होती व राज्येही होती. या आर्ये- 
तर जातींतल्या मुलींशीही आर्यांचे विवाह होत. जरत्कारू- 
वासुकी (नाग) ; भीम-हिर्डिवा (राक्षस), अर्जुन-उळूपी (नाग) , 
इ. यांची उदाहरणे होत. दीर्घतम्याते त्रेवणिक स्त्रियांना पुनवि- 
वाहाची वंदी प्राचीन काळीच केली होती. पातित्रत्याच्या उच्च 
कल्पनांमुळे ही बंदी भारतीय्र आर्यांत रुढ झाली. महाभारत- 
काळी उच्च वर्णांच्य़ा स्त्रिया पुनविवाह करीत नसत. कदाचित 
कोणी केल्यास ती स्त्री हीत व पतित समजली जाई. एका 
पुरुषाला अनेक पत्नी करण्याचा अधिकार प्राचीन काळायासून 
हाभारतकालापर्यंत व पुढेही चाळू होता. जिच्याशी लग्न 
करायचे ती कन्या अनुपभुकत असावी, असा प्राचीन कळापासून 
महाभारतकाळापर्यंत आग्रह होता. महाभारतकाळातल्या 
मुली लग्नाच्या वेळी प्रौढ असत असे सावित्री; कुंती, द्रोपदी, 
सुभद्रा, इ. स्त्रियांच्या उदाहरणांवरून कळते. यावरून महा- 
भारतकाळापर्यंत बालविवाह मुळीच होत नव्हते, असे म्हटले 
पाहिजे. बहुधा पुरुषांचे विवाह वयाच्या २१ व्या वर्षाधासून 
३० व्या वर्षापर्यंत व मुलींचे विवाह वयाच्या १५ किंवा १६ व्या 

वर्षी होत असत. 

नियोगाची चाल फार प्राचीन काळी अस्तित्वात होती. 
परशुरामाने क्षत्रियांचा संहार केल्यानंतर त्यांच्या निपुत्रिक 
विघवा स्त्रिया ब्राह्मणांना शरण गेल्या व ब्राह्मणांनी त्यांच्या 
ठिकाणी पुत्रोत्पत्ती करून क्षत्रिय वर्णाचा लोप होऊ दिला नाही, 
अशी क्त्था आहे. कौरव - पांडवांच्या कालातही तिचा 
आढळ होतो. पांडू व धृतराष्ट्र हे नियोगजन्यच होते. पण समा- 
जात पातिब्रत्याच्या कल्पना जसजक्या उंचावत गेल्या, तसतशी 
नियोगाची रूढी कमी कमी होऊ लागली. महाभारतकाळी ही 
रूढी वंद झाली होती. महाभारतात आर्य स्त्रियांच्या पाति- 
त वर्णने ठायी ठायी आढळतात. एका सावित्रीचेच 
या बाबतीत फार बोलके आहे. तिच्या ख्पाने 
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पातित्रत्य- घमंच जणू मूतिमंत झाला आहे. त्याचा ६. 
आज हजारो वर्षे हिंदू स्त्रियांच्या अंतःकरणावर कोरला 
गेला आहे. श्री. चितामणराव वैद्य म्हणतात. ' द्रौपदी, सीता, 
दमयंती इत्यादी अनेक पतित्रता स्त्रियांची सुंदर चरित्रे आर्ज 
हजारो वर्षे आमच्या हिदू लोकांच्या स्त्रियांच्या दृष्टीसमोर 
महाभारताने ठेवलेली असल्यामुळे, पातिब्रत्य हा आमच्या दिर 
स्त्रियांचा अवर्णनीय अलंकार होऊन वसला आहे. महाभा 
हिंदू समाजावर जे अनेक उपकार आहेत त्यांपैकी, त्त्शि 
पातित्रत्याचे जे अतिशय उदात्त स्वरूप त्यात वर्णन न्स जाच 
हा एक मोठा महत्त्वाचा उपकार आहे अणि तो दिद 
कधीही विसरणार नाही. ' आयात 
स्त्रीने पतीवरोबर सती जाण्याची चाल भारतीय थर ह: 
रूढ होती. सतीच्या धैर्याला पातित्रत्याची पवित्र आणि रड ४. 
कल्पना हाच एकमेव आघार आहे. ही चाल शाचा जरब 
भारतकालापर्थंत आणि अलिकडच्या काळात इंग्रजाच क. 
येईपर्यंत चालू होती. ग्रीक इतिहासकारांनी या विषयात धीर 
आहे, की पंजावातल्या स्त्रिया अत्यंत धैर्याने १ तात 
आपल्या पतीच्या चितेवर जाळून धेऊन देहत्याग १. श्री 
पांडूवरोबर संती गेळेळी माद्री ही पंजाबातलीच होत" 
कृष्णाच्या कित्येक स्त्रियांनी श्रीकृष्णाचे निर्याण झाल्या 
प्रस्यात अनुगमन केळे, अशीही कथा महाभारतात य श्या 
पडद्याची चाळ महाभारतकाली म्हणजे सर्न ळी 


2 व क ह न्स ह्‌ द 
सुमारास राजे लोकांत रूढ होती. राजसित्रियांचे नल आहेत. 
पडत नाही, अशी वगंने सौतीने महामारतात घातली तुर्मा 


गी 


मात्र ही चाल प्रारंभापासून आर्य क्षत्रियांत नसावी, अ दाही 
आहे. मूळ भारताच्या काळातही तिचा आढळ पी हीत 
सुभद्रा रेवत पर्वताच्या महोत्सवात उघडपणे 3... वदीही 
म्हणूनच ती अर्जुनाच्या दृष्टीत पडली. वनवासामध्य 
पांडवांबरोबर उघडपणे फिरत होती. ती जयद्रथाच्या क्रेहीं 
आली आणि त्याने तिचा अपहार करण्याचा प्रश. 
तो त्यामुळेच. अश्ना अनेक उदाहरणांवरून गक ही वॉर 
काळात क्षत्रिय स्त्रियांना पडदा नव्हता, असे दिसते हतात” 
कधीपासून अंमलात आली, याविषयी श्री. च पयत बॉ 
* बहुधा ही पडद्याची रीत पशियन लोकांपासून हम सार्वभी 
शाहांच्या अनुकरणाने हिंदुस्थानातील नंदादी ५०० र 
राजांनी उचलली अतावी; म्हणजे इ. स. पु. की र्ष 1 
सुमारास ती घेतली गेली असून, महाभारतकाली ह 
असावी. ' नमर्णभावे र्त 
धर्भे आणि नोती - महाभारतात धर्मावर्मतिर्णट त भीर्णी 
प्रसंग निर्माण झालेले दिसतात. या प्रसंगी श्री" 


खंड सातवा १७२३ महाभारत 


पराशर, व्यास, धर्मराज, इ विचारवंतांनी जे विचार प्रकट 
केळे आहेत, ते मननीय आहेत. भारतीय तत्त्ववेत्त्यांचा पहिला 
सिद्धान्त हा, की धर्म हे साध्य नसून साघन आहे आणि 
समाजाची उन्नती हे त्याचे साध्य आहे. म्हणून त्यांनी धर्माची 
व्याख्या केली, ती अशी-' धारणाद्वर्ममित्याहुर्घर्मो घारयते 
प्रजा: << धर्म शब्दाचा अर्थ धारण करणे असा आहे. सर्वे 
लोकांना घर्माचेच अवलंबन असल्यामुळे धर्मच लोकांना 
धारण करतो. म्हणून ज्याच्या योगाने लोकांचे धारण होईल, 
तो धर्म असा सिद्धान्त आहे. 

यावरून धर्माचे अंतिम ध्येय समाजाचा उत्कषं असे असून, 
सत्य - असत्य, न्याय - अन्याय त्यावरून ठरविणे आवश्‍यक 
आहे, हा दुसरा सिद्धान्त निष्पन्न होते. 

समाजाचा किवा राष्ट्राचा उत्कर्ष होईल, अशा प्रकारची 
नियमने म्हणजे धर्म अशी व्याख्या एकदा पत्करली म्हणजे ही 
नियमने सव काळी व सर्व स्थानी एकाच प्रकारची असणं शक्य 
नाही, हा विचार मान्य करणे प्राप्तच होते. महाभारतातील 
प्रज्ञावंतांनी हा विचार अनेक ठिकाणी सविस्तर मांडला आहे. 
प्रत्येक युगातील धर्म वेगळे असतात, असे व्यासांनी स्पष्टच 
सांगितले आहे. मोक्षवर्मांचे सिद्धान्त शाश्‍वत असले, तरी 
व्यवहारधर्माचे सिद्धान्त त्रिकालाबाधित असणे शक्‍य नाही. 
परिस्थिती नेहमी पालटत असते. तदनुसार समाजावरची 


__ 


बंधनेही बदलणे भाग असते. देशकालाप्रमाणे धम पालटतो, 


असे भीष्मानेही सांगितले आहे. तो दलोक असा- 
स एव धर्मः सो$धर्मो देहे काले प्रतिष्ठित: । 
अद्यानसनतं हिसा धर्मो ह्यावस्थिकः स्मृतः ए। 
ी (झ्यांति. ३६-११) 
अथे -- योग्य वेळी आणि योग्य स्थळी जो धर्म ठरतो, हतो 
अयोग्य वेळी आणि अयोग्य स्थळी अधर्म होतो. चोर्यकम, 
असत्यभाषण, हिसा या सर्वांची गोष्ट अशीच आहे.घर्म हा 
परिस्थितीप्रमाणे ठरवावा लागतो. 
दुसर्‍या एका प्रसंगी भीष्मानेच पुढील विवेचन केले आहे - 
आपत्ती आली अप्तताना पूर्वीच्या लोकांनी आचरण केलेल्या 
गोण धर्माचेही आचरण करावे. कारण हे भारता, संपक्तेच्या 
कालाचे धर्म निराळे आहेत व आपत्कालाचे घम निराळे आहेत. 
द्रव्यसंग्रह्‌ केल्यावाचूनही घम संपादन री येईल; पण 
चरितार्थाचे महत्त्व धर्माहूनही अधिक आहे. ज्या कळ 
धर्मनिष्ठ राहूनही द्रव्याची प्राप्ती होईल, असा खात्रीचा उ 
नाही. म्हणूनच आपत्काली अधर्मालाही धर्माचे स्वरूप येते व 


धर्मही अधम होतो, असे ज्ञानी लोकांचे मत आहे. 7 
भिन्न प्रसंगी व देश, काल आणि परिस्थिती यांच्याप्रमाण 


वर्माचे रूप बदलत असेल तर, विबिष्ट प्रसंगी माणसाने वर्तन 
कसे ठेवावे आणि ते कशाच्या आघाराने निश्चित करावे असा 
प्रश्‍न पुढे उभा राहातो. सत्य, अहिसा, क्षमा, यांबद्दल काही 
शाइवत सिद्धान्त असते, तर काही झाले तरी त्याप्रमाणे वागावे 
असे धोरण ठेवता आले असते. पण तसे नाही. कधी सत्य हे 
असत्य ठरते आणि भलत्याच वेळी, समाजाची हानी होत आहे 
अश्या प्रसंगीही, सत्याचरण केले तर त्यामुळे प्राणी नरकास 
जातो, असे भारतीय तत्त्ववेत्ते निक्षून सांगतात (कर्ण.६९) . 
अश्या स्थितीत धर्माधर्मनिणंय करताना आपली वृद्धी 
वापरावी आणि तारतम्य पाहून योग्यायोग्य ठरवावे, असा 
महाभारतकारांचा अभिप्राय दिसतो. सत्यासत्याचा विचार चालू 
असता भीष्माने युविष्ठिराला सांगितले आहे, ते असे - श्रुतीत 
जे जे सांगितले आहे तो तो धर्म होय, असे कित्येक म्हणतात; 
व कित्येकांच्या मते तो सर्वच धर्मे होय असे नाही. या दुसर्‍या 
मताचा आम्ही तिरस्कार करीत नाही. कारण श्रुतीत प्रत्येक 
गोष्ट सांगितलेली असणे शक्‍य नाही (शांति १०९). यास्तव 
धर्मनिर्णयाच्या कामी स्वतःची तारतम्य बुद्धी वापरली पाहिजे. 
पुढे एका प्रसंगी तर भीष्माने धर्मराजाला स्पष्टच 
सांगितले आहे - 
तस्मात्‌ कोन्तेय विडुषा घर्माधसंविनिचये 11 
बुद्धिमास्थाय लोके$स्मिन्‌ वातितव्यं कृतात्मना ।। 
(शांति.१४१.१०४) 
अर्थ- म्हणून हे कुंतीपुत्रा, विद्वान पुरुषाने धर्म आणि 
अधर्म यांचा निर्णय करण्याच्या कामी वृद्धीचा अवलंब करून 
या लोकात वागले पाहिजे. 
महाभारतातला धर्म हा प्रवृत्तिघधर्मे आहे. सदर ग्रंथ मुख्यत: 
ऐहिक उत्कर्षाची प्रेरणा देणारा, त्याचे मार्ग सांगणारा व त्या 
ऐहिक वैभवावाचून सवे व्यर्थ होय, असे निक्षून प्रतिपादन कर- 
णारा आहे. ऐहिक ऐश्वर्य, दिगंतापर्यंतचे साम्राज्य, त्रिखंडात 
दुमदुमणारी कौर्ती, इ. आकांक्षा मानवी मनात निर्माण करून 
त्यासाठी मरण - मारणाचा संग्राम करण्याची प्रेरणा देणारा 
संदेश या भव्य ग्रंथात आहे. मोक्ष हे मानवाचे अंतिम ध्येय 
असले पाहिजे, हे महाभारतकारांनाही मान्य आहे; पण मोक्ष 
ही अत्यंत उन्नत अशी अवस्था असल्यामुळे ती समाजाच्या 
प्रगत व प्रगल्भ अवस्थेतच शक्‍य असते. ज्या समाजातील 
लोकांचे आचार शुचिर्भूत आणि विचार प्रगल्भ व पवित्र 
आहेत, जिथे राज्यव्यवस्था उत्तम आहे, जिथे लोकव्यवहार 
सुरळित चालतात, जो समाज विद्यासंपन्न व पराक्रपी असून 
परकीय आक्रमणापासून संरक्षण करण य अ 
समाजात पम तिज त काक, त त चि 
ती या गोष्टी शक्‍य 


महाभारत 


आहेत, असा भारतीय तत्त्ववेत्त्यांचा सिद्धान्त आहे. यासंबंधी 
महाभारतात म्हटले आहे, ते असे - 
यस्येव बलमोजःच स धमंस्य प्रभनंर:ः 
(्ांति. १५२.१८) 
अर्थे- ज्याच्या जवळ वल आणि ओज आहे असाच मनृष्य 
धर्माचरण करण्यास समर्थ आहे 
अज्ञानात्त खितपत पडलेल्या हीनदीन व भुकेकंगाल असलेल्या 
समाजाचा आणि मोक्षाचा काडीइतकाही संवंध नाही- 
क्षुधा निर्णुदति प्रज्ञा धमर्बाद्धि व्यपोहि । 
क्षुघापरिगतज्ञानो ्धाति त्यजति चेव हि ॥ 
(आदवमेविक. ९०.९१) 
अर्थ- भुकेकंगाळ्पणामुळे माणसाचा वृद्धिश्रंण होतो आणि 
त्याच्या घर्मनिष्ठेचाही लोप होतो. क्षुधा माणसाचे ज्ञान नष्ट 
करून त्याचे धेयंही हिरावून घेते. 
हे कठोर सत्य महाभारतातल्या प्रज्ञावंत पुरुषांना चांगले 
माहीत होते. आणि म्हणून धर्मव्यवस्थेत भारतीय तत्त्ववेत्त्यांनी 
राजघर्माला अग्रस्थान दिले आहे. भीष्म म्हणतो - 
यथा राजन्‌ हस्तिपदे पदानि संलीयन्ते सववंसत्त्वोद्भवानि । 
एवं धर्मान्‌ राजधरमेषु सर्वान्‌ सर्वावस्थान्‌ संप्रलोनान्‌ निबोघ ।। 
(शांति. ६३.२५) 
अर्थ - हे राजा, ज्याप्रमाणे एकट्या हत्तीच्या पावलात 
इतर सवे प्राण्यांच्या पावलांचा समावेश होतो, त्याप्रमाणे एका 
राजधर्मात इतर सर्व धर्मांचा सवे प्रकारे अंतर्भाव होतो, हे तू 
पक्के समज. 
राज्याच्या व समाजाच्या सुव्यवस्थेची जवाबदारी फक्‍त 
राजावरच असते असे नाही. प्रजेलाही त्या बाबतीत काही 
क्तव्य असते. या विषयीचे दोन इलोक असे- 
अरक्षितारं हर्तारं विलोप्तारमनायकम्‌ । 
तं वे राजर्काल हन्युः प्रजा: संनह्य निघेणम्‌ ॥। 
अहं वो रक्षितेत्युक्‍त्वा यो न रक्षति भूसिपः । 
स संहत्य निहन्तव्यः इवेव सोन्माद आतुर: ॥। 
(अनुज्यासन ६१-३२-३३) 
थं 7 प्रजेचे रक्षण न करता तिजपासून जो कर घेतो व 
भरजेला सन्मार्गाला न लावता जो लुबाडतो, तो राजरूपी कली 
भजने सज्ज होऊन निष्ठुरपणे ठार मारावा. “ मी तुमचे रक्षण 
करीन असे म्हणून जो राजा त्पराप्रमाणे प्रजेचे रक्षण करीत 


नाही, त्याला सर्वांनी ए च क 
क होऊन पिसाळले 
ठार करावे. एक ह पिः ल्या कुत्र्याप्रमाणे 


महाभारतात धर्म 


गायिली आहे आणि ' अर्थ व काम यांची महती अनेक ठिकाणी 


1 ती वाचताना एक गोष्ट घ्यानात येते ती 


१७४ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


ही, की भारतीय तत्त्ववेत्ते त्रिविध पुरुपार्थांचे सारखेच महत्त्व 
मानतात. धर्माचे महत्त्व फार याबद्दल वादच नाही; पण केवळ 
त्याकडे जास्त लक्ष देऊन जर कोणी अर्थ व काम यांचो हानी 
करू लागला, तर त्याचा नाश झाल्यावाचून राहणार नाही, 
असे महाभारतात अनेक वेळा अनेक विचारवंतांनी सांगितले 
आहे. वलराम एका प्रसंगी म्हणतो - 
घर्माथा धमकामो च कामाथा चाप्यपीडयन्‌ । 
धर्मार्थकामान्‌ योःम्येति सो5त्यन्तं सुखमदनुते ।। 
(शल्य. ६०.२२) 

अर्थ - जो मनृष्य़ विषयवासनेने धर्मार्थींन धक्का लागू दत 
नाही, अर्थ साधण्यासाठी धर्मकाम वुडवीत नाही आणि केवळ 
धर्माच्या पाठीस लागून अर्थकामांवर पाणी सोडीत नाही; तै 
घर्म, अर्थ व काम (ऐहिक वबिपयाबद्दलच्या वासना) या 
तिहींचे एकसमथावच्छेदेकरून समसमान सेवन करतो, तोच 
आत्यंतिक सुख भोगतो. 3 हक 

घन हे जसे राष्ट्राचे बळ आहे, तसेच क्षात्र तैज €. 
राष्ट्राचे वळ आहे. ही दोन्ही परस्परावलंबी आहेत. प 
प्राप्ती झाल्यावर त्याच्या रक्षणासाठी माणूस आपले क्षात्र टे 
प्रगट करतो; त्याचप्रमाणे पुण्कळ वेळा क्षात्र तेजाने लदपीड 
वश करून घेतो. पण एवढे खरे, की धन असूनही क्षात्र तेज नसे नी 
तर सर्वे व्यथे होते. म्हणूनच भारतीय तत्त्ववेत्त्यांनी क्षात्र तमा 
महती तर गायिळीच; शिवाय रणात छातीवर वार घेत धारा 
तीर्थी पडणार्‍या वीराला योगयुक्‍त संन्याशाची गती 
मक्‍ती मिळते असेही सांगितले. द्रोपदी, भीम, कुंती, इ- मही 
भारतातल्या स्त्रीपुरुषांनी क्षात्र तेजाला खूपच गौरविले आहे. 
या सर्वांत विदुलेने आपल्या पुत्राला दिलेला क्षात्र धम _ 
तेजस्वी संदेश हा सर्वश्रेष्ठ ठरतो. याविषयी डॉ. पु. ग. सहल 
म्हणतात-- “ विदुळेचा हा क्षात्र धर्माचा संदेश इतका ग्रहर 
इतका हृदयभेदक आहे; स्वाभिमान, आवेश, चैतन्य यांत 
इतका रसरसलेल आहे, की तो वाचीत असताना क्षात्र धर्माच 
अग्निमय मूर्तीचा आपल्या पुढे उभी आहे की काय असा मा 
होतो. असा संदेश ज्या देशातील माता आपल्या पुत्रांना 
त्या देशातच अजिक्य, अपराजित व अमोघ पराक्रमी असे पु 
निर्माण होतात. ” 

घन आणि क्षात्र तेज यांच्याप्रमाणेच उद्योग किवा प्रयल 
हे प्रवृत्तिवर्माचे तिसरे अंग होय. महाभारतात कृष्ण, नक 
भीम, अर्जुन यांच्यासारखे पुरुष सदैव उद्योगाचीच प्रशंसा र 
ताना आढळतात. * पुरुषाने प्रयत्न करीत असावे, केवळ क 
फिरले असे म्हणून निस्तेज, विषण्ण किंवा म्लात होऊंत बस 
नये * असे कृष्णाने म्हटले आहे (उद्योग ७७.) 


खंड सातवा 


पितामह भीष्म याहून जास्त स्पष्ट शब्दांत प्रयत्नवादाचे 
हत्त्व सांगत आहे - 
उत्थानेन सदा पुत्र प्रयतेथा युधिष्ठिर । 
न हयुत्यानमृते देवं राज्ञाम्थ प्रसाबयेत्‌ ॥। 
साधारणं हयं हथेतहेवमुत्यानमेव च । 
पोरुषं हि परं मन्ये देवं निश्‍चित्य मुच्यते 11 
(शांति. ५६-१४-१५) 
अर्थ- हे पुत्रा युविष्ठिरा, तु उद्योगाच्या दृष्टीने प्रयत्न कर. 
उभे राहिल्यावाचून अर्थात पुरुषप्रयत्न केल्यावाचून देव हे 
राजांचा अर्थ कधीही साध्य करून देणार नाही. दैव आणि पुरुष- 
प्रयत्न ही दोन्ही समानच आहेत. पण त्यांमध्ये मी प्रयत्नाला 
अधिक महत्त्व देतो. दैव हे फलाच्या द्वारे अनुकूल किवा प्रति- 
कूल ठरते, असे समजून त्याच्यावर हवाला ठेवू नये. 
सावधानता, दक्षता, साहसी वृत्ती यांचीही महाभारतात 
अनेक ठिकाणी प्रशंसा केली आहे. 
न हि प्रमादात्‌ परमस्ति किळ्चित्‌ वधो नराणासिह जीवलोके । 
प्रमत्तमर्था हि नरं समन्तात्‌ त्यजन्त्यनर्थाइच समाविशन्ति ॥ 
(सौप्तिक. १०.१९) 
अर्थ- या लोकी मनुष्यांना वेसावधपणापेक्षा अधिक घातक 
असे काहीच नाही. वेसावध राहणार्‍या मनुष्याला सर्व प्रकारची 
संपत्ती सोडून जाते आणि त्याच्यावर संकटे मात्र कोसळतात. 
ही व अक्ांसारखी वचने पाहिल्यावर महाभारतातल्या 
प्रवृत्तिधर्माची चांगली कल्पना येते. राष्ट्राचा उत्कर्ष, वैभवशाली 
जीवन, साम्राज्यसत्ता अद्या भव्य आकांक्षा त्या पुरुषाच्या 
चित्तांत होत्या. लोकांनी त्यासाठी अहोरात्र प्रयत्न करावे, 
अशी त्यांची इच्छा होती. षड्रिपूंची निदा करणे त्यांना मान्य 
नव्हते. संताप, क्रोध, ऐश्वर्याचा लोभ, यांवाचून माणसाच्या 
हातुन पराक्रम होणे शक्‍य़ नाही, हें ते जाणून होते. साहसी वृत्ती 
आणि नित्य मरणमारणाची सिद्धता यांवाचून ऐश्वर्य मिळणे 
शक्‍य नाही, हेही त्यांना पक्के ठाऊक होते. 
राजनीती- महाभारतात राजधर्माचे जागोजाग विवेचन 
आले आहे. नारद, कणिक, भरद्वाज, भीष्म, कृष्ण, इत्यादींच्या 
मुखांतून त्याचा सविस्तर ऊहापोह झाला आहे. राजनीतीची 
अनेक अंगे व तिचे विविध पैलू त्या ऊहापोहात चर्चिले गेले 
आहेत. त्यांनी राजनीतीचे दोन प्रमुख विभाग मानले आहेत. 
एक गृहूनीती व दुसरी परनीती. राजाने आपल्या प्रजेशी कसे 
वागावे, राज्यात नैतिक गुणांचा उत्कर्षे कसा साधावा, राज्य 
सुखसंपन्न व ऐश्‍वर्यैवान कसे करावे, राज्यातले स्वास्थ्य कसे 
रक्षावे, राज्यावर अवर्षण, उत्पात, इ. अनथ कोसळले असता 
राजाने प्रजेची काळजी कोणत्या प्रकारे घ्यावी आणि या 


१७५ 


सहाभारत 


सर्वांसाठी स्वतःही चारित्र्यसंपक्च कसे असावे, याविषयीचे जे 
नियम व उपदेश महाभारतात आहेत ते राजवर्माच्या गृहनीतीत 
येतात. या गृहनीतीविषयी भौष्माने युद्धिष्ठिराला उपदेश 
केला आहे, तो असा- 

गरभिणी जसे आपल्या गर्भाचे पालन करते त्याप्रमाणे 
राजाने सदेव प्रजेचे पालन केले पाहिजे. ज्याप्रमाणे गभिणी 
आपल्याला स्वत:ला प्रिय असलेल्या गोष्टींचा त्याग करून 
आपल्या गर्भाला हितकारक तेच करते, त्याप्रमाणे कुसुश्रेष्ठा 
धर्माच्या अनुरोधाने वागणाऱ्या राजानेही नि:संशय तसेच 
वागले पाहिजे. म्हणजे आपल्याला इष्ट असतील त्या गोष्टींचा 
त्याग करून जी जी गोष्ट लोकहिताची असेल ती ती त्याने 
केली पाहिजे. ज्ञानसंप्च अशा राजाने चारही वर्णांवर सदैव 
दया केली पाहिजे. राजा धर्मात्मा व सत्यवक्ता असेल तरच 
प्रजेचे रंजन होते (शांति. ५६). कोप न पावणारा, व्यसन- 
शून्य, सोम्य शिक्षा करणारा आणि जितेंद्रिय असा राजा 
असला म्हणजे हिमालय पवेताप्रमाणे तो लोकांच्या विश्वासास 
पात्र होतो. ज्याच्या राज्यात प्रजा आपल्या पित्याच्या घरात 
असल्याप्रमाणे निर्भयपणे संचार करीत असते, तोच राजा 
सर्वात श्रेष्ठ होय. ज्याच्या राज्यामध्ये वास करणारे लोक 
आपल्या कर्मामध्ये आसक्त, केवळ आपल्या शरीरावरच प्रेम न 
करणारे, वश्य, शिक्षा मान्य करणारे, आज्ञेत राहणारे, दुसर्‍याला 
पीडा देण्याची इच्छा न करणारे आणि सत्पात्री दान करण्याची 
आवड असलेले असे असतात, तोच खरा पृथ्वीपती होय 
(शांति. ५७). राजाची उत्पत्ती धर्मासाठी आहे; आपल्या 
इच्छा तृप्त करण्यासाठी नाही. जो लोकांचे संरक्षण करतो 
तोच राजा होय, हे तू लक्षात ठेव. धर्म हा सवे प्राण्यांना 
आधारभूत असून, राजा हा धर्माला आधार आहे. राजाने 
लोकांनी प्राथना केल्यावाचून त्यांचे प्रिय करावे (शांति. ९३ 0; 
जो राजा सदाचाराने वागणाऱ्या लोकांशी असत्याचरण करतो, 
त्याचा आत्मा परशूच्या योगाने छिन्न झालेल्या वनाप्रमाणे त्या 
कर्माच्या योगाने क्षीण होतो. 

ज्यांना आपण परकीय समजून शत्रूसम लेखतो, त्यांच्याशी 
वागण्याचे जे नियम ती परनीती होय. या परनीतीसंबंधी महा- 
भारतात जे वर्णन केले आहे, ते संक्षेपात असे-- 

जय धर्मामुळे मिळत नाही, तर बलामुळे मिळतो. या लोकात 
धर्माचे अथवा अधर्माचे फल कोणी प्रत्यक्ष पाहिलेले नाही 
यास्तव धर्माधर्माची निष्फळ चर्चा करीत न बसता नाने 
सामर्थ्यप्रापतीची इच्छा करावी. कारण हें सर्व जग बल वया 
पुरुषांच्याच आधीन असते. संपत्ती, सेन्य व अमात्य या नश 
या लोकात बलवान पुरुषालाच प्राप्त 2 व गोष्टी 

हतात. जो ऐवर्यसंपन्न 
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नसेल तो पतित होय. द्रव्य अल्प, राज्य अल्प, बल अल्प, इ. 
सर्व प्रकारचे अल्प म्हणजे ते उच्छिष्टच होय. वळ आणि धर्म 
हे अधिकारी पुरुषामध्ये वास्तव्य करीत असले, तर ते मोठ्या 
भयापासूनही रक्षण करू दकतात. तथापि धर्माहून बलाचीच 
योग्यता अधिक आहे, कारण बलाच्या योगाने धर्म प्रवृत्त होतो. 
ज्याप्रमाणे जंगम पदार्थ पृथ्वीवरच अवलंबून असतात, 
त्याप्रमाणे धमं हा बळावरच अवलंबून असतो. वृक्षाचा आश्रय 
करून राहणाऱ्या वेलींची जक्ली वृक्षांवर सत्ता चालत 
नाही, तज्ञी वळावर धर्माची सत्ता चालत नाही. म्हणून 
राजाने वलाचे संपादन करावे. आपले व आपल्या शत्रूचे 
कार्य एकच असले, तरी वलाढच शत्रूशी संधी करून सावधपणे 
व युक्तीने कार्य साधावे; पण कार्य झाल्यावर मात्र त्या शत्रूवर 
कत्रीही विदववास ठेवू नये. आपल्यावर ज्याचा विदवास नसेल 
त्याच्यावर विश्वास ठेवूच नये; पण आपल्यावर विश्वास 
ठेवणार्‍यावरही तो ठेवू नये. कोणत्याही प्रसंगी आपल्या व 
प्रजेच्या जीविताचे रक्षण करणे अत्यंत आवदयक असते. 
त्यामुळे शत्रूकडून फसविळे जाऊ नये म्हणून नेहमीच सावध 
असणे हे आद्य कतव्य होय. अविश्वास हे त्याचे मूलसूत्र आहे. 
भीष्म म्हणतो - 
संक्षेपो नीतिक्ास्त्राणामविदववासः परो मतः । 
(शांति. १३८.९६) 
अर्थ - अविदवास हेच राजनीतीचे मुख्य व संक्षिप्त 
स्वरूप माहे. 
भरद्वाज म्हणतो- राजा वात्रंजया, आपत्तीच्या प्रसंगी योग्य 
प्रकारची मसलत करावी. योग्य प्रकारे पराक्रम गाजवावा, योग्य 
प्रकारे युद्ध करावे आणि प्रसंग पडला तर योग्य रीतीने पलाय- 
नही करावे. त्याविषयी विचार करू नये. नम्रता केवळ वाणीत 
असावी; पण अंत:करण तीक्ष्ण असावे. मित्राप्रमाणेच शत्रूचेही 
मधुर भाषणाच्या योगाने सांत्वन करीत असावे. 
प्रहरिष्यन्‌ प्रियं बरूयात्‌ प्रहरक्षपि भारत । 
हृत्य च कृपायोत ज्ोचेत च रुदेत च । 
(आदि. १४०.५६) 
अथे - शत्रूवर प्रहार करण्याचे मनात असता वरकरणी 
त्याच्याशी गोड बोलावे, प्रहार करीत असतानाही गोडच 
घोलावे आणि प्रहार केल्यावर त्याच्याविषयी सहानुभूती 
दाखवावी, खेद प्रदाशित करावा व रडावेही. 
कण, अग्नी आणि दात्रू यांचा अवशेष ठेवला, तर ते पुनः 
या तांत. का त्यांचा शेष ठेवू नये. शत्रू 
ते पुढे अत्यंत भोती. नळे त्यांचा अपमान झाला असल्यामुळे 
उत्पन्न करतात. म्हणून शत्रूने हृदयाला 


१७६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 
पाझर फोडणारे उद्‌गार काढले, तरी त्याला सोडू नये व 
त्याच्याविषयी दुःख बाळगू नये. निग्रह किवा अनुग्रह, कमा 
किवा शिक्षा या गोष्टी राजाने तारतम्य पाहून कराव्या. _ 
दात्रू जर अवेळीच चालून आला, तर त्या वेळी आपले सामथ्य 
दाखविण्याच्या भरीस न पडता सूज्ञ पुरुषांना संमत असलेल्या 
मार्गाचा अवलंब करून त्याच्याशी स्नेह करावा. क्रोध १ 
अहंकार यांचा त्याग करून शत्रूच्या छिद्रांचा शोध घेत राहात” 
वहेदमित्रं स्कन्धेन यावत्कालविपर्य॑यः । 
तत: प्रत्यागते काले भिन्द्याद्‌ घटमिवाइमनि ॥ 
(आदि. १४०-२१) 
अर्थ - आपला काळ उलट असेल तोवर इात्रूला डोक्‍यावर 
घ्यावे; पण योग्य काळ आलेला पाहून दगडावर आपटलेल्या 
मडक्‍्याप्रमाणे त्याचा चुराडा करावा. _ 
आज्ञा कालवतीं कुर्यात्‌ कालं विध्नेन योजयत्‌ । 
विघ्नं निमित्ततो ब्रूयाज्निमित्तं वापि हेतुतः ।। 

१ (आदि. १४०-८८ 
पण तिला 
कालाची मर्यादा सांगावी आणि ती सफल होण्याला 
आणावी. आलेल्या विघ्नांचेही काहीतरी कारण सांगात ” _ 
त्या कारणांच्याही मुळाशी कोणता तरी हेतू असल्याचे 
थोडक्यात सांगायचे तर- , 

कर्मणा येन केनेव मुदुना दारुणेन च । 


उद्धरेत्‌ दीनमात्मानं समर्था धमंभाचरेत्‌ ।। ) 
(आदि. तशा 


अर्थ - सौम्य असो व भयंकर असो; जे आवश्यक त नॉ 
करून दीनदशेतून आपला उद्धार करून घ्यावा. प्रथम 
व्हावे आणि सामथ्ये आल्यावर धर्म आचरावा. ढा 

महाभारतीय राजनीतीत शत्रूचा संहार करावा, क़ 
कपटाने उत्तर द्यावे, येन केन प्रकारेण शत्रूचे मूळच 
काढावे, इ. उपदेश असला, तरी भारतीय पुरुषांना 
भलतीच होस होती किवा ते युद्धपिपासू होते, असे मात्र 
नये. युद्ध शक्‍य तो टाळावे आणि अपरिहार्य ठरळेच "न 
करावे, असा त्यांचा उपदेश आहे. युधिष्ठिराला नारदर्म्ट हन 
“हे शत्रुतापना, युद्ध करून रक्तपात करणे हे होता ८ ब्र 
टाळले पाहिजे. यास्तव शत्रूच्या नाशास उद्युक्त त. दम 
प्रथम साम, दान, भेद हे उपाय योजावे. या उपायांच वदीत 
प्रकारे योजना केल्याने प्राणहानी न होता आपला उद्दय _ ). 
जातो. हे प्रजापालका, तु असेच धोरण ठेवतोस ना (ससा 

भीष्मही युधिष्ठिराला अश्याच प्रकारे सांगतो- युशि 
तुझे चतुरंग सैन्य प्रबल आणि पुष्ट असू दे. तसे 


खंड सातवा 


सामोपचाराचेच वर्तन ठेव आणि त्याचा उपयोग नच झाला 
तर युद्धाविषयीचा प्रयत्न कर. कारण युद्धातील जय हा निकृष्ट 
प्रतीचा आहे. तो स्वाभाविक रीत्या किवा दैवयोगाने मिळतो, 
असे तज्ञ लोकांचे मत आहे. म्हणून हे राजा, इतर उपायांनी 
कार्य होणे शक्‍य नसेल तरच युद्ध करावे. कारण युद्ध हा साम, 
दान आणि भेद यांच्या नंतरचा उपाय आहे. म्हणून परपक्षाच्या 
योद्धयांवर क्रो्यमिश्रित सामोपचाराचा पुनःपुन्हा प्रयोग 
करावा. अशी चोहों बाजूंनी पीडा उत्पन्न झाली म्हणजे शत्रू तह 
करायला तयार होतो. शत्रूचे जे अगदी खाजगी लोक असतील 
त्यांच्यामध्ये फाटाफूट करण्यासाठी गुप्त हेरांचा प्रवेश करवावा. 
जो दुसरा राजा आपल्या शात्रूहून श्रेष्ठ व बलिष्ठ असेल 
त्याच्याशी संधी करणे प्रशस्त होय. कारण तसे केल्याने शत्रूचा 
व त्याच्या इतर पराक्रमी पुरुषांचा प्रतिबंध होईल. अशा रीतीने 
पीडा देणे त्यांना अशक्‍य ठरते. 
सुभाषितवचने - वरील विवेचनाला अनुकूल अशी सुभाषिते 
व नीतिवचते महाभारतात सवंत्र विखुरलेली आहेत. त्यांतली 
काही पुढे दिली आहेत - 
कोतिरक्षणमाति७ळ कौर्तिहि परमं बलम्‌ । 
नष्टकोर्तेमंनष्यस्य जीवितं ह्यफलं स्मृतम्‌ ।। 
अर्थ - कौर्ती सांभाळण्यासाठी प्रयत्न कर. कारण कौर्ती हे 
माणसाचे श्रेष्ठ बळ आहे. ज्या माणसाची अपकीर्ती झाली, 
त्याचे जगणे निष्फलच होय. 
अतो हास्यतरं लोके किज्चिदन्यन्न विद्यते । 
यत्र दुर्जनमित्याह दुर्जेनः सज्जनं स्वयम्‌ ।। » 
अर्थ - जिथे दुर्जनच स्वतः सज्जनाला ' तू ढुजन आहेस असे 
म्हणू लागतो (तिथे) या जगात त्यापेक्षा अधिक हास्यास्पद 
गोष्ट कोणतीही नाही. 
नाधर्मशचरितो लोके सद्य: फलति गौरिव । 
शनेरावर्त्यंमानस्तु कर्तुमूलानि कृन्तति ॥ 
अर्थ - गाय जशी फळली की लगेच वीत नाही, त्याचप्रमाण 


माणसाच्या हातून अधर्माचरण घडले की त्या पापाचे फल त्याला 


लगेच मिळत नाही. पण हळूहळू येता येता ते पाप त्याला 


गाठते आणि मग त्याची पाळेमुळे कुरतडून टाकते. 

न जातु काम: कामानाभुपभोगेन शाम्यति । 

हविषा कृष्णवत्मेंव भूय एवाभिवर्षते ॥। 

अर्थ- अग्नीत हविद्रेव्य घातल्याने तो विझत नाही ; तर अधि- 

कच पेटतो. त्याप्रमाणे विषयांचा उपभोग घेतल्याने विषय़वासना 
मंदावण्याऐवजी अधिकच वाढत जाते. 

सुप्रणीतो बलौधो हि कुरुते कार्यमुत्तमम्‌ । 

अन्थं बलं जडं प्राहु: प्रणेतव्पं वित्तक्षण: ।। 
भा. सं. को. ...१२ 


१७७ 


भहाभारत 


अथे - सेनासमूहाला नीट मार्गदशन केळे असता त्याच्या 
हातून उत्तम कार्य होते. सन्य हे आंघळे व अज्ञ असते. यास्तव 
दूरदर्शी नेत्यांनी सेन्याला योग्य मार्गदर्शन केले पाहिजे. 
परनेयो5ग्रणीयंस्य स मार्गान्‌ प्रतिमु ह्यति । 
पन्थानमनुगच्छयु: कथ तस्य पदानुगा: 11 
अर्थ - एखाद्या समाजाचा पुढारी परप्रत्ययनेयवद्धी झाला 
म्हणजे त्यालाच आपल्या मार्गाविषयी मोह पडतो. अज्ञा स्थितीत 
अनुयायी त्याच्या मार्गाचे अनुसरण कसे करू शकतील ? 
प्रच्छ्यो वा प्रकाशो वा योगो योर्झर प्रबाधते । 
तट्ठे शस्त्रं शस्त्रविदां न शस्त्रं छेदनं स्मृतम्‌ ॥। 
अर्थ - गुप्तपणे असो किवा उघडपणे असो; जे साधन शत्रूला 
मारक ठरते, त्यालाच शस्त्रवेत्ते शस्त्र समजतात. केवळ 
कापणारे तेच शस्त्र नव्हे. 
प्राज्ञस्तु जल्पतां पुंसां श्रुत्वा वाच: शुभाश्भा: । 
गुणवद्वाक्यमादत्ते हंस: क्षोरमिवास्भस: ।। 
अर्थ - लोकांची बरी किवा वाईट बोलणी ऐकून शहाणा 
मतुष्य हंसक्षीरन्यायाने त्या बोलण्यातून जे वचन गुणकारी 
असेल, तेवढेच नेमके घेतो. 
न धर्भंपर एव स्याच चार्थपरमो भवेत्‌ । 
न कामपरसो वा स्यात्‌ सर्वान्सिवेत न्यायत: 11 
अर्थ - (घम, अर्थ व काम हे तीन इहलोकरीचे पुरूषार्थ 
आहेत. म्हणून) मतुष्याने त्यांतून केवळ धर्माच्या, केवळ 
अर्थाच्या किंवा केवळ कामाच्या नादी न लागता तीन्ही पुरुषार्थ 
यथायोग्य प्रमाणात यथाकाल साघावे. 
अरण्ये विजने न्पस्तं परस्वं दृर्यते यदा । 
झनसा$पि न वाज्छन्ति ते नरा: स्वर्गंग।झिनः ॥ 
अर्थ - अरण्यात, निर्जनस्थळी पडलेले दुसऱ्याचे द्रव्य पाहून 
ज्यांना ते घेण्याची मतनानेही इच्छा होत नाही, ते पुरुष स्वर्गाला 
जातात. 
धर्म एव हतो हन्ति धर्मा रक्षति रक्षित: । 
अर्थ - आपण जर धर्माचे पालन केले तर धर्मे संकटातून 
आपले रक्षण करतो; पण आपणच जर धर्म घुडकावून लावला 
तर तो आपले रक्षण करीत नाही. र 
असंत्यागात्पापकृतासपापान्‌ 
तुल्यो दण्ड: स्पृशते मित्रभावात्‌ । 
शुष्केणाद्र॑ दह्मते मिश्रभावात्‌ । 
तस्मात्पापे: सहू सान्धि न कुर्यात्‌ ॥। 
अर्थ - पापी माणसाची संगत सोडली नाही तर निष्पाप 
माणसांनाही केवळ पाप्यांचे जोडीदार म्हणून त्यांच्या बरो- 
बरीने शिक्षा मिळते. वाळलेल्या सर्वणात ओले सर्पग मिसळले 


महाभारत 


तर वाळल्याबवरोवर ओलेही जळते. म्हणून पापी माणसांची 
संगती धरू नये. 
एकं विषरसो हन्ति दास्त्रेणेककच वध्यते । 
सराष्ट्रं सप्रजं हन्ति राजानं मन्त्रविष्लवः 1। 
अर्थे - विष दिले, तर ते पिणारा एकच मनुष्य मरतो. 
शस्त्राने वार केला तर एकटाच मरतो. परंतु राजाची गुप्त मसळत 
फुटली तर राष्ट्र व प्रजा यांच्यासह राजाचा नाश होतो. 
अप्राप्तकालं वचनं बृह्स्पतिरपि ब्रुवन्‌ । 
लभते वुद्धयवज्ञानमवमानं च भारत ॥। 
अर्थ - हे राजा, योग्य समय प्राप्त झाला नसता जर एखा- 
द्याला सल्ला दिला, तर वृहस्पतीच्या वृद्धीचीही हेटाळणी होते. 
त्याचा अपमान केला जातो. 
सुलभा: पुरुषा राजन्‌ सततं प्रियवादिन: । 
अप्रियस्य च पथ्यस्य वक्ता श्रोता च दुलंभ: ।। 
अर्थे - हे राजा, ऐकणाऱ्यांना गोड वाटेल, असे तोंडदेखले 
बोलणारे पुरुष हवे तितके मिळतात; मात्र कडू असले तरी 
पथ्यकर असेल ते बोलणारा वकता दुमिळ व ते ऐकून घेणारा 
श्रोताही दुमिळच होय. 
न देवा दण्डमादाय रक्षन्ति पश्षुपालवत्‌ । 
यं तु रक्षितुमिच्छन्ति बुद्ध्या संविभजन्ति तम्‌ ।। 
अर्थे - देव काही गुराख्याप्रमाणे हातात काठी घेऊन 
(आपल्या भक्तांची) राखण करीत नाहीत, तर ज्याचे रक्षण 
करण्याची त्यांना इच्छा होते, त्याच्या मनात बुद्धीची प्रेरणा 
देतात. 
न कुलं वृत्तहोनस्य प्रमाणमिति मे मतिः । 
अन्त्येव्वपि हि जातानां वृत्तमेव विशिष्यते ॥। 
अथे - दुराचारी माणसाचे कुल-गोत्र हे त्याच्या मान्य- 
तेला आधारभूत होऊ शकत नाही. त्याहून अंत्यजांत जन्मले- 
ल्याचे सदाचरण हे त्याला अधिक सन्मान मिळवून देते. 
घर्मे तिष्ठन्ति भूतानि घर्मो राजनि तिष्ठति । 
तं राजा साधु यः झास्ति स राजा पृथिवीपति: ॥। 
अर्थे - सर्वे प्राणिमात्र धर्माच्या आधारावर जगतात. तो 
धर्म राजाश्रित असतो. म्हणून जो राजा धर्माचे चांगले रक्षण 
करतो, तोच पृथिवीपती होण्याला पात्र होतो. 
आदावेव हि वतंव्यं मनुष्येण यथाक्षमम्‌ । 
यथा नातीतमथं व पचात्तापेन युज्यते ॥ 
अर्थ - कार्य बिघडले म्हणजे मग पश्‍चात्ताप करण्याची 
स्वत:वर पाळी येऊ नये, याकरिता मनुष्याने कोणत्याही 
हानी चाळप्यपुतीच हे कार्ये आपल्या शक्‍तीच्या 
1 नाही याचा विचार करून वागावे. 
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सुखं वा यदि वा दुःखं प्रिय वा यदि वा$प्रियम्‌ । 
प्राप्तं प्राप्तमु पासीत हूद्येनापराजितः ॥ र 
अर्थ - सुख होवो अथवा दुःख होवो; आपल्या मनासारख 
काही घडो अथवा न आवडणारे काही घडो; प्रसंगी जे ज 
कार्य प्रात होईल, तेते मन खचू न देता यथायोग्यपणे करीत 
राहावे. 
प्रभवार्थाय भूतानां धनंप्रवचनं कृतम्‌ । 
यः स्यात्प्रभवसंगुक्‍तः स धर्म इति निइचय: ॥। 
अर्थ - प्रागिमात्राचा अम्पूदय व्हावा म्हणून शास्त्र 
वर्माचा ऊहापोह केला आहे. अर्थात ज्याच्प्रा योगाने 
मात्राचा अम्य्‌दय साधेल तोच धर्म हे निश्‍चित आह. 
कालो वा कारणं राज्ञो राजा वा कालकारणम्‌ । 
इति ते संशयो मा भूत्‌ राजा कालस्य कारणम्‌ ॥। 
अर्थ - कालाच्या प्रभावाने राजा वरा किंवा वाईट €_ 
का राजाच्या प्रभावाने काळ बरा अथवा वाईट होती, क 
विषयी शंका वाळगू नकोस. दिवस वरे येण्याला किवा ब्‌ 
येण्याला राजा हाच कारण आहे 
मृषावादं परिहरेत्‌ कुर्यात्‌ प्रियमयाचतः । 
न कामान्न च संरंभान्त देषाद्वममुत्सुजेत्‌ ।। ७ 
अ्थ- राजाने आपल्या संबंधीच्या खोट्या गो 
हार करावा. प्रजेने मागणी करण्यापूर्वीच तिचे मुल 
करावे आणि सुखोपभोगांच्या नांदी लागून किवा नका त्याटी 
गर्दीमुळे किवा आपल्याला आवडत नाही म्हणून 
सबबीवर धर्माचरणाला फाटा देऊ नये. 
अतिक्रान्तं हि यत्कायं पडचाच्चिन्तयते नर: । 
तच्चास्य न भवेत्कार्य चिन्तया च विनव्यति॥। | मरी 
अर्थ - कार्य करण्याची वेळ निघून गेल्यानंतर ' अर रीत 
असे केले तर बरे झाले असते असा पश्‍चात्ताप त तती 
बसतो, त्याचे ते कार्य तर होत नाहीच; पण व्यथ 
मात्र झूरणीला लागतो. 
न तत्परस्य सन्दथ्यात्‌ प्रतिकूलं यदात्मत: । 
एष संक्षेपतो धम: कामादन्यः प्रवतेते । .___ 
अर्थ - आपल्या' स्वतःला जी गोष्ट प्रतिकूल किवा $ 
वाटते, तीच गोष्ट दुसऱ्याच्या नशिबी यावी असा... दूत 
मनात आणू नये. संक्षेपात हे धर्माचे लक्षण होय. 
धर्माचरण हे फलाच्या इच्छेने केले जाते. 
आगमानां हि सर्वेषामाचारः श्रेष्ठ उच्यते । 
आचारप्रभवो धर्मो धर्मादायुविवर्धते ।॥। ठ्ठ ञतिं 
अर्थ- सर्वे विद्यांपेक्षा प्रत्यक्ष सदाचरण हे श्रेष्ठ म्ट र्मी 
कारण धर्म हा आचारमूलक आहे. अश्या आचारमूर्ल 
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वागल्यास मनुष्याच्या आयुष्याची बुद्धी होते. 

सहाभारताचा काल - यासंबंधी चि. वि. वेद्य यांनी जे 
विवेचन केले आहे ते असे-सौतीने महाभारतास अतुक्रमणिका 
जोडून प्रत्येक पर्वाची अध्यायसंख्या व इलोकसंख्या दिली आहे. 
त्यावरहुकूम पाहता हल्ली प्रचलित असलेले महाभारत व 
सोतीचे महाभारत एकच, असे निश्चयाने म्हणता येते. या 
ग्रंथाचा काल अन्तःस्थ व वाह्य प्रमाणांवरून निश्चयात्मक 
रीतीने कायम करता येतो. 

महाभारतात एक लक्ष इलोक आहेत. अश्या एकलक्षात्मक 

ग्रंथाचा उल्लेख गुप्त कालातील एका लेखात “ शतसाहस्ऱ्यां 
संहितायां ' असा आलेला आहे. त्या लेखाचा काल इ. स. ४४५ 
चा आहे. तेव्हा इ. स. ४०० च्या पूर्वी महाभारताला हल्लीचे 
स्वरूप प्राप्त झाले असले पाहिजे. त्याही पूर्वी या ग्रंथाचा 
उल्लेख आढळतो, तो ग्रीकांच्या लेखांत. डायॉनक्रायसोस्टोम हा 
ग्रीक लेखक इ. स. च्या पहिल्या शतकात हिंदुस्थानच्या दक्षिण 
भागात पांड्य, केरळ इ. प्रदेशांत आला होता. त्याने लिहिले 
आहे कौ, हिंदुस्थानात एक लक्ष इलोकांचे ' इलियड ' आहे. 
त्याचा हा उल्लेख महाभारतालाच उद्देशून आहे, हे उघड आहे. 
त्या काळी दक्षिणेत महाभारत प्रचलित असले पाहिजे. 
यावरून सौतीचे महाभारत त्यापुर्वी बरीच वर्षे तयार झालेले 
असावे यात काही संशय नाही. 

यवनांचा उल्लेख महाभारतात वारंवार माशितान यंव- 
नांचा व आपला जवळचा परिचय अलेक्झेंडरच्या वेळेला झाला. 
तेव्हा साधारणपणे महाभारताच्या काळाची पुर्वमर्यादा इ. स. 
पुर्व २२० ही धरावयास पाहिजे. 

ज्योतिषशास्त्रातील राशी व नक्षत्रे या दोन गोष्टी या 
कालनिर्णयाच्या कामी उपयोगी पडतात. आर्यज्योतिषाची घटना 
नेक्षत्रांवर आहे आणि ग्रीक ज्योतिषांची घटना राशींवर आहे. 
महाभारतात जेथे तेथे नक्षत्रांचा उल्लेख आहे, राशींचा नाही. 
यावरून राशी हिंदुस्थानात महाभारताच्या मागाहून प्रचलित 
झाल्या हे निर्णयात्मक ठरते. ग्रीकांची शास्त्रे व कला यांचा 
भारतात प्रसार व्हायला दीघेकाळ लागल असला पाहिजे. म्हणजे 
राशींचा प्रचार इ. स. पू. २० च्या सुमारास झाला असावा. 
आणि महाभारत त्यापूर्वीचे असले पाहिजे. या दृष्टीने इ. स. 
ए. २५० हा महाभारताचा काल निश्‍चित ठरतो. व 

भारतसावित्री - महाभारताचा प्रमुख उद्दद घम आण 
ध्मनिरूपण हा आहे. कोणताही प्रसंग . वणेन करताना धर्म 
हाच एक व्यापक हेतू व्यासांच्या डोळयांपुढ ता स्व वा 
भारतभर धर्माचे नाव दुमदुमून राहिळे आहे. ' यतो धमंस्त 
जय: हे महाभारताचे घोषवाक्य आहे. ग्रंथाच्या शेवटी भारत- 
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सावित्री म्हणून जे चार इलोक दिले आहेत, त्यांत ग्रंथाचे घर्म 
हेच हृद्गत व्यक्‍त होते. त्यांतील एक इळोक असा - 
न जातु कामान्न भयान्न लोभाद 
धर्म त्यजेज्जीबितस्यापि हेतो: । 
नित्यो धर्म: सुखडुःखे त्वनित्ये 
नित्यो जोवो धातुरस्य त्वनित्य : ॥ 
अर्थ - कामाने, भयाने, लोभाने अथवा जीवाच्याही आज्ञेने 
धमे सोडू नये. कारण धर्म नित्यआहे व सुखदुःखे क्षणिक 
आहेत. जीव नित्य आहे आणि शरीर अनित्य आहे. 
व्यासांनी महाभारतकथेचे निमित्त करून तिच्या आधारा- 
वर त्या युद्धकथेला धमंसंहितेच्या रूपात परिवतित केले. वेदांचे 
सार जसे गायत्री मंत्र, तसे महाभारताचे सार धम हे आहे. 
काव्यदृष्ट्या श्रेष्ठत्व - जगामध्ये जी चार-पाच भव्योदात्त 
महाकाव्ये आहेत, त्यांत व्यासांचे हे आषे महाकाव्य सवंश्रेष्ठ 
आहे. ते सुबद्ध आणि भव्योत्तृंग असे काव्यशिल्प आहे. त्याच्या 
कथानकाचे स्वरूप विस्तृत असले तरी ते एकसंघ असून, त्यात 
विस्कळीतपणा मुळीच नाही. महाभारत रचताना व्यासांनी 
सदेव आपल्या संविधानकाकडे पुणं लक्ष ठेवले आहे. उदाहरणाथ 
श्रीकृष्णाचे चरित्र कौरव-पांडवांशी आणि भारतीय युद्धाशी 
संलग्न आहे, तेवढेच महाभारतात दिले आहे. त्याचे बालचरित्र 
कुठेच सांगितलेले नाही. कृष्णाने रुक्मिणीचे हरण ज्या चम- 
त्कृतिपूणं रीतीने केले, ती कथाही महाभारतात आढळत नाही. 
ही ग्रंथकाराची उगीव नसून ते त्याचे कौशल्यच म्हटले पाहिजे. 
बाह्यतः: भासणारी ही उणीव पुढे सौतीने हरिवंशपव हे खिल- 
पर्वे जोडून भरून काढली व अशा रीतीने श्रोत्यांची जिज्ञासा 
तृप्त केली. भारतीय युद्धात अठरा अक्षौहिणी म्हणजे सुमारे 
चाळीस ते पंचेचाळीस लक्ष सन्य गुंतळे होते. भारतातील सर्व 
राजे कौरवांच्या किवा पांडवांच्या बाजूस मिळून त्या युद्धात 
सहभागी झाले होते. त्यामुळे या युद्धाला राष्ट्रीय महत्त्व प्राप्त 
झाले होते. 
महाभारतातील व्यक्‍ती उदार चारित्र्याच्या आहेत. युधि- 
ष्ठिर. भीम, अर्जुन, कणे, द्रोण, भीष्म ही त्यांतील ठळक उदा- 
हरणे होत. श्रीकृष्णाचे चरित्र तर अद्वितीयच आहे. धम, नीती 
व तत्त्वज्ञान या तीन्ही बाबतीत तो राष्ट्राचा आदश पुरुषोत्तम 
होता. दुर्योधनाची भूमिकासुद्धा त्या दृष्टीने विचार करण्या- 
सारखी आहे. त्याच्या जीवनाचा ओघ पांडवांच्या वेरभावाने 
कलुषित झालेला असला तरी त्याचा दृढनिश्चय, मानोपणा 
त्याचे मित्रप्रेम व त्याची एकंदर राजनीती वाखाणण्याजोगी 
आहे. सावंभौमत्व तरी मिळवीन किवा मरण तरी पत्करीन 
या दोन गोष्टींच्या मधल्या पायरीला तो कधीही शिवला नाही. 
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वयास जरी पांडवपक्षपाती असळे तरी, दुयोधिनाचे यथातथ्य 
चित्रण करण्याच्या कामी त्यांनी कुठेही कसूर केली नाही. त्यांनी 
द्रौपदीचे चरित्रचित्रण केळे आहे, ते तर अहितीयच आहे. पंडिता, 
पतित्रता व मानिनी अश्या त्रिविध स्वख्पान ती महाभारता- 
मध्ये चमकते. इतके असूनही तिच्यातळे मानवी स्वभावविदेषही 
जागोजाग दृष्टोत्पत्तीस येतात. कधी कधी तिला स्त्रीसुलभ 
असा पतींविपयी रागही येतो आणि कधी कधी ती त्यांच्याशी 
विवादही करते. कधी कधी ती त्यांच्याजवळ हट्टही करते. तिचे 
वैर्य तर असामान्यच होय. द्रौपदी म्हणजे मूतिमंत वेदनाच आहे 
असे वाटते. तिची ही वेदना शब्दांच्या चौकटीत वसवणे कठीण 
होते. पण व्यासांनी हे महत्कमं आपल्या दिव्य प्रतिभेच्या वळा- 
वर यशस्वीपणे केले आहे. कुंती, गांधारी, सुभद्रा, सावित्री, 
दमयंती, शकुंतला, इ. स्त्रियाही द्रोपदीइतक्याच उदात्त चरि- 
त्राच्या होत्या. व्यासांनी त्यांनाही समर्थपणे चित्रित केले आहे. 
श्रीकृष्ण तर हा महाभारताचा प्राणच आहे. त्या पूर्णावतार 
पुरुपोत्तमाच्या अंगी वसत असलेल्या दैवी सद्गुणांचे वर्णन कर- 
ताना व्यासांच्या प्रतिभेने कमालीचे काव्यकोशल्य प्रकट केले 
आहे. श्रीकृष्णाविषयी व्यासांची धारणा काय होती, ते पुढील 
दइलोकावरून कळून येईल - 
भगवान्वासुदेवरच कोत्यंते5त्र सनातन: । 
स हि सत्यमृतं चेव पवित्रं पुण्यमेव च ।। 
शादवतं ब्रह्म परमं ध्ह्वं ज्योति: सनातनम्‌ । 
यस्य दिव्यानि कर्माणि कथयन्ति मनोषिण: ।। 
असच्च सदसच्चेव यस्माद्रिइवं प्रवर्तते । 
(आदि. १.२५६-५८) 
अर्थे - या भारत ग्रंथात भगवान श्रीकृष्ण हाच वणिला 
जात आहे. तोच सत्य, त्रद्त, पवित्र, पुण्यक्तारक आणि शादवत 
आहे. तोच ब्रह्म आहे. तोच सनातन ज्योती आहें. या अनित्य 
आणि नइवर जगात तोच परम ६र*ूव आहे. त्याची दिव्य कृत्ये 
विद्वान कथन करतात. त्याच्यापासूनच सत्‌ आणि असत्‌, जन्म 
आणि मृत्यू तसेच हा पंचभूतात्मक पसारा या गोष्टी प्रवृत्त होतात. 
महाभारतात इंद्र, सूर्य, यम, कुवेर, इ. अनेक देवता वावर- 
ताना आणि मूळ कथेतल्या पात्रांशी संबंध ठेवताना दिसतात. 
'या देवतांचे ्प्रक्‍्तिदर्शनही उदात्त आहे. याविषयी चिं. वि. 
वेद्य तुलनेने लिहितात, ते असे - 

“या बाबतीत होमरच्या इलियडपेक्षा महाभारताचे कौशल्य 
अविक आहे. इल्यिडमध्ये वर्णन केलेल्या ग्रीक देवता माणसा- 
पेक्षाही वाईट रीतीने वागतात. त्या एकमेकांशी भांडतात व 
एकमेकांस मारतात. त्यांचे देवतास्वरूप बहुतेक नष्टप्राय 
झालेले आहे. महाभारतात देवांचे जे वर्णन आहे, ते अशा 


प्रकारचे नाही. मानवी प्राण्यांच्या व्यवहारात ते सहसा पडत 
नाहीत, क्वचित पडल्यास ते देवांप्रमाणेच वागतात. पशा 
उदाहरण आपण येथे घेऊ. कर्णास सहज कवच होते, त 
अर्जनाकरिता काढून घेण्याच्या इराद्याने इंद्राने एक मुत 
यो जळो. व्राह्मगाने काही मागितले तरी त्यास नाही म्हणायच 
नाही, असा कर्णाचा पण होता. तो जाणून इंद्राने ब्राह्मणा 
स्वरूप घेऊन कर्णाजवळ त्याची कवचकुंडले मागितली. दार्त" 
शूर कर्णाने ती त्यास दिलो. परंतु इंद्र साधारण माणसाप्रमात 
कवचकुंडले वगळेस मारून निघून गेला नाही, तर क्ट 
देवस्वभावाप्रमाणे आचरण केले. तो संतुष्ट होऊन, 
वाटेल तो वर माग' असे कर्णास म्हणाला. कर्णाने त्याजपाशी 
अमोध शक्‍ती मागितली व कर्ण ती अमोध शक्‍ती अर्जुतावरही 
चालवील हे ठाऊक अमुनही इंद्राने ती शक्‍ती त्यास 
तात्पर्य, महाभारतातील देवचरित्र देवाप्रमाणेच उदात्त अ 
हा भारताचा इल्यिडपेक्षा विशेष गुण आहे. आ्धगाते 

महाभारताचे रमणीयत्व विशेषेकरून त्यातील संभा तीळ. 
आहे. अशी जोरदार संमाषणे अन्यत्र क्वचितच वादळ 
त्या संमाषणांतून त्य़ा त्या व्यक्तींच्या स्वमाववैशिष्ट्यांवर 
प्रकाश पडतो. आदिपर्वातील कौरव- पांडवांच्या शर गम 
विद्येतील प्राविण्यदर्शनाच्या वेळची दुर्योधन, कण, कळ. वाल 
अर्जन यांच्यामधील भाषणे; सभापर्वातील भीष्म व या” 
यांच्यामधील भाषणे; वनपर्वातील धर्म, भीम व द्रौपदी य नव 
मधील भाषणे; द्रोणपर्वातील धृष्ट्युम्त, सात्यकी, 
धर्मं यांच्यामधील भाषणे व इतरही अनेक भाषण क घेती € 
उत्तम कवित्वाची साक्ष पटवितात. श्रीकृष्णाचे मोचा | सर्व 
भाषण हे तर सर्वांच्या शिरोभागी शोभणारे आहे. विदुर 
संभाषणांचा विशेष हा, की ती निर्भय व सडेतोड कल 
दुर्योबनाला जो उपदेश करतो, त्यात तो त्याची दाह 
निर्भत्सना करायलाही कमी करीत नाही. दुसर कुंतळा 
शकुंतळेचे. कालिदासाची शकुंतला व व्यासांची प यता 
जमीनअस्मानाचे अंतर आहे. ज्या वेळी भर सभत जोळखही 
“मी तुझ्याशी लग्न केले नाही आणि तुझी-माझी झमांती 
नाही.! असे म्हणून तिचा अपमान केला, तेव्हा तीं च्या ऑद€ 
स्त्री त्याला उत्तर करते, 'हें राजा, तुला सत्याचा, तकी. 
नाही. सत्यपराडमुख अशा तुझ्याशी मला सहवासच आहे. 
पती आणि पुत्र यांच्य़ापेक्षाही सत्य अधिक मूल्यवात परट्् 
व्यासांनी रेखाटलेल्या या सर्वे संभाषणांतून प्रत्यक्ष वा. तेही 
नीतीतत्त्वांचा उपदेश झालेला आहे. व्यासांची वीट त्याव 
सरस आहेत. सौतीने त्या वर्णनांचा अतिरेक क" दते. 
पृष्कळदा नीरसंता उत्पन्न केली, असे म्ह 


चड 


खंड सातवा 


महाभारतातील स्त्री-पुरुष वर्णनेही फार सुंदर व मर्यादायुक्‍त 
आहेत. नारीरूपाचे वर्णन करताना त्यात कुठेही ग्राम्यता येत 
नाही. उदाहरणार्थ धर्मराजाने केलेले द्रौपदीचे वर्णन पाहण्या- 
सारखे आहे. 

महाभारत हे नवरसांचा सागर आहे. याविषयीचे 
विवेचन श्री. बाळशास्त्री हरदास यांती केळे आहे, त्याचा 
सारांश असा - 

नल-दमयंतीच्या आख्यानात रसराज शूंगाराचे जे 
आविष्करण झाले आहे, त्याने अनेक कवींच्या प्रतिभेला फुलोरा 
आणला आहे. भीष्माच्या रूपाने व्यासांनी विशुद्ध वीररसाचा 
आविष्कार केला आहे. संपूर्ण भीष्मपर्व म्हणजे त्या रसाचे 
संवरिधानकच होय. वीररसाचा रोद्र व भयानक रसाशी 
झालेला शबलित आविष्कार तर सर्वत्र आढळेल. महाभारतातला 
करुण रसाचा आविष्कार देखील अनुपम व अलौकिक आहे. 
अभिमन्युवघानंतरचा सुभद्रा, कुंती, द्रोपदी व युधिष्ठिर 
यांचा विलाप वाचताना अंत:करण द्रवल्यावाचून राहत नाही. 
कर्णाच्या मत्यनंतर, तो आपला बंधू आहे हे समजल्यावर 
युविष्ठिराने केलेला विलापही अंतःकरणाला चटका लावतो. 
द्रौपदीवस्त्रहरणाचे दृश्य तर करुणामयच आहे. दुःशासन 
भरसभेत तिची अब्र लुटण्याचा प्रयत्त करीत असताना डोळ्या- 
तुन अश्रुधारा वाहवणारी आणि सभेतल्या कुरवृद्धांना मी 
दासी आहे काय ? ' असा प्रश्‍न .विचारणारी कॉपेदी'* ज्याच्या 
अंत:करणाला पाझर फोडणार नाही, त्याची गणना “सव 
मुक्‍तो$थवा पश: ' या कोटीतच करावी लागेल. घटोत्कच- 
युद्ध, श्रीकृष्णाचे विश्‍वरूपदर्शन आणि वन पर्वातील हनुमंताच्या 
स्वरूपाचा भव्य आविष्कार ही स्थळे अदगूत रसाची 
अग्रगण्य उदाहरणे ठरतील. कीचकवधानंतर भीमाने केलेली 
त्याच्या प्रेताची दुदेशा व दुःशासनाचा कठनाल चिरून त्याने 
केलेले रक्‍तप्राशन या प्रसंगात भयानक रस उफाळून आला 
आहे. महायुद्धानंतर रणभमीवरील प्रेतांच्या भोवती सवापदे, 
पक्षी व क्रव्याद यांच्या घिरट्या घालणार्‍या थव्यांचे जे वर्णन 
आहे, त्यात बीभत्स रस मूतिमंत झाला आहे. द्रोगपवे हे तर 
रोद्र रसाचे क्रीडास्थानच होय. हास्य रसाचेही मलगा न्या ततर 
मधून आहेतच. श्षांतिपरवे है तर नावाप्रमाणेच शात रसाचे 
आगरच होय. 

महाभारतातील वृत मुर भ 
खालोखाल सी वत्त दिसते. आदिपर्वामध्ये पौष्य नावाचे 
एक उपपर्व आहे. हे पर्व गद्य दलीत लिहिलेले आहे. मधेमधे 
काही वेदिक शुलीचेही छंद आहेत. याविषयी डॉ. वासुदेवशरण 
म्हणतात. - ' सुत्रकालीन चरणसाहित्याचा हा एक तुकडा 


परत्वे अतुष्ट्भ आहे. त्याच्या 


क्ल महाभारत 


असून, महाभारताच्या मूळ कथेशी संबंध नसतानासुद्धा ग्रंथारंभी 
तो जोडला गेला आहे. ' अनुष्टुभ वृत्त हे महाकाव्यरचनेला 
उपयुक्‍त असे वृत्त आहे. त्या वृत्तात गंभीर व भारदस्त रचना 
करता येते. महाभारताची रचना तशी आहे. ती जितकी ' 
सोपी तितकीच शुद्धही आहे. उत्तरकालीन संस्कृत महा- 
काव्यांचो भाषा भारदस्त खरी; पण ती सोपी व सरळ नसते. 
त्या रचनेत पदलालित्य असते; पण अथंग्रहणासाठी थबकून 
विचार करावा लागतो. याउलट पुराणांची भाषा. ती सोपी 
असते; पण भारदस्त नसते व शुद्धही नसते. महाभारतात हे 
दोन्ही गुण साधलेले आहेत. यापुढे जाऊन चि. वि. वैद्य 
लिहितात - 

“ महाभारतामध्ये जितका भाग मूळचा व्यासांचा आहे, 
तितक्‍याची भाषा इतर भागांच्या भाषेहून विशेष सरस, सरळ 
व गंभीर अशी आपल्यास दिसून येते, हे सांगण्यास प्रत्यवाय 
नाही. सौतीही कमी प्रतिभावान कवी नव्हता हे आपण पूर्वी 
म्हटलेच आहे. परंतु त्याच्या वेळी संस्कृत भाषा जनसमूहाच्या 
बोलण्याच्या प्रचारातून गेळेली होती. यामुळे त्याच्या भाषेत 
अर्थातच थोडासा फरक पडणे साहजिक आहे. ” 

संस्कृत साहित्याच्या ग्रंथांत महाकाव्याचे लक्षण सांगताना 
त्यात कोणक्रोणते विषय असावे, त्यांची लांबलचक यादी 
दिलेली असते. पण महाभारताचा व्याप याहून कितीतरी प्रचंड 
आहे. त्यात अनाद्यतंत अश्या लोकचक्राचे वर्णन, सविस्तर 
भूतसृष्टी, सविज्ञान श्रुती, ब्रह्मर्षी व राजर्षो यांची चरित्रे, 
चतुविध पुरुषार्थ, विविध शास्त्रे, इतिहास, लोकयात्रा, 
नीतिशास्त्र, वर्णाश्रमधर्म, राजघमं, आपद्धर्म, मोक्षघर्म, 
पुराणकथा, धर्मेकथा, नीतिकथा, नाराशंसी गाथा, इ. तत्काला- 
वधी ज्ञात असलेल्या सर्व गोष्टी ग्रथित झाल्या आहेत. या 
सर्वांच्या सुंदर समन्वयाने कौरव-पांडवांच्या इतिहासाचे हे 
भरजरी सणंग विणलेले आहे. हे सर्व लक्षात घेऊनच महा- 
भारतगौरवाचा पुढील इलोक लिहिलेला आहे - 

यथा समुद्रो जलवान्‌ यथा च हिमवान्‌ गिरि: । 
ख्यातावुनो रत्ननिधी तथा भारतमुच्यते ।॥; 

अर्थ - जलाने भरलेला समुद्र आणि बर्फाच्छादित हिमालय 
हे रत्नांचे निधी म्हणून प्रसिद्ध आहेत. महाभारतही तसेच आहे. 

महाभारत ही कवींना विषय पुरविणारी अक्षय्य खाण आहे. 
कालिदास, भारवी, माघ, इ. संस्कृत भाषेच्या महाकवींनी 
आपले काव्यविषय मुख्यत्वे महाभारतातूनच निवडले आहेत. 
महाभारतातून एखादा कथाभाग किवा प्रसंग निवइन त्याला 
काव्याचे कोंदण चढवायचे ही परंपरा ज 


रि - आजतागायत 
अविच्छिनपणे चालू आहे. 


महाभारत 


गोता म्हणजे अमृतदोहन - महाभारताच्या भीष्म पर्वातील 
२५ते ४२या अध्यायांत गीता सांगितलेलो आहे. महाभारताची 
१८ पर्वे तसे गीतेचेही १८ अध्याय आहेत. ज्ञानेश्‍वरांनी महा- 
भारताला अठरा पाकळ्यांचे कमळ म्हटले अतून, गीतेला त्यातला 
पराग मानले आहे (ज्ञाने. १.५०). तिच्य़ा आद्यंती धृतराष्ट्र व 
संजय यांच्या संवादाचे काही इळोक आहेत. बाको सगळा भाग 
श्रीक्ृष्णार्जुनांच्या संवादरूपात विस्तारला आहे. त्यांच्या संवाद- 
रूपत्वामुळेच तो रोचकही झाला आहे. गीतेच्या शैलीला कुठेही 
शुष्कपणाचा स्पर्श झालेला नाही. हा मुख्यत्वे अब्यात्मविद्येचा ग्रंथ 
आहे. वौद्ध धम्मपदाप्रमाणे केवळ नीतिविर्दयपुरताच तो मर्यादित 
नाही. गीतेचे स्वर असे गोड लागतात, की जणू आपला मित्र 
आपल्यावर अमृतवाणीचा वर्षाव करतो आहे असे वाटावे. कम- 
शास्त्र आणि मोक्षशास्त्र यांचा असा रसपुण ग्रंथ दुसरा उपलब्ध 
नाही. गीता अक्या प्रकारचे माभिक ज्ञान माणसाला देते, को 
त्याच्या जीवनातळे अनेक संशय निरस्त व्हावे आणि त्याला 
कर्माकर्माचा निश्‍चय करता यावा. इथे अर्जुन शिष्य बनला 
आहे आणि श्रीकृष्ण गुरू होऊन शिष्याच्या कल्याणासाठी 
प्रवृत्त झाला आहे. भगवान श्रीकृष्णाची ही वाणी वेदव्यासांच्या 
मन:समाधीतून निष्पन्न झाली आहे. 
प्रज्ञावाद हे त्या काळातले एक व्यापक दर्शीन होते. कृष्ण 
प्रज्ञावादी होता. वुद्धही प्रज्ञावादी होता; पण बुद्ध प्रज्ञावादाचा 
मार्ग अनुसरताना श्रमणधर्माच्या किवा निवृत्तीच्या प्रभावात 
आला आणि त्याने व्यवहारात सांख्यांची त्यागप्रधान परंपरा 
स्वीकारली. कृष्णाने वैदिक कर्मयोगाचा आश्रय केला. त्याने 
प्रज्ञावादावरोबरच एका अंगाने कर्म आणि पुरुषार्थ यांचा 
अंगीकार केला आणि दुसर्‍या अंगाने वैदिक विचारधारेतून 
विकसित झालेले तेजस्वी ब्रह्मदर्गानही प्रतिपादिळे. याही उपर 
निवृत्तिमार्गी कपिलादी सांख्यांच्या विचारसरणीचाही त्याने 
योग्य तो आदर केला. महाभारताच्या कित्येक प्रकरणांत 
पसरलेले विचारांचे हे भिन्न भिन्न तंतू गीतेमध्ये कलात्मक 
रीतीने समन्वित केळे गेळे आहेत. गीताशास्त्राची ही काव्यमय 
कला पाहून अंत:करण आनंदपुलकित होते. केवळ प्रज्ञावाद 
जीवनाचे पूर्ण दर्शन बन्‌ शकत नाही. त्याच्याशी जव्हा ब्रह्म- 
वादाचा मेळ बसतो, तेव्हाच त्याला जीवनदशनाची योग्यता 
प्राप्त होते. हा ब्रह्मवादही केवळ सांगण्या-ऐकण्याची वस्तू 
होता कामा नये, तो स्त्रातुभवातून पल्लवित झाला पाहिजे. 
त्याचा सखंड प्रवाह हृदयातून बाहेर पडला पाहिजे. गीतेचा 
ब्रह्मवाद या जातीचा आहे. त्यामुळे तत्त्वज्ञानाच्या क्षेत्रात गीतेला 
जे महत्व लाभले आहे ते दुतर्‍या कोणत्याही ग्रंथाला लाभलेले 
नाही. म्हणूनच लो. टिळकांनी ' आमच्या धर्मग्रंथातील तेजस्वी 
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व निर्मळ हिरा ' या शब्दांत गीतेला गौरवले आहे 

तत्त्वज्ञान - महाभारताच्या कालापर्यंत तत्त्वविद्या व अध्या- 
त्मविद्या म्हणून जी विचारसरणी प्रतिष्ठित झाली होती, तिचे 
“ मथियेळे नवनीत ' उद्योगपर्वाच्या सनत्‌सुजातीय प्रकरणात 
दिलेले आहे. त्याचे चार अध्याय आहेत. पहिल्या अध्यायात 
मृत्यूच्या समस्येवर विचार केला आहे. जीवनात प्रमाद किवा 
स्वलन याचेच नाव मृत्यू, हा सतत्‌सुजाताचा पहिला वि, 
आहे. वुद्ध आणि महावीर या दोघांनीही तसेच म्हटले आह. 
पुढच्या अध्यायात जीवनाच्या कृतार्थतेसाठी वेदांचे केवळ 
शाब्दिक ज्ञान पुरेसे नाही, असे सांगितळे आहे. जीवनात संयम 
आणि सत्याचरण यांनाच महत्त्व आहे. यालाच अक्षरब्रह्मांचा 
साक्षात्कार असे म्हणतात. हा साक्षात्कार ज्याला घडला नार्ह” 
त्याचे वेदाध्ययन व्यर्थ होय. त्याच्या पुढच्या अध्यायात सर्द 
सुजाताने अक्षरब्रह्माच्या साक्षात्कारासाठी ब्रह्मचर्याची वी 
कालीन साधना आव्यक म्हणून सांगितली आहे. ब्ह्मततत्वा 
प्राप्ती ही झटपट होणारी गोष्ट नव्हे. त्यासाठी प्रयत्ना न 
फार मोठी गरज असते. भौतिक शरीर माणसाला माळा 
पासून मिळते; पण सत्याच्या क्षेत्रात त्याला याता 
कृपेने नवा जन्म घ्यावा लागतो. आचार्यांच्या ज्ञानग 
प्रविष्ट होऊन जो ब्रह्मचर्यपूर्वक ज्ञानसावना करत तो; 
परमपदाचा अविकारी होतो; त्यालाच जीवनयोग सिद्ध हो 
तोच आपले अज्ञान नष्ट करून अमृताची प्राप्ती करून 
व त्यायोगे मृत्यूपासून मुक्‍त होतो. जीवनात कधी ता व्या 
तरी ब्रह्मज्ञान प्राप्त करून घ्यावेच लागते. मोक्षाता2 विश्वा” 
व्यतिरिक्त दुसरा मार्ग नाही.ब्रह्म हे सववत्र व्याप्त आहे. बोर: 
तीळ सारी ख्पे ही ब्रह्माची रूपे आहेत. अणू आणि मह चा 
सवे रूपांत त्याची सत्ता आहे. ब्रह्म हेच विश्वाची १, 
आहे आणि तेच अमृतही आहे. विदवाचे सुंदर आणि 
स्वरूप म्हणजेच ब्रह्म होय (उद्योग. ४२-४५) - त 

महाभारताची थोरवी - महामारताचे महत्त्व नगला 
सांस्कृतिक वाडुमयात अपरंपार असे आहे. ब्रह्मयज्ञात दोऱ्या 
म्हणून त्याचा उल्लेख येतो. भारतीय वाडंमयात कफ. 
खालोखाल महाभारतालाच मान आहे. जगातल्या सव आर्णि 
काव्यांत महाभारत विस्तारानेही फार मोठे आहे. इलियडे नेईल, 
ओडिसी ही दोन महाकाव्ये एकत्र केली तर जेवढा शं चस्का 
त्याच्या सात-आठपट महाभारत मोठे आहे. तो एक _ हीचे 
ज्ञानकोशच आहे. भारत राष्ट्राच्या जीवनदृष्टीचे व हहर 
यथार्थ व संपुण दिग्दर्शन त्यात झाले आहे. गेली दीड-दोन डोळी 
त्याने भारतीय मनावर अलौकिक प्रभूत्व गाजवले की "हमी 
भारतावरून जशी महाकाव्ये निर्माण झाली, तर 


य़ा 
र्य 


खंड सातवा 


भारतीय प्रादेशिक भाषांतून रूपांतरेही झाली आहेत. मराठीत 
ज्ञानेश्‍वर, मुक्‍तेशवर, मोरोपंत, वामन पंडित व रघुनाथ पंडित, या 
महाकवींच्या प्रतिभेचे उन्मेष महाभारतानेच घडविले आहेत. 
भारताचे केवळ वाझमयात्मक जीवनच नव्हे; तर व्यावहारिक 
जीवनही महाभारतावर आवारले गेले आहे. रामायणाने 
जीवनाचे ध्येयदर्न घडविले असले, तर महाभारताने मानवी 
जीवनाची अपरिपूर्णता लक्षात घेऊन विषम परिस्थितीच्या 
घनांघकारातून ध्येयसिद्धीचा मार्ग दाखविला आहे, असे श्री. 
बाळशास्त्री हरदास म्हणतात. 
महाभारताचे हे महत्त्व केवळ भारतापुरतेच मर्यादित नाही, 
भारताबाहेरही त्याने आपला प्रभाव दाखवला आहे. इ. स. 
च्या दुसऱ्या शतकापासून ग्रीक वाडमयात त्याचे उल्लेख येतात. 
हाव्या शतकात कंबोडियाच्या देवळांतून संपूर्ण भारतसंहितेचे 
वाचन होत असे. सातव्या शतकात मंगोलियातील तुक लोक 
हेडिबवघासारखी प्रकरणे काव्यरूपाने गात होते. _ दहाव्या 
शतकाच्या पुर्वी जावा बेटातील लोकांनी आपल्या भाषत महा" 
भारताचे संपूर्ण भाषांतर केले होते. इ. स. १८१९ मध्य फ्रांझ 
वॉपने जेव्हा सववंप्रथम नलोपास्यानाचे रूपांतर केले, तेव्हा 
जगाच्या वाऊमयातील एक देदीप्यमान अलंकार म्हणून पाश्‍चात्य 
साहित्यिकांत त्याला प्रतिष्ठा प्राप्त झाली. त्या आख्यानाची मग 
अनेक पाइचात्य भाषांमधून भाषांतरेही ज्ञाली. डॉ. विटरनिटूझ 
याला विदुळेची वीरगाथा, द्रोणपर्वातील रात्रियुद्धांचे दर्शन व्ह 
स्त्रीपर्वातील गांधारीच्या तोंडून येणारे रणभूमीचे वर्णन यांची 
मोहिनी पडली असून, सावित्रीच्या आख्यानाने तर त्याला वेडच 
लावले आहे. त्याविषयी तो म्हणतो - सावित्री- उपाल्यानाचा 
कवी ब्राह्मण असो किवा सूत असो, पण तो निश्‍चितपणे संव- 
काळी सवंश्रेष्ठ महाकवी ठरल्यावाचून राहणार नाही. केवळ 
महाकवीच इतके उदात्त स्त्री-जीवन इतक्या जिवंतपण चित्रित 
केरू शकेल. 
महाभारताची संशोधित आवृत्ती- कारमीरपासून कन्या- 
कुमारीपर्यंत सर्वे देशभर महाभारताच्या वेगवेगळ्या प्रती, 
काही छापील, तर बर्‍याच्या हस्तलिखित स्वरूपात उपलब्ध 
आहेत. या प्रत्येक प्रतीत पाठभेद आहेत आणि कमी- 
अधिक प्रमाणात प्रक्षेपही आहेत. त्यामुळे साहजिकच महा- 
भारताच्या संशोधित आवृत्तीची आवश्यकता निर्माण झाली 
होती. ती पुरी करण्याचे कार्य पुण्याच्या भांडारकर प्राच्यविद्या 
संशोधन मंदिराने स्वीकारले. अत्यंत किचकट असा हा प्रदीे 
उद्योग त्या संस्थेने केला. डॉ. सुकथनकर, डा. बलवलकर, डॉ.गोडे, 
डॉ. दांडेकर, डॉ. वैद्य, इ. विद्वान संशोधक त्या कामी आपली 


जिहू पणाला लावून झटले. त्यांनी निरनिराळ्या बारा लिप्यां- 
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तील महाभारताच्या १२५९ हस्तलिखित पोथ्या तपासल्या 
आणि त्यांतील निरनिराळया पाठांचे संशोधन करून एक मूल 
पाठ निश्चित केला. मंदिराने महाभारताची ही संशोधित 
आवृत्ती छापून प्रसिद्धही केली आहे. भांडारकर प्राच्य विद्या 
संशोधन मंदिराचे हे भारतावरच नव्हेत; तर जगातल्या सर्व 
जिज्ञासू व अभ्यासू लोकांवर मह्दुपकार झाले आहेत. [ म. भा. 
उ.; म. क. शि.; म. भा. व्या.; भा. सा.; म. भा. स.; भा. त. रा. ] 


रासलीलेच्या दार्शनिक विवेचनातील एक पारि- 
महाभाव आ्ाषिक संज्ञा. महाभाव ही स्थिती एकमात्र 
रसिकेश्‍वरी राधा हिच्या ठिकाणी आढळते. भावसिद्धी झाल्यावर 
भक्ताची प्रवृत्ती अंतर्मुख होते आणि तो आपल्या अंत.करणात 
अष्टदलकमलाचा साक्षात्कार अनुभवतो. कमलाचे एकेक दल 
हे एकेका भावाचे प्रतीक असते. महाभावाची प्राप्ती हे साध- 
काचे चरम लक्ष्य असते. आणि त्यासाठी त्याला क्रमाने एकेका 
भावाला जागवावे लागते. या अष्टभावांचे समष्टिरूप म्हणजेच 
महाभाव होय. अष्टदलातील कणिकेच्या रूपाने जो बिदू असतो, 
तोच अष्टदलाचे सार आहे. त्यालाच महाभाव असे दुसरे नाव 
आहे. वस्तुतः अष्टदल हे महाभावाचे अष्ठविध विभक्त स्वरूपच 
असते, असे गोपीनाथ कविराज म्हणतात. [ रा. रा. का. ] 


पाणिनीच्या अष्टाध्यीयावर पतंजलीने लिहिलेले 

महाभाष्य ष्य. यात पतंजलीने पाणिनीची सुत्रे आणि 
त्यांवरची कात्यायनप्रभूतींनी लिहिलेली वातिके यांवर 
व्याख्या लिहिली असुन, तिच्यात मधूनमधून आपल्या इष्टि- 
वाक्यांचाही समावेश केला आहे. हा ग्रंथ ८५ आहिकांत 
विभागलेला आहे. पतंजली आपल्या शिष्य़ांना अष्टाध्यायी 
शिकवीत असता त्यातील काही सूत्रांचे सविस्तर समीक्षण 
करीत असे आणि नंतर ते आहिकरूपात लिहून ठेवोत असे. 
याचाच अर्थ असा, की महाभाष्यातील ८५ आहिके म्हणजे 
त्याने विद्यार्थ्यांना शिकवलेले ८५ दिवसांचे पाठ होत. 

आपल्या आधी होऊन गेलेल्या सवे वैयाकरणांच्या ग्रंथ,चे 
आणि सर्वे वैदिक व लोकिक प्रयोगांचे सूक्ष्म अध्ययन करून 
पतंजलीने महाभाष्याच्या रचनेला प्रारंभ केला आहे. त्यामळे 
व्याकरणविषयक सवे विषय महाभाष्यात येऊन जातात. 

पाणिनीवर पतंजलीची अपार श्रद्धा होती. पाणिनीचा 
उल्लेख करताना त्याने प्रत्येक वेळी त्याला भगवान, आचाये, 
मांगलिक वा सुहूद असे कोणतेतरी विशेषण लावलेले आहे. 
पाणिनीची सूत्रे त्याने वेदवाक्याप्रमाणे प्रमाण मानली आ हेत. 
अइउणू, क्र्‌लूक्‌, इ. चोदा प्रत्याहारसूत्रे घरून अष्टाध्यायीच्या 
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एकूण ३९९५ सूत्रांपकी १६८९ सूत्रांवर पतंजलीने भाष्य 
लिहिले असून, उरलेली सूत्रे जशीच्या तशीच महाभाष्यात 
घेतठी आहेत. त्यांपैकी १२२८ सूत्रांवर केवळ कात्यायनाची 
आणि २६ सूत्रांवर इतरही आचार्यावी वातिके होती, त्यांचे 
त्याने परीक्षण केळे आणि वातिके उपलब्ध नसलेल्या ४३५ 
सूत्रांवर भाष्य लिहिले. कात्यायनाने वातिकांत पाणिनीवर 
घेतलेल्या आक्षेपांचे त्याने अनेक ठिकाणी निराकरण केले 
आणि पाणिनीचा पक्ष उचळून धरला. 

महाभाष्य़ाची रचनाशेळी न्यायवटित भाषेत असली तरी 
अत्यंत स्पप्ट, सुबोध आणि प्रसादयुक्‍त आहे. त्यात पारिभाषिक 
व शास्त्रीय शब्द येणे अपरिहार्य असले, तरी लोकव्यवहारात 
येणारे सुंदर व परिचित शब्दही पतंजलीने अनेक्रदा योजले 
आहेत. त्यामुळे त्यात भाषेचा कठीणपणा जाणवत नाही. 
त्याची विषय्र प्रतिपादन करण्याची ओलीही आकर्षक आहे 
प्रतिपाच विषय कठीण व गंभीर असेल, त्या ठिकाणी त्याने 
मधूनमधून विनोदी वाक्ये घाळूत आणि समयोचित लौक्रिक 
दृष्टान्त देऊन विषयाला जिवंतपणा आणला आहे. 

पतंजलीची विषय निरूपण करण्याची पद्धतही साधी व 
संभाषणात्मक आहे. कठीण विषयांचा उपन्यास त्याते ' इदमिह 
सम्प्रवायेम्‌ ' _: या ठिकाणी हे लक्षात घ्यावे, अशांसारखी 
वाक्ये योजून केला आहे. पूर्वपक्षाची स्थापनाही तो नि:पक्ष- 
पातीपणे करतो आणि मग उत्तरपक्षात त्याचे खंडन करतो. 
कधीकधी तो पूर्वपक्ष व उत्तरपक्ष दोन्ही मांडतो आणि त्या 
संबंधीचा निर्णय वाचकावर सोपवतो; तर कधी “ याचा 
निर्णय देवच जाणे, ' असे उत्तर देतो. अशा प्रकारे व्याकरणा- 
सारखा नीरस आणि शुष्क विषय त्याने सरस बनवला आहे. 

अष्टाध्यायीतील सूत्रांचे प्रथ्रोजन सांगणे, त्यांतील पदांचा 
अर्थ निश्‍चित करून सूत्राथ॑ निश्‍चित करणे आणि सृत्राची 
व्याप्ती वाढवून किवा कमी करून सुत्रार्थाचे नियंत्रण करणे, 
ही तीन तत्त्वे त्याने भाष्यासाठी आधारभूत मानली आहेत. 

विरोबी तर्कांना उत्तर देताना पतंजलीने अनेकदा बोचरी, 
उपरोधिक, उपहासपुर्ण भावा योजिली आहे. उदा० “ तत्करारी 
च भवान्‌ तदुद्वेषी च ' 5 आपणच ते केलेत आणि आपणच 
त्याचा द्वेष करता. ' अन्यद्‌ भवान्‌ पृष्टो5न्यद्‌ आचष्टे । आम्म्रान्‌ 
पृष्ट: कोविदारान्‌ आचष्टे ' < एक विचारले, तर आपण 
दुसरेच सांगता. आम्प्रवृक्षांबद्दल विचारळे तर कोविदारां- 
(डोंगरी टेंभुर्णी) संबंधी सांगता. 

महाभाष्यातील उपमा, न्याय, दृष्टान्त व सुभापितेही 
लोकव्यवहारातील व समर्पक आहेत. उदा० 'व्यंजनानि पुनर्नेट- 
भायावद्‌ भवन्ति । तद्यया नटानां स्त्रियो रडगगा यो यः 


पृच्छति कस्य यूयं कस्य यूयं तं तं तव तव इत्याह: 3 
व्यंजने ही नटांच्या वायकांप्र माणे असतात. कसे ते पहा. 
रंगमंचावरील नटांच्या वायकांना जो जो कोण विचारतो 
को, तुम्ही कुणाच्या, तुम्ही कुणाच्य़ा, तेव्हा तेव्हा त्याला 
त्या आम्ही तुझ्या, आम्ही तुझ्या असे उत्तर देतात. & 

अनेक्र ठिकाणी आपल्या म्हणण्याला पुष्टी देण्यासाठी त्याच 
समर्थक वाक्प्रचारांचा उपयोग केला आहे. उदा०'न हि भिक्षुकाः 
सन्तीति स्थाल्यो नाधिश्रीयन्ते र याचक आहेत म्हणून कोणी 
स्वयंपाक करायचा थांबत नाही. ' पर्याप्तो ह्येक: पुलाकः स्थाल्या* 
निदशंनाय ' << शितावरूत भाताची परीक्षा होते. 

पतंजलीने आपल्या महाभाष्यात अनेक सारगर्भ राळ 
वापरले आहेत. एका वाक्याचा मजकूर त्याते काही ठिकाणी 
एका शब्दात आणला आहे. उदा० ' उष्ट्रासिका: 0 


२ 


उंटाप्रमाणे वेगवेगळचा प्रकारांती वसणे; * वहलिद 
चालता चालता शेत खाणारा पशू, इत्यादी. नी 


व्याकरण हे शब्दांचे शास्त्र आहे. महाभाष्य़ाच्या रात्र 
शब्दाची परिभाषा देताना त्य़ाने सांगितळे आहे, की ” 
ध्वनीमुळे पदार्थाचे ज्ञान होते, त्याला व्यवहारात शब्द 
नाव आहे. ध्वनी म्हणजेच शब्द. शब्द हा नित्य म - 
त्याचाच अर्थबोध होतो. नित्य शग्दालाच स्फोट अशी प 
आहे. स्फोटाची उत्पत्ती होत नाही व म्हणून नाशही क, 
नाही. बोलताना ध्वतीच्या द्वारे नित्य स्कोटल्यी रा%' 
आविष्कार तेवढा होतो आणि तोव श्रोत्याला अर्येबोब तं 
देतो. या दृष्टीने शब्दाचे नित्य व कार्थ असे दोन भेद हीत 
स्फोटरूपी शब्द नित्य व ध्वतिरूपी शब्द कार्य किवा क: 
असतात. पतंजळीने शब्दाच्या या दोन स्वहूपांचा का ह 
केला असून, शब्द आणि अर्थ यांवा संबंध नित्य मातला अधे 
तसेच त्याने पदाचे गुण, क्रिया, आळृती व द्रव्य असे चार 
मानले आहेत. 

आपली अद्वितीय प्रतिभा आणि विद्वत्ता 
पतंजलीला आचाय परंपरेत मानाचे स्थात मिळाले. ही 
शास्त्रात महाभाष्यातील शब्द प्रमाण मातला जाऊ ति 
एवढेच नव्हे; तर महाभाष्याला विरोधी आणि महांभा. 
न सांगितलेले वचन अप्रमाण मानले जाऊ लागले. क्मीक 
शास्त्राला त्याने दर्शनाच्या पदवीला नेऊन पोचवले, ही € 
असामान्य कामगिरी होय. [प. का. भा. ] 


यां -] प्रार्मु€ 


नार्चि 
हाभू मत्स्य पुराणात ( २८८) या १ 
महाभूतबटदान बिध्ी सांगितला आहे, तो कल कि 
सुवर्णकुंभ करावा. तो दुधातुपाने भरावा. त्यात कल्पर्द 


र्भा 


खंड सातवा 


९ 


करावा. देवप्रतिमाही ठेवावी. मग त्याचे दान करावे. या 
दानाने विष्णुपदाची प्राप्ती होते. 


वि (१) दर वारा वर्षानी गुरू सिंह राशीत प्रवेश 
महामखम करतो, त्या वेळी माघी पौणिमेला कुंभकोणम 
येथे तमिळ लोक मोठा उत्सव करतात, त्याला महामखम असे 
म्हणतात. त्या पर्वात तिथल्या महामखम नामक सरोवरात स्तान 
करण्यासाठी हजारो यात्रेकरू जातात. त्या सरोवराच्या काठी 
निरनिराळ्या नावांची अनेक शिवलिगे आणि एक अइवत्थ 
वृक्षही आहे. स्तानानंतर यात्रेकरू त्या वृक्षाला प्रदक्षिणा घाल- 
तात. पाहा-कुंभकोणम. 

(२) या नावाचा राष्ट्रीय उत्सव केरळ प्रदेशात पूर्वी होत 
असे. त्या प्रसंगी तिरुवानाय नदीच्या तीरावर केरळसम्त्राट 
आपल्या संपूर्ण वेभवानिशी उपस्थित होत आणि त्यांचे सवे 
सामंत-सरदार त्यांना अभिवादन करून आपली राजनिष्ठा 
प्रकट करीत. कालांतराने केरळ प्रदेशात अनेक राज्ये निर्माण 
झाली. मग सामतिरी राजे त्या उत्सवात सम्माटाचे स्थान 
घेऊ लागले. पण त्यांचे वर्चस्व न मानणार्‍या राजांच्या वतीने 
निवडक शंभर वीर तिथे जाऊन आपला विरोध प्रकट करू 
लागले. सामतिरी राजे त्या वीरांना तिथे ठार मारीत; पण 
तरीही वर्षानुवर्ष हा विरोध आणि प्राणत्याग सुरू राहिला. 
अशा प्रकारे त्या उत्सवाला भीषण खूप प्राप्त झाल्यामुळे पुढे 
तो उत्सव बंद करण्यात आला. [ के सा. द. ] 


य . , एक बौद्ध देवता. ही अक्षोम्यापासून 
महामंत्रानुसारिणी डक झालेली असून, हिला पंचरक्षा 
नामक धारिणी देवतांपैकी मानतात. ही नीलवणं, एकमुखी व 
वतुर्भुज आहे. हिच्या तीन हातांत वज्र, परशू व पाश असून, 
चौथा हात वरद मद्रेत असतो. ही हूं कारवीजा व अक्षोम्य- 
किरीटिनी आहे. १ 

या देवतेच्या उपासनेमळे राज्याचे, गावाचे व जनतेचे 
रक्षण होते, त्याच प्रमाणे रोगराई, दुष्काळ आणि इतर संकटांचा 


नाश होतो, असे म्हटले आहे [ इं. बु. इ; ] 


राजस्थानमधील एक देवता. तिथे हिची सप्त- 


मातकांमध्ये गणना करतात. ही महामाया, माव- 


च 
महामाईं 
ल्यि, बायांसा, इ' अनेक नावांनी ओळखली जाते. विवाहित 


स्त्रिया पुत्रप्राप्तीसाठी आणि पुत्रवती स्त्रिया बालकांच्या आरो- 


ग्यासाठी या देवतेची पूजा करतात. चंत्र व भाद्रपद महिन्यांच्या 


शुद्ध पक्षात या देवीचा उत्सव होतो. या वेळी तिला बलिदान 


१८५ 


भहामाया 


करतात. व नवस बोलतात. [ मरु-भारती, ऑक्टोबर १९५५] 


महामाधी एक तिथिन्नत. गुरू व चंद्र हे मघा नक्षत्रात 

असले म्हणजे त्या पौणिमेला महामाघी असे म्हूण- 
तात. या पौणिमेला तिलपात्रे, आंगरखे, धावळ्या, इ. गोष्टी 
दान देतात. पाहा- माघस्नान. [ हि. ध.; नि. सि.; ब्र. प. ] 


एक जेन देवता. ही सिहवाहना र 

ह्‌ १ यमी भाला 
धारण करते. हिचा चौथा हात वरद मुद्रेत असतो. दिगंबरमते ही 
हंसवाहना असून चतुर्भूज आहे. ही आपल्या तीन हातांत 
अंकुश, पुस्तक व अक्षमाला धारण करते. तिचा चौथा हात वरद 
मुद्रेत असतो. यावरून ही शारदेप्रमाणे जेनांची विद्यादेवी 
असावी, असे वाटते. [ ज. इ.; देवीकोश ३] 


(१) परमेश्वराची आदिशक्ती. हिच्या प्रभावा- 
महामाया मुळे सृष्टीचे जीवन चालू राहते. ती विश्वाला 
मोह निर्माण करते. त्यामुळे मनुष्य मायाममतेच्या भोवऱ्यात 
गुंततो व संसारात गुरफटून जातो. अज्ञानामुळेच या असार 
संसाराविषयी मोह निर्माण होतो. त्यातून मुक्‍त होण्यासाठी 

अध्यात्मज्ञान प्राप्त व्हावे लागते. त्यासाठी महामायेची उपासना 

सांगितली आहे. देवी महात्म्यात हिचे वर्णन केले आहे, ते असे- 

तन्मात्र विस्मय: कार्यो योगनिद्रा जगत्पते: । 

महामाया ह्रेश्‍चेषा तया संमोहते जगत्‌ ॥। 

ज्ञानिनामपि चेतांति देवो भगवती हि सा ! 

बलदाकृष्य मोहाय महामाया प्रयच्छति ।। 

तया विस्‌ज्यते विदवं जगदेतच्चराचरम्‌ । 

सेषा प्रसत्चा वरदा नुणां भवति मुक्‍तरये ॥। 

सा विद्या परमा मुक्‍्तेहंतुभता सनातनी । 

संसारबन्धहेतुःच संव सवेइवरेशवरी ।। 

अर्थ- त्यामुळे या बाबतीत आश्‍चर्य करू नये, कारण ही 
महामाया जगदीश्वर विष्णूची योगनिद्रा नामक शक्‍ती आहे. 
तिने हे विश्व मोहव्याप्त केले आहे. ज्ञानी मानवांची अंतःकरणे 
बलात्काराने आकृष्ट करून ती भगवती महामाया देवी मोहा- 
धीन करते. हे चराचर जगत त्या महामायेकड्न निर्माण केले 
जाते. ती ही प्रसन्न झाली को मानवांना मुक्तीचा वर देते. ती 
मोक्षाला कारण असून, नित्य सवंश्रेष्ठ ब्रह्मविद्या आहे. सवे- 
इवराची ईश्वरी अशी तीच संसारबंधाला कारण आहे. 
मार्कंडेय क्रषीने तिच्याविषयी आणखी काही माहिती 

सांगितली आहे, ती अशी - "य 


म॑ हाभाया 


ती नित्य ( उत्पत्तिविनाशरहित ) असून, संपूर्ण चराचरएूती चतुर्भुज असुन, तिच्या वरच्या 


विश्‍व हेच तिचे 
स्वरूप आहे. देवां- 
च्या कार्यसिद्धीसाठी 
म्हणजे देत्यांचा नाश 
करण्यासाठी ती 
अवतार घेते. महा 092 
काली, महालक्ष्मी ४2 ४ 
व महासरस्वती हे ट्ट 
तिचेच अवतार होत. & 
[ देवीमाहात्म्य ] 
(२) शाक्त संप्र- क 
दायाची एक देवता. ४ 
कालिका पुराणात 
>“ १ 
हिच्यासंवंधी एक | 
कथा सांगितली 
आहे, ती अश्ी-॥ 
वेताळ आणि भैरव | 
नावाचे दोन भाऊ 
होते. महामायेकडून '% 
वर मिळवण्यासाठी (टि 
शिवा च्या सूचने- 
वरून त्यांनी तप 
केळे. महामाया 
त्यांच्यावर प्रसन्न 
झाली आणि एका 
लिंगातुन प्रकट 
झाली. कालिका 
पुराणात तिचे वर्णन 
आले आहे, ते असे- 
शोणपद्यत्रतीकाक्ां मुक्‍तमूर्धजलम्बिनीम्‌ 
चलत्काऊचनसम्बद्धकुण्डलोज्ज्वलशालिनीम्‌ ॥ 
सुवणेरत्नसम्बद्धकिरोटत्रयधारिणीम्‌ 
शुक्‍लकृष्णारुणेनेत्रेस्त्रिभिश्‍चारुविभूषिताम्‌ ॥। 
अर्थ - तिची काया लाल कमळासारखी असून, तिचा केश- 
संभार मोकळा सोडलेला आहे. तिच्या कानातील हेलका- 
वणार्‍्या सुवणंकुंडलांनी ती तेजस्वी दिसते. रत्नखचित असे तीन 
सुवणेमुगुट तिने घारण केले आहेत. पांढऱ्या, काळ्या आणि 
डाल अशा तीन नेत्रांनी ती सुशोभित झाली आहे. 
ही देवी चिरयोवना असून, तिचे स्तन पुष्ट व उचन्नत आहेत. 


महामायेची मूर्ती-विक्रमपूर 


१८६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


उजव्या हातात तलवार, 
खालच्या हातात सिद्धसूत्र आणि डावा वरचा हात अभय 
आणि खालचा हात वरद मुद्रेत आहे. ती नग्न आहे, पण तिन 
नानाविध अलंकार घातले आहेत. 
विक्रमपूर येथील भग्नावशेषांत महामायेची एक मूर्ती साप- 
डली आहे. खाली शिवलिंग आणि वर चतुर्भूज देवी, असे तिच 
रुप आहे. तिचे दोन हात ध्यानमद्रेत असुन, एका हाती जपमाळ 
व दुसर्‍या हाती पुस्तक आहे. ही अलंकारविभूपित असून तिचे 
मुख सुंदर व यौवनपूर्ण आहे. [ डे. हि. इ.; श्रीविद्यार्णेवर्तत्र ] 
(२) वोौद्ध दैवतपरिवारातील हेवज्याचे एक नाव. जेन्हा 
त्याची शक्‍ती वद्धडाकिनी त्याला आलिंगन देते आणि तिच्यासह 
तो यव्‌यूम अवस्थेत राहतो, तेव्हा त्याला महामाया असे ना 
मिळते. महामाया हा देव चतुर्मुख व चतुर्भुज असून, वता 
मांडीवर एक देवता आहे. तसेच त्याच्या भोवती चार वि 
चार देवता आहेत. याचा वणं निळा आहे. हा देव भर्यकर का 
त्याच्या अंगाला भस्म चचिळेले असुन, त्याच्या चार ३» 
कपाल, बाण, खट्वांग व धनुष्य या वस्तू आहेत. त्यात ळे, 
चर्म परिधान केलेले असून, तो नृत्याच्या अर्वपर्यक अवर र 
उभा आहे. पार्वतीला दृढालिंगन देऊन बसलेल्या शिवाश्ी 
देवतेचे बरेच साम्य आहे. [इं. बु. इ. ] 
८ एकवौद्ध देवता. हिची पंचरक्षामंडलात गजा) 
महामायूरा होते. ही ध्यानीवुद्ध अमोघसिद्धी याच्यापार नेध- 
उत्पन्न झाल्याचे मानतात. म्हणूनच हिच्या मुकुटावर ह 
सिद्धीची प्रतिमा कोरलेली असते. ही हरित वर्णाची असूट ह 
व षड्भुज असते. हिचे उजवीकडील मुख निळे आणि डावी की. 
मुख गौर असते. ही एका हातात मोरपिसारा मर वि 
आणि हिचा एक हात वरद मुद्रेत असतो. अन्य हातांत र 
बाण, रत्न व कमंडलू, या वस्तू असतात. हिच्या पोळया 
अलंकार असून, ही शंगारभाव दर्शविते. ही अथ 
स्थितीत असते. ते. दिंटी 
ही सर्पविष उतरविणारी देवता आहे, असे मानले जा ' 
विद्यादेवीही मानतात. [ इं. बु इ.; ह. च. सां. अ 1 
वशी न्वर्तः 
. एक उग्र देवता. हिच्यामुळे अनेक रोग, - अर्शी 
महासारा हगवणीची साथ येते, असा समज लर प्रथा 
सांथीच्या वेळी ग्रामीण भागात हिला बलिदान करण्या या 
आहे. गुजरातेत या देवीला म्हातारी समजतात. गोंड ३८७ 
देवीला बली तर देतातच; शिवाय त्य़ा वेळी सव मी तार्व' 


टां 
करून तो केरकचरा कोणत्यातरी रस्त्यावर आणून 


प] 


खंड सातवा १८७ 


जाणार्‍या-येणाऱ्यांनी तो केराचा ढीग ओलांडला, की त्यांच्या 
बरोबर ही महामारी दुसर्‍या गावी जाते, अश्शी गोंडांची सम- 
जूत आहे. पाहा -मरी आई. [पॉ. रि. फो. नॉ. इं. ] 


ह राजांनी केलेल्या महापापांचा परिणाम 
महामारौशमनत्रत म्हणून महामारीसारखा रोग उत्पन्न 
होतो, अश्ली प्राचीन काळी समजूत होती. या रोगाच्या उप- 
शमनार्थ राजा किवा कोणीही एखादा पुरुष या ब्रताचे अनुष्ठान 
करीत असे. हे अनुष्ठान गावाच्या मध्यभागी किवा घरात करता 
येते. या अनुष्ठानासाठी नृसिह पुराणात नृसिहमंत्राचा जप आणि 
अनुष्ठानप्रकाशात महामृत्युंजय जप किंवा दुर्गापाठ, रुद्र, अतिरुद्र, 
महारुद्र, इत्यादी विधाने व भेरवउपासना करावी; त्याचप्रमाणे 
तीळ, तूप, साखर आणि गुळवेल यांचे हवन करावे, असे सांगि- 
तळे आहे. सुश्रुताने मात्र देशत्याग हा यावरील उत्तम उपाय 
होय, असे सांगितले आहे. [ब्र. प. ] 


(१) एक योगमुद्रा. हिची प्रक्रिया अशी- गुदाच्या 
महायुद्रा मुळाशी डाव्या पायाचा घोटा लावून, तळवा 
उजव्या पायाच्या मांडीला लावावा. उजवा पाय लांब पसरून 
दोन्ही हातांनी त्याचा अंगठा धरून ठेवावा व हतुवटी छाती- 
वर दाबून घरावी. दृष्टी भ्रूमध्यावर स्थिर करावी. नंतर कुंभक 
केरून, हळूहळू रेचक करावा. 

या मुद्रेचे चंद्रांग व सूर्यांग असे दोन प्रकार आहेत. गुदमूल 
डाव्या पायाने दाबून, डाव्या नाकपुडीने पुरक व कुंभक आणि 
उजव्या नाकपुडीने रेचक केला असता चंद्रांग महामुद्रा होते. 
याच्या उलट केले असता सूर्यांग महामुद्रा होते. 

या मुद्रेमुळे अविद्यादी पाच क्लेश दूर होतात; तसेच क्षय, 
कास, उदावतं, प्लीहा, जीणं ज्वर, इ. सवे रोगांचा नाश होतो. 
[ योगविद्या ; यो. सो. पू. ] ी 

(२) वौद्ध तंत्रांतली एक साधना. ही साधना सर्वांत कठिण 
भानली जात होती. या साधनेत पारंगत झालेल्या साधकांची 
गणना सिद्धाचार्यांमध्ये होत असे. बौद्ध तंत्रांत मंडलचक्र व मुद्रा- 
मेथून या विधींत स्त्रीचा उपभोग अवश्य मानला जात असे. तो 
विधी भौतिक स्वरूपात न करता काल्पनिक स्वरूपात करण्याची 
प्रथा होती. महामद्रेच्या रूपाने भगवती नैरात्मा हिचि चितन 

जात असे. गुह्यमसमाज तंत्रातुसार महामुद्रा म्हणून मान- 

लेल्य स्त्रीच्या देहात पाच तथागतांचा निवास असतो. म्हणून 

ही साधना करणार्‍या साधकाला तथागतचक्री असेही म्हणतात. 
असा साधकवर्ग बाह्य अनुष्ठानांतून मुक्‍त होतो. महामुद्रेची 
अनेक रूपे आहेत. [ हि. सा. को. ] 


महाभोक्षपरिषद 


महासृत्युंजय यंत्र स्वामी आपल्या सेवकावर रागावला 

आणि त्याचा धात करायला तयार 
झाला, तर त्याने या विचारापासून परावृत्त व्हावे म्हणून या 
यंत्राचा प्रयोग करतात. त्यासाठी भूर्जपत्राचे दोन तुकडे घेतात. 
त्या प्रत्यकावर लोखंडाच्या लेखणीने एकावाहेर एक असे सात 
चौकोन काढतात. बाहेरच्या चौकोनाला लागन प्रत्येक बाजला 
तीन याप्रमाणे बारा कमलदले काढतात. चारही कोपर्‍यांवर 
चार त्रिशूल काढतात. यंत्राच्या मध्यभागी साध्य व्यक्तीचे नाव 
लिहितात. भोवतालच्या पद्मदवलांवर आग्नेयीकडून प्रारंभ करून 
वामावर्ताने ल ची बाराखडी लिहितात. अज्ञा प्रकारे दोन्ही भूज- 
पत्रे तयार झाल्यावर त्यांचे संपुट करून ती जमिनीत पुरतात. 
नंतर त्या स्थानी साधक उत्तराभिमुख होऊन एक शिला 
ठेवतो. त्यामुळे साध्य व्यक्तीचा क्रोध नाहीसा होऊन ती प्रसन्न 
होते, असे सांगितले आहे. [यं. चि. ] 


च ४. राजाला वश करून घेण्यासाठी या यंत्राचा 
महामाहन यंत्र उपयोग करतात. त्यासाठी एक काशाचे 
भांडे धेऊन ते भस्माने किंवा गोमथाने स्वच्छ करतात. जाईच्या 
काडीची लेखणी करून गोरोचनाने किंवा चंदनाने भांड्याच्या 
मध्यभागी, ज्याला वश करायचे, त्याचे नाव लिहितात. त्याच्या 
बाहेरील पद्माच्या आठ पाकळ्यांवर ' व ' कार लिहितात. नंतर 
वतुळ काढून त्याबाहेरील सोळा दलांवर अकारादी सोळा स्वर 
लिहितात. नंतर त्याच्या बाहेर तीन वर्तुळे काढतात. अन्षा 
रीतीने यंत्र काढल्यावर त्याची मालती, चमेली, इवेतकमल, इ. 
पांढऱ्या सुगंधित फुलांनी व पांढर्‍या वस्तूंनी सात दिवस पुजा 
करतात. मग ते यंत्र सोने, चांदी व तांबे या त्रिधातंच्या 
डबीत ठेवून ती डबी शरीरावर धारण करतात. त्याने इष्ट 
ठप्रतती वश होते, असे म्हटले आहे. [ यं. चि. ] 


3 सम्राट हर्षव्धेन दर पाच वर्षांनी प्रयाग 
महामाक्षपारषद अथे गंगायमुनांच्या संगमावर वक 
भरवीत असे. भारताच्या सर्वे भागांतुन विद्वान ब्राह्मण, श्रमण 
आणि जेन मुनी या परिषदेला उपस्थित राहून धमंचर्चा 
करीत. इतरही लक्षावधी लोक परिषदेसाठी जमत. अनेक 
सामंत राजे आपापला दळभार घेऊन येत. त्यांची मोठी 
मिरवणूक निघे. पहिल्या दिवशी बुद्धमूर्तीचे आणि दुसऱ्या 
दिवशी सूय व शिव यांच्या प्रतिमांचे पुजन होत असे. सम्राट 
हषेवर्धन या परिषदेच्या निमित्ताने धर्मनिरपेक्षपणे सर्वांची 
संभावना करी आणि याचकांना दाने देई. त्याचा खजिना या 
वेळी तो रिकामा करी. मग आपल्या अंगावरचे बहुमोल 


महामोक्षपरिषदं 


वस्त्रालंकारही याचकांना देऊन तो पूर्णपणे निष्कांचन होई 
त्यानंतर आपली वहीण राज्यश्री हिंच्याकडून एक साधे वस्त्र 
मागवून ते तो नेशी आणि भगवान वृुद्गाच्या पूजेसाठी जाई. 
या परिषदेचे जुने नाव दानमेळा असे होते. हा मेळा हृर्प- 
वर्धनाच्या पूर्वजांपासून चालत आला होता 


जैन देवतसमूहातला एक यक्ष. अजितनाय या तीर्थ- 
काराचा सेवक. हा चतुर्मुख व अप्टभुज असून, 
याच्या हातांत चक्र, त्रिणूल, कमल, अंकुण, खड्ग, दंड व कुठार, 
ही आयुधे असतात आणि एक हात वरद मुद्रेत असतो. उवेतां- 
वरांच्या मते हा ब्यामवर्ण आणि हत्तीवर वसणारा आहे. दिगं- 
वरांच्या मते हा सोनेरी वर्णाचा आहे. या यक्षाच्य़ा मूर्ती 
अजितनाथाच्या अनुषंगाने पाहायला मिळतात. [जे. इ. ] 


समहायक्ष 


बौद्धांचा एक धार्मिक व तात्त्विक विभाग. महा- 
महायान ब्रान हा संप्रदाय नसून ती एक विचारधारा आहे. 
तिच्या अंतर्गत अनेक संप्रदाय आहेत आणि त्या संप्रदायाच्या 
दार्शनिक सिद्धान्तांमध्ये अनेक प्रकारचे पार्थक्य आहे 
अद्योकाच्या काळी वौद्धांमध्ये मू्तियूजा नव्हती. रिक्‍त 
आसन, चक्र, कमलपुप्प व पदचिन्हे ही वृद्धाची प्रतीकेच पुजली 
जात होती. बुद्धाची पूजा केल्याने तो वरदान देईल, असे बौद्ध 
लोक मानीत नव्हते. त्यांचा भर ध्यानावर होता. वृुद्धाचे ब्यान 
केल्याने चित्त विशुद्ध व समाहित होऊन ध्यानी पुरुषाला निर्वाण 
प्राप्त होऊ शकते, असे ते मानीत. त्यामुळे त्यांच्या धर्मसाधनेत 
प्रार्थनेलाही स्थान नव्हते. 
पण इ. स. च्या पूर्वी काही काळ बौद्धांमध्ये करुणामय 
देवांची पुजा सुरू झाळी. ते त्या देवांच्या प्रतिमा पुजू लागले 
आणि सुख व मोक्ष यांच्याध्वाठी त्यांची प्रार्थनाही करू लागले. 
त्यांचे हे देव ज्ञाक्यमुनी, पूर्ववुद्ध, अनागत वृद्ध, मैत्रेय, बोधि- 
सत्त्व, इ. होते. त्यांची पूजा-प्राथंना करीत असता या पूजक 
वौद्धांमध्ये भक्‍तीचा प्रभावही वाढू लागला व निर्वाणाचे स्वरू- 
पहा बदलले. हळूहळू वृद्ध हा लोकोत्तर पुरुष मानला जाऊ 
लागला. त्यातून महासांधिकांमध्ये लोकोत्तरवाद उत्पन्न झाला. 
महासांधिक हे प्रथम स्थविरांपासून वेगळे झाले. महासांधि- 
कांचा संप्रदाय विकसित होऊन त्यातूनच महायानाची उत्पत्ती 
झाली. बौद्धसंघ हा महायान आणि त्याच्या विरुद्ध अर्थाने 
हीनयान अद्या दोन प्रधान यानांमध्ये (मार्ग) विभक्त झाला. 
हीनयानाचा अर्थात स्थविरवादाचा आदश अर्हत्त्व हा होता 
ह 0 किति हे होते. अहेत हा रागादी मलांचा 
कलश व बंध यांतून मुक्‍त असतो. त्याचे 


रट्ट 


भारतीय संस्कृतिकोश 


चित्त संसारविमख आणि मन निविपयी असते. आपल्या उन्न- 
तीसाठी तो प्रयत्नशील असतो. अष्टांगिक माग हा त्याची 
साघना असते, असे स्थविरवादी मानीत. त्यांच्या मते दु 
जरी ज्येष्ठ-श्रेप्ट असला, तरी बद्धाची काया जरा व्पाधी 
मरण, इ. दुःखांपासून मुक्‍त नाही. महासांविकांच्या विचारात 
थ्रे फरक पडला. वद्धाला निद्रेची किवा विश्वांतीची आवश्य 
कता नाही; तसेच जोवर तो जीवित राहू इ तोवर 
त्याला मरणही नाही, असे महासांधिक मानू लागले 
चर्यापिटकात बुद्धाच्या पूर्वजन्माची कथा वणित 
ग्रंथात पारमितेचाही उल्लेख मिळतो. त्यात अहत 
परमक्रारुणिक बद्धाच्या आदर्शाच्या अपेक्षेते तुच्छ 
आहे. वद्धच/रताच्या अनशीलनाने बद्धाचे अतुकरण न्या 
इच्छा त्या ग्रंथात प्रकट माली आहे. भगवान वृद्ध सर्व कळ 
सारे जीव दु:खाने आतं आहेत, हे त्याने जाणले. त्या क 
वियथो त्याच्या मनात महाकरुणा उत्प्न झाला. बसा यं 
णेने प्रेरित होऊन जीवांना उपदेश करण्याचे काम 
स्वीकारले. 
वद्धचरिताच्य़ा या करुणामथत्वाने प्रभार 
1 वौद्धांमध्ये एका नवीन विचारपद्धतीचा 
ग्रा पद्धतीत अष्टांगिक मार्गाच्या जागी बोधिसर हता 
विकास झाला. मग अहेत्त्व हा त्यांचा आदश ण ब्राच्या 
बोधिसत्त्व हा आदर्श झाला. त्यांच्या मते बुद्ध हा द€ हा 
प्राप्तीपर्यंत बोधिसत्त्व होता. ज्याच्या ठिकाणी सम्यक ।_ तता 
उदय होतो, त्याच्याच चित्तात जीवळोकाविषयी __ रात 
प्रादुर्भाव होऊ शकतो. या विचारसरणीचेच नाव नाल 
असे पडळे. बोधिसत्वाला आदर्श ठरविल्यामुळे मढी 
बोधिसत्त्वयान किवा अग्रयान असेही म्हणू लागल विर्य 
हायान पंथाच्या प्रारंभक्राली त्याचे स्वतःचे अत गाच्या 
ग्रंथ नव्हते. पाठीमागून ते निर्माण करण्यात आले. इस 
मतानुसार बोधिसत्त्वांची पुजा हीच महायानी बौद्धांचे कवीही 
षता होती. त्यांच्यामध्येही अनेक मतवाद होते. त्य ब्रौध्रि” 
भकक्‍तिप्रधान होते; तर काही तंत्रप्रधान होते. त्यापैकी, तो 
सत्वयान व प्रज्ञायान हे मार्ग भकक्‍तिप्रधात असून, 
वज्रयान, तंत्रयान, इ. मारग तंत्रत्रधान आहेंत . नधरतेली 
प्रायः महायानवादी हे हीनयानो लोकांच्या व्मं ग्र र्ती 
तुच्छ समजतात. होनयानी लोकही सहायानांच्या सिड 
प्रामाणिक मानीत नाहीत. महायानी मताचे प्र 
असे - अर्हरद 
(१) बोधिसत्त्वाची कल्पना - हीनयानमतातुस व प्राप्ती 
पदाची प्राप्ती हे भिक्षचे परम लक्ष्य आहे. निवा 


आहे. त्य़ । 
दा आ द्र 
ठरवलेला 


करण्याची 


वत. झाल्या 


उदय 


ण्याचा तान 


खंड सातवा 


झाल्यानेच भिक्ष्‌ हा क्लेणरहित होऊन आत्मप्रतिष्ठित होतो. 
पण महायानीमतानुसार वोधिसत्त्व हा मानवी जीवनाचा श्रेष्ठ 
आदरे आहे. या बोधिसत्त्वाच्या ठिकाणी करुणा व महामेत्री 
असते. प्रत्येक प्राण्याला क्लेशातुन मुक्‍त करून निर्वाणात 
प्रतिष्ठित करणे हे त्याच्या जीवनाचे उदिष्ट असते. 

(२) त्रिकायकल्पना - हीनयानी मतात वृद्धाचा निर्माण- 
कायच मानलेला आहे. महायानी मतात वृद्धाचे घर्मकाय, 
संभोगकाय व निर्माणकाय असे तीन काय मानले आहेत. 
(त्रिकाय पाहा.) 

(३) दशभूमिकल्पना- हीनयानी मतानुसार अहंत्‌पदाच्या 
प्राप्तीपर्यंत खोतापन्न, सकुदागामी, अनागामी व अहुंत अशा 
चारच भूमी असतात. पण महायातीमताप्रमाणे निर्वाणाच्या 
प्राप्तीपर्यंत दशभूमी असून, त्या एकामागून एक पार करूनच 
बोधिसत्त्वाला वृद्धत्व मिळवता येते. 

(४) निर्वाणकल्पना- हीनयानी मताप्रमाणे क्लेशावरण 
दुर होणे म्हणजेच तिर्वाण होय. पण महायानी मताप्रमाणे 
निर्वाणात क्लेशावरोबरच ज्ञेयावरणही दूर होते. पहिले दु:खा- 
भावरूप आहे, तर दुसरे आनंदरूप आहे. व 

(५) भक्तिकल्पना- हीनयान हा सवेस्वी ज्ञानप्रधान मार्ग 
आहे. बुद्धाच्या अष्टांगिक मार्गाचे आचरण करणे, हेच त्याचे 
अंतिम उद्दिष्ट आहे. पण महायानी मतात भक्तीला भरपूर 
स्थान आहे. वुद्ध हा लोकोत्तर पुरुष असल्यामुळे त्याची भक्‍ती 
करण्यानेच मानव या दुःखमय संसारातून पार होऊ शकतो, 
असे महायानी मानतात. भक्तीचा स्वीकार केल्यामुळेच महा- 
यान मताच्या उत्कषंकाळात वृद्धाच्या मूर्ती निर्माण होऊ 
लागल्या. गुप्त काळात बौद्ध कलांचा जो विकास झाला, त्याचे 
कारण महायान मताचा प्रभाव हेच होय. 

- महायान पंथाची साधना आणि तत्त्वज्ञान ज्या ग्रंथांत 
विशदपणे सांगितले आहे, ते ग्रंथ असे-(१) अष्टसाहस्रिका 
भज्ञापारमिता (२ ) सद्धर्मपुंडरीक (३) ललितविस्तर, 
(४) लंकावतारसूत्र, (५) सुवणंप्रभास (६) गंडव्यूह 
(७) तथागतगुह्यक (८) समाधिराज व (९) दशभूमिक. 
या सर्वांना वेपुल्यसूत्रे असे म्हणतात. हे सारे ग्रंथ एकाच 
सप्रदायाचे नाहीत व एकाच काळी रचलेलेही नाहीत. 
महायान दरशशंनाचा आद्य आचाय नागाज्‌न हा होय. प्रज्ञा- 
पारमितासूत्रश्ास्त्र हा ग्रंथ त्याने महायान मताच्या प्रतिष्ठेसाठी 
लहिला. आर्यदेव हा नागार्जुनाचा शिष्य होता. त्याचा चतुः- 
शतक हा प्रसिद्ध ग्रंथ आहे. त्यात ४०० कारिका आहेत. याने 
महायानसंपरिगृह, महायानाभिधमं, संगीतिशास्त्र, इ. ग्रंथ 
लिहिले. वसुबंधूने अभिधमंकोश लिहून महायान मताला 


र्र 


महार 


शास्त्रशुद्ध स्वरूप दिले. बोद्ध जगावर या ग्रंथांचा व्यापक 
प्रभाव पडला. दिकंनागाने वौद्ध न्यायाची प्रतिष्ठा केली. 
धर्मंकोर्तीने त्याच विषयावर भर दिला. धर्मपाल हा नालंदाचा 
एक प्रसिद्ध आचार्य होता. त्याने त्रिश्िका ग्रंथावर टीका 
लिहिली. त्याचा शिष्य चंद्रकौर्नी याने माध्यमिक दर्शनावर अनेक 
ग्रंथ निर्माण केले शांतिदेवाने बोधिचर्यावतारसूत्रसमुच्चय व 
शिक्षासमुच्चय हे ग्रंथ रचले. दोपंकर, आयंदेव, अश्वघोष व 
शांतरक्षित हेही महायान मताचे प्रसिद्ध आचार्य मानले जातात. 

महायानसूत्रांचे पुराणांशी बरेच सादृश्य आहे. पौराणिक 
साहित्यात जशी अनेक माहात्म्ये व स्तोत्रे आढळतात, तज्ञीच 
ती महायान साहित्यातही आढळतात. त्यांच्या स्वयंभू पुराण 
या ग्रंथात नेपाळातल्या स्थानांचा महिमा वणित आहे. महावस्त्‌ 
व ललितविस्तर यातही स्तोत्रे आलेली आहेत. नागार्जुनाच्या 
तिबेटी अनुवादात चतुःस्तव हे स्तोत्र मिळते. तारा या 
देवीवर तर अनेक स्तोत्रे लिहिली गेली आहेत. महायान 
साहित्यात धारणींना महत्त्वाचे स्थान आहे. धारणीतले मंत्र 
वैदिक मंत्रांप्रमाणे रक्षणाचे काम करतात, अश्ली महायानी 
बौद्धांची धारणा आहे. धारणीमध्ये प्राय: बृद्ध, बोधिसत्त्व व 
तारा यांची प्राथना असते. 

महायान पंथात पारमितांच्या साधनेला अग्रस्थान आहे. 
पारमिता शब्दाचा अर्थ पूर्गंत्व हा आहे. दान, शोळ, नैष्कम्यं, 
प्रज्ञा, वीयं, क्षांती, सत्य, अधिष्ठान, मंत्री व उपेक्षा अश्ा दहा 
पारमिता आहेत. या पारमितांच्या साघनेनेच शाक्यमुनीला 
५५० जन्म घेतल्यावर सम्यक्रसंबोधो प्राप्त झ्ञाली. पारमितांच्या 
अभ्यासावाचून कोणालाही बोधिसत्त्व क्रिवा बृद्ध ही पदवी 
प्राप्त होणार नाही, असे महायानी लोकांचे ठाम मत आहे. 
पाहा-वोधिसत्त्व. [बौ. ध. द.; बो. द. मी. ] 


ची शिव व शक्‍ती यांचे मीलन झाले म्हणजे जे साम- 

रस्य प्राप्त होते, त्याला नाथसंप्रदायात महायोग 
किवा कुंडलिनीयोग असे म्हटलेले आहे. ज्ञानदेवांनी यालाच 
पंथ राज असे नाव दिलेले आहे. मंत्र, लय, हठ व राजयोग यांच्या 
समुच्चयाला योगशिखोपनिषदात महायोग असे म्हटले आहे. हा 
महायोग शक्तिपात नामक दौक्षेने प्राप्त होतो. बाल, शूद्र्व स्त्री 


यांनाही हा प्राप्त करून घेता येतो. इवेताश्‍वतरोपनिषदात 
याला देवात्नशक्‍ती असे म्हटले आहे. [भा. द. सं. ] 


महाराष्ट्र व मध्य प्रदेश या राज्यांती 
महार लोकांना अंत्यज, अतिशूद्र, भमि 
भूयाल, चोखामेळा, धेड, डोंब, 


उत्न किवा धरणीचे पूत, 
हळूसाव, काठीवाले, महेत्रे, 


महार 


मिराशी, परवरी, तराळ व वेसकर अद्लीही नावे आहेत. 
महार शब्दाची व्युत्पत्ती कालोघात नष्ट झाली आहे. तरी- 
सुद्धा महाहारी (महा--आहारी) म्हणजे पुष्कळ खाणारे या- 
वरून महार शब्द वनला असावा, असे एक मत आहे. काहींच्या 
मते, अगदी खालच्या लोकांना संस्कृतमध्ये मृताहारी हे नाव 
दिलेले आहे, त्याचे महार हे प्राकृत रूप असावे. मार्कंडेय पुरा- 
णात त्यांना मृतहारिन्‌ असे म्हटलेले आहे. मेळेली जनावरे उच- 
ळून नेण्याच्या त्यांच्या धंद्यावरून त्यांना हे नाव मिळालेले 
दिसते. अंत्यज व अतिकरद्र ही त्यांची नावे त्यांचा सामाजिक 
दर्जा दर्शवतात. भूमिपूत्र किवा बरणीचे पुत्र या नावावरून ते 
इथले मूळचे रहिवासी होते, हे सुचित होते. घेड व डोंव हे 
गुजरात व उत्तर भारत या प्रदेशांतील महार होत. काठीवाले 
हे नाव त्यांच्या पुरातन व्यवसायाचे द्योतक आहे. न्यायाळ्यात 
किवा नोंदणी खात्यातही या जातीची ती खूण मानली जाते. 
मिराक्षी म्हणजे जमीनदार. परवरी शब्द गायक महारांसाठी 
योजतात. वेसकर म्हणजे वेश्ीवरचा पहारेकरी. वारकरी 
पंथाचे अनुयायी असलेळे महार चोखामेळा या संताच्या 
नावाने ओळखले जातात. कानडा प्रदेशातील महारांना हुलसाव 
हे नाव आहे. 
महारांच्या उत्पत्तीविषयी काही दंतकथा प्रचलित आहेत, 
त्यांपेको एक अश्ली - एकदा पार्वती नदीत स्नान करीत होती. 
त्या वेळी पाण्यात पडलेल्या एका वेलाच्य़ा पानावरील रक्‍ताच्या 
थेंबांना तिचा स्पर्ष झाला. त्यावरोवर त्या विदूंचे एका सुंदर 
बालकात ख्पांतर झाले. तिने त्या बालकाला उचलून घरी 
आणले आणि महादेवाला दाखवले. महादेवाने त्याचे महामुनी 
असे नाव ठेवले. एक दिवस ते बालक रांगत घराबाहेर गेले 
आणि तिथे पडलेल्या एका मृत गाईचे मांस खाऊ लागले. महा- 
देवाने जेव्हा हे पाहिले, तेव्हा त्याला फार राग आला आणि 
त्याने त्या मुलाला झाप दिला, की “ तू गावाबाहेर राहशील, 
मृत जनावरांचे मांस खाशील आणि लोक तुझ्या सावलीचाही 
विटाळ मानतील. ' 
ही कथा कोणीतरी मागाहून रचली असावी, हे उघड दिसते. 
अबने, ओट, बालकांबळे, गोपाळ, हेडशी, जोगवी, कडू, 
कासरे, मुरळी, पुलार, सोम किवा सोमवंशी, इ. महा रांच्या 
अनेक पोटजाती आहेत. सोमवंशी हे आपली उत्पत्ती चंद्रापासून 
मानतात आणि इतरांपेक्षा स्वतःला श्रेष्ठ समजतात. यांची 
“ख्या बरीच आहे. गोपाळ हे महारांतील साधू होत. खंडो- 
बाला वाहिलेल्या महार मुलींची संतती म्हणजे मुरळी होत. 
काही पोटजातींत आपसांत विवाह होतो, तर काहींत होत नाही. 
भग, आढाव, आडसुळे, अहिरे, अवचट, भेडे, भिलंग, 
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भिगार, भोसले, चितळे, कांबळे, गायकवाड, जोशी, कदम, 
काळे, पाटेकर, साळवे, गोळक्रे, शिदे, इ. आडनावे यांच्यांत 
आहेत. एकाच आडनावाच्या कुटुंबांत लग्नसंबंध होत नाहीत. 
हे लोक सर्वसाधारणपणे उंच, बळकट, पिळदार शरीराचे 
व काळे असतात. पुरुषांच्या हातात एक जाड काठी असते. 
तिच्या एका टोकाला वंगर बांधळेळे असतात. पूर्वी हे 
लंगोटी, कुडते, खांद्यावर घोंगडी व डोक्याला पागोटे असा 
पोषाख करीत असत. कालमानानुसार त्यांच्या पोपाखात 
फरक पडला आहे त्यांच्या स्त्रिया नऊ वारी लुगडे व 
असा वेष करतात. ऐपतीप्रमाणे त्या पितळेचे, चांदीचे 
सोन्याचे दागिने घालतात. तून 
उद्योगधंदे - महार हे खेड्याचे वंशपरंपरागत चाकर अर्थ. 
सीमेसंवंधीच्या सर्व बाबतींत अधिकारी मानले जाव नी 
सरकारी तिजोरीचे रक्षक असतात. सरकारी अवि 
मार्ग दाखवण्याचे व त्यांचे निरोप पोचवण्याचे क, 9 
करतात. शेतकर्‍यांना साऱ्याचा तगादा करण्याचे काम € 
कडे असते. गावच्या सीमेवर पाहरा करणे, चा 
ठेवणे, चावडी व गावकुसू दुरुस्त करणे आणि बरकॉर 
रस्ते झाडणे, ही कामे त्यांची असतात. याबद्दल त्यांना स. र्प्ण 
कडून थोडा पैसा व थोडी जमीन असा मोबदला मिळती प्रमख 
धान्याच्या रूपाने मिळणारे बलुते हे त्यांचे उत्पन्नाचे तब 
साधन होय. पूर्वी त्यांना वावन मार्गाती बलुत्याच आहे. 
मिळत असे. पण आता ते प्रमाण वरेच कमी शष व्रापैकी 
मुसलमानी व मराठी राज्यांत त्यांना मिळणार्‍या बर वरा 
कांही वळुत्यांची नांवे अशी - सीतादेवी किंवा उस्य्रा स्ण 
भाग. वेशीवरची देणगी. होळीचा नैवेद्य. नेदरॉच्या 
धान्य. मृत जनावरांची कातडी. हातशेकणे म्हणज» _तावे 
वरील भट्टी राखण्याबद्दल मिळणारी रक्कम. घरटनॅक त 
खडूडे खणण्याबद्दळचे पैसे, प्रथमच वापरलेल्या खळ ळेट्यीं 
उरलेले धान्य. पेवाच्या तळाचे धान्य. वधू-वरांसाठी ् 
पाटांवरील़ तांदुळ. गावाच्या रक्षणाबद्दल वर्षा री 
वहाणांचा जोड. रुक्का म्हणजे लग्नप्रसंगी मिळणा गीर्व्यी 
नाणी, खोबऱ्याचा तुकडा व मूठभर तांदूळ. प्रथम न्य धू्व्य र 
वेळी महार स्त्रियांच्या ओटीत टाकलेले काही थार, 'ढषड 
किवा वराच्या आईला ओवाळल्यावद्दलची ओवाळणी ही वि 
म्हणजे मृत जनावरावरील कर. मांगुली म्हणज _ दरार्बर्द 
कातिकी अमावास्येला गावाभोवती दोरा. गुंडा” (अव्या 
मिळणारी देणगी. रानसोडवण म्हणजे धान्य काग तर्क 
गंजी रचताना मिळणारी काही कणसे. गवत 
उभारल्यानंतर मिळणारा लगिनटक्का, इत्यादी. 


चोळी 
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गावकऱर्‍यांसाठी लाकडे तोडणे, त्यांच्या टपालाची ने-आण 
करणे, त्यांच्या घरांची अंगणे झाडणे, मृतासाठी स्मशानात 
गोवर्‍या नेणे किंवा खड्डा खणणे ही कामे महार करतात. 
गावातल्या मेलेल्या जनावरांवर त्यांचाच हकक असतो. 
काही महार घरगडी, मोतहार, मोटरड्रायव्हर, कंत्राटदार, 
सावकार व शेतकरी आहेत. काही टोपल्या, चटया, सुपे, पंखे 
वगैरे विणतात; तर काही लग्नकार्यांत ढोलके, सनई, सूर वगैरे 
वाद्य वाजवतात. 
अन्न - ज्वारी-बाजरीची भाकरी, भाज्या, मासे, डाळ, हे 
महारांचे मुख्य अन्न होय. कोकणातील महारांचे कोद्र व तांदुळ 
हे मुख्य अन्न असते. गुरेढोरे, शेळया, मेंढ्या व कोंबडी या 
मेलेल्या जनावरांचे मांस ते खातात. ड्‌कराचे मांस मात्र ते खात 
नाहीत. ताडी व मद्य यांची त्यांना आवड आहे. | 
देवके- पुणे व नासिक या जिह्यांतील महार लोक आंबा, 
पिपळ, रुई, शमी व उंबर या पंच पालवीची पुजा करतात. 
खानदेश जिल्ह्यातील महार अरकाठी, बोरकाठी, जांभूळ, 
आंबा व रुचकिन या पंचपालवीची आणि सातारा जिल्ह्यातील 
महार बाभूळ, वड, जांभूळ, आंबा व रुई यांची पालवी 
पुजतात. ती त्यांची देवके होत. 
या लोकांत उंबर, नाग, खेकडा, सूर्यफूल, कोहळा, 
पानकणीस, कदंब, मोर, नागवेल, आंबा, इ. आणखीही काही 
देवके आहेत. समान देवकांत ल्ग्नसंवंध होत नाहीत. हि 
विवाहप्रथा - वेगवेगळ्या जिल्ह्यांतील महार, लग्नासंबंधी 
पुर्वीचा काही धागादोरा असल्याशिवाय, एकाच पोटजातीचे 
असले तरी आपसांत लग्नसंबंध करीत नाहीत. सावंतवाडी 
भागात एकाच खेड्यात राहणाऱ्या महारांत लग्नसंबंध होत 
नाही. 
मुलीचे लग्न ती पाळण्यात असल्यापासून ती सोळा वर्षांची 
होईपर्यंत केव्हाही होते. लग्न उश्षिरा होण्याचे मुख्य कारण 
गरिबी हे असते. 
मलाचा बाप मलीला मागणी घालतो. काही वेळा मुलाचा 
बाप वधपित्याला दर्ज देतो. साखरपुड्याच्या वेळी वरपिता 
वधूला नवी साडीचोळी देतो. नंतर वराचे आईबाप व वधूचे 
नातेवाईक तिच्यावरून काही नाणी ओवाळून नमक 
लग्नाचा मुहुर्त ब्राह्मण ज्योतिषी काढून देतो. त्याच वेळी 
तो वधू-वरांच्या मस्तकांवर टाकण्यासाठी काही अक्षता देतो. 
हळद लावण्याचा मुहृतेही तोच काढून देतो. वराला हळद 
लावून झाल्यावर उरलेली हळद वधूकडं पाठवतात. हळद 
लावून झाल्यावर वधू-वरांना आपापल्या घरी स्नान घालतात. 
त्यासाठी पितळेचे पाच हंडे गरम पाण्याने भरून गोलाकार 
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ठेवतात. त्या हंड्यांभोवती पांढऱ्या सुताचे अनेक वेढे देतात. 
त्या हंड्यांच्या मध्यभागी वधूला पाटावर बसवतात आणि 
सुवासिनी एकदम ते हंडे उचलून त्यांतील पाणी वधूच्या 
अंगावर ओततात. 

लग्नासाठी वधूच्या व वराच्या घरी मांडव घालतात. 
मांडवाची मूहूतमेढ बहुधा उंबराची असते. कुळाच्या देवकाची 
शजा करतात आणि ते देवक, पोळीचा तुकडा व कुऱ्हाड यांसह 
मुहुतमेढीला बांधतात. काही ठिकाणी वधू-वरांना लग्नाच्या 
वेळी बांबूच्या पाटीत बसवतात व त्यांच्या मानेभोवती 
पिवळा दोरा सात वेळा गुंडाळतात. काही ठिकाणी ते बांबूच्या 
टोपलीत समोरासमोर उभे राहतात. त्यांच्या मध्ये अंतरपाट 
धरतात. मंगलाष्टके म्हणून झाल्यावर अंतरपाठ दुर करतात. 
लोक वघूवरांवर अक्षता टाकतात आणि वधू-वर एकमेकांच्या 
गळ्यात हार घालतात. पुष्कळ ठिकाणी लग्नसमारंभाच्या 
सुरवातीपासुन शेवटपर्यंत वधूला चाक्‌॒ आणि वराला सुरा 
आपल्याजवळ बाळगावा लागतो. यांच्या लग्नात काही ठिकाणी 
ब्राह्मण, काही ठिकाणी महार गोसावी, तर काही ठिकाणी 
धनगर पौरोहित्य करतो. ठाणे जिह्यात, लग्नाच्या आदल्या 
दिवशी भगतालाच बोलावून दुसरा दिवस शुभ आहेका, ते 
विचारतात आणि दिवस शुभ असेल, तर लग्न लावतात. ठाणें 
जिह्यातील चोखामेळा महार, पुरोहित म्हणून ब्राह्मणांनाच 
बोलावतात. 

सावंतवाडी भागातील महारांत लग्नापूर्वी नवरामुलगा 
आणि त्याचे आईबाप एका टोपलीत ज्षेर-दोन शेर तांदूळ, 
नारळ, पाच पेसे, पानसुपारी, केळी व कदंबाची पाने असे 
देवक ठेवून त्याची पुजा करतात. नंतर घराच्या दारात 
मांडवांची मूहतेमेढ रोवून तिची पूजा करतात. मग झेस भरणे 
नामक एक विधी होतो. यात पाच दांपत्ये, नवरामुल्गा व 
त्याचे आईबाप यांच्या कपाळांना अक्षता लावतात. मग 
वराला लग्नमंडपात नेऊन पाच सुवासिनी त्याच्या अंगाला 
हळद लावतात. मांडवाच्या बाहेर सावरीच्या फांद्यांनी एक 
व्रिकोण उभारतात. त्याच्या वरच्या टोकाला पाण्याने भरलेली 
एक कापडी पिशवी बांधतात. त्रिकोणात पिशवीच्या खाली 
नवर्‍यामुलाला बसवतात. त्याच्या डोक्यावर वरून पाणी ठिबकत 
राहते. थोड्या वेळाने त्याला तिथून बाहेर काढतात आणि 
स्नान घालतात. 

महारांचा लग्नसमारंभ एकूण पाच दिवस चालतो. पहिल्या 
दिवशी लग्न होते. पुढे तीन दिवस नवरामुल्गा वधूच्या घरी 
राहतो आणि चौथ्या दिवशी तो वघसरह > 


रेसह वाजतगा 
आपल्या गावी जायला निघतो. घरी पोचल वा 


ल्यावर वरमाय त्या 


स्ह्र १ 


दोघांवरून भाकरीचा तुकडा ओवाळून टाकते. घरात 
पोचल्यावर दोघांची वाशिगे सोडतात व पुन्हा बांधतात. 
लोकांना पानपुपारी वाटलो, की समारंभ संपतो. हल्ली वौद्ध 
घर्मांची दीक्षा घेतलेले महार वोद्ध पद्गतीने लग्नविधी करतात, 
त्याला एक दोन-तास लागतात. 

पूर्वी महार पुरुषाला एकापेक्षा जास्त व्रायका करता येत 
असत. विधवेला आते, मामे किवा मावस भावाक्ली, तसेच 
नवऱ्याच्या कुळातील पुरुषाशी लग्न करता येत नाही. खानदेशात 
विववेळा धाकट्या दिराशी लग्न करता येते. लग्न रात्रीच्या 
वेळी होते. त्या वेळी वहुधा पुनविवाहित स्त्रिया व गोसावी हजर 
असतात. महारांचे गुरू किंवा महारवाड्यातील कळता महार 
लग्नात मंगलाष्टके म्हणून लग्त लावतो. नवरा-नवरीच्या 
पदराला गाठ मारतात. वधूच्या कपाळी कुंकू लावतात व तिची 
ओटी भरतात. एवढ्याने विवाहविधी समाप्त होतो. प्रथम 
वराला विघवा स्त्रीक्षी लग्न करायचे असल्यास प्रथम त्याचे 
रूईशी लग्न लावतात. 

प्रसृति्रथा - मूल जन्मल्यावर त्याच्या अंगावर थोडे पाणी 
शिपडतात. सोलापूर आणि सातारा या भागांत मूल जन्मल्या- 
वर तिसर्‍या दिवशी तिरवी किवा तिकोंदी नामक एक संस्कार 
करतात. त्या वेळी पाच कुमारिकांना जेवायला घालतात. 
पाचव्या दिवशी पाच लहान दगड ओळीने मांडून सुईण त्यांची 
पूजा करते. कोल्हापूरच्या महारांत या दिवशी वाळंतिणीच्या 
वाजेजवळच्या भितीवर चंदनाचे व हळदीचे काही ठिपके 
काढण्याची पद्धत आहे. बाळंतिणीच्या खोलीत आंघोळीचे पाणी 
जाण्यासाठी जे भोक पाडलेले असते ते सहाव्या दिवक्षी 
बुजवतात. ती जागा ञेणाने सारवून त्याची पूजा करतात. 
याच दिवशी सटवाई देवीची पुजा करतात. कानडा जिल्ह्यात 
मुलाचे नाव सहाव्या दिवल्ली, कोल्हापुर भागात नवव्या 
दिवशी आणि इतर ठिकाणी वाराव्या किंवा तेराव्या दिवशी 
ठेवतात. जननाश्यौच सर्वसाधारणपणे वारा दिवस पाळतात. 
पुणे दाहरात ते एकेचाळीस दिवस, अहमदनगरच्या बाजूला 
अकरा दिवस आणि कोल्हापूर भागात आठ दिवस पाळतात. 

देवधर्म - महार हे हिंदू असून, त्यांच्यांत शैव व वैष्णव 
असे दोन्ही भेद आढळतात. काही महार मातंगपट्टा, कबीर, 
गिरी आणि नाथ या पंथाचे अनुयायी आहेत. चोखामेळा 
महार वारकरी असून, ते गळयात तुळशीकाष्ठाची माळ घाल- 
तात. ते आळंदी-पंढरपूरची वारी करतात आणि त्या वेळी 
भजन करतात. 


भ हादे | 
नी वानी, महादेव, चोखोबा, ज्ञानदेव, तलखोबा, खंडोवा, 


बा आणि नी. 
[ स्हसकोबा या देवतांना महार लोक भजतात. 


क 


र भारतीय संस्कृतिकोद 
नागोबा, देवीच्या साथीची देवता सटवाई आणि पटकीची 
देवता मरीआई यांची देवळे बहुवा त्यांच्या वाड्यांतच असतात 
आणि ते त्यांची पूजा करतात. शांतारिअम्म, मरीदेवी आणि 
महादेव ही कानडा जिल्ह्यांतील महारांची कुलदेवते होत. खेडे- 
गावांत मोठ्या देवळाजवळच महारांच्या तलखोवाचे देऊळ असते. 
त्यातल्या दगडी मूर्तीची ते पूजा करतात. ठाण्याच्या भागातील 
महारांची म्हसकोबा, जनाई, गौरी, वहिरोबा, खंडोबा, 
चोखोबा, भवानी, यल्लम्मा, गिरोबा, इ. कुलदैवते आहेत. 
याक्षिवाय, काहींच्या घरांत पूर्वजांचे टाक असतात. सर्व महार 
प्रमुख हिंदू देवतांनाही भजतात. 

महारांचे धर्मगुरू हे त्यांच्या जातीतील 
साधू, वाचक पंडित, गोसावी किवा मेंढे जोर्श 
खानदेशातील महार ठाकूर या नावाने ओळखले ज 6 
करीही महारांचे पौरोहित्य करतात. महारांतील साठू भर्किति 
विजय, दासबोध, ज्ञानेश्वरी, हरिविजय, रामविजय, संतलीला/ 
इ. ग्रंथ वाचतात. काहीजण पुराणही सांगतात. 


असून त्यांना गुरू, 
गी असे म्हणतात 


णणारे भिक्ष” 


> असतो वि प्र नः मलाला 
प्रत्येक महार स्त्रीला व पुरुषाला गुरू असत. त्येक मु. 


व मुलीला पहिल्या वर्षी गुरू दीक्षा देतो. तिला कान 
नाव आहे. एखाद्या गुभ दिवशी रात्री आठ वाजण्याच्या सु 
मलाचे आईबाप त्याला घेऊन गरूच्य़ा घरी जातात. गुद क 
घरातील स्त्रिया एक खोली सारवूत जमिनीवर पाट मांडता । 
त्याच्या भोवती रांगोळी घालतात आणि चार दिवे लावून 
पाटावर एक घट पाण्याने भरून ठेवतात. त्याच्या 
पाट मांडून गुरू वसतो. तो घटाची पूजा करतो. मग 
आपल्या मांडीवर घेतो आणि त्याच्या व आपल्या 

घोतर पांधरतो आणि त्याच्या उजव्या कानात मंत्र नु तते 
याबद्दल गुरूला मुलाचे आईंबाप ऐपतीप्रमाणे धोतर, पाप्या 
ताट व तांब्या आणि दक्षिणा देतात. त्यानंतर त 


मलाही 
सीन त एक 


आप्तेष्टांना व गुरूला भोजन देतात. __ व्ववार्त 
महारांचा मंत्रतंत्र, जादूटोणा व भुतेखेते याड ग्रांचीं 
आहे. आजारपण येते, ते भुताखेतांच्या कोपामुळ रं पत्रकारी 
समजूत आहे. त्यांना शांत करण्यासाठी ते 
बोलावतात. | ाळापॉ त 
महार लोक शूर असून शिवाजीमहाराजांच्या र्थ 
त्यांनी लढाईत बहादुरी गाजवली आहे. सामंतही दावा %£ 
सैन्यात त्यांची काही पथके आहेत. अनेक महारा वश्र€ 
नाक असे पंद असते. ते सैन्यातील नाईक या राब्दा 
याती 


रूप होय. वक्री 
मतिकप्रथा - हे लोक सर्वेसाधारणपण प्रेते पुरता बराच्यी 


न त्ताळा 
ऐपत असेल, असे लोक मात्र प्रेते जाळतात. प्रेता 


खड सातवा 


उंबरठ्यावर गरम पाण्याने स्तान घालतात व नव्या पांढऱ्या 
वस्त्रात गुंडाळतात. वस्त्राच्या एका टोकाला मूठभर तांदूळ 
बांधतात. प्रेत तिरडीवरून स्मज्ञानात नेताना वाटेत एका 
ठिकाणी तिरडी खाली ठेवतात आणि प्रेताच्या वस्त्रातील 
तांदुळ काढून ते जमिनीवर ठेवतात व दगडांनी झाकतात. 
मृतासाठी सुमारे पाच फूट खोल खड्डा खणतात. मृताचे मस्तक 
उत्तरेकडे करून त्याला आत ठेवतात. काही ठिकाणी प्रेत बस- 
लेल्या अवस्थेत पुरतात. मृताच्या डोक्यावर बेलाची पाने 
टाकतात. मृताचा उत्तराधिकारी प्रथम आणि बाकीचे नंतर 
मृताच्या अंगावर माती टाकतात. खट्टा भरून झाल्यावर मृताचा 
उत्तराधिकारी एका मडक्यात पाणी भरतो, त्याला छिद्र पाडतो 
आणि तीन वेळा खड्याभोवती रडत व बोंब मारीत प्रदक्षिणा 
घालतो. नंतर ते मडके फोडून टाकतो. सर्वजण जवळपासच्या 
झऱ्यावर स्नान करून मताच्या घरी जातात, तिथे निबाच्या 
फांदीने अंगावर गोमत्र शिपडून घेतात आणि आपापल्या घरी 
जातात. तिसऱ्या दिवशी मृताचे काही नातेवाईक खोबऱ्याच्या 
दोन वाट्यांत गूळ घाळून स्मशानात नेतात. एक वाटी तांदूळ 
ठेवलेल्या जागी व दुसरी थडग्यावर ठेवतात. सातव्या दिवशी 
जञातिभोजन घालतात. हे लोक श्राद्ध करीत नाहीत, पण पक्ष- 
पंधरवड्यात पितरांसाठी महालय करतात. 
पुर्वी महार लोकांना अस्पृश्य समजत असत. पण सांप्रत 
कायद्याने अस्पृश्यता नष्ट करण्यात आली आहे. श्री. भीमराव 
आंबेडकर हे त्यांच्या समाजात मोठे विद्वान व कर्तबगार पुरुष 
होऊन गेले. महारांच्या आणि पर्यायाने सर्वे अस्पृश्य समजल्या 
गेलेल्या जातींच्या उद्धारासाठी त्यांनी यावज्जीव भगीरथ प्रयत्न 
केळे. त्यांनी जेव्हा हिंदू धर्म सोडून बौद्ध धर्म स्वीकारला, तेव्हा 
त्यांच्या बरोबर बहुतेक सवे महार बौद्ध बनले. इ. स. १९६१ 
च्या शिरगणतीप्रमाणे महाराष्ट्रांत सुमारे सत्तावीस लक्ष महा- 
रांनी बौद्ध धर्माचा स्वीकार केलेला आहे. आता ते लग्नविधी, 
जन्मसंस्कार, नामकरण, श्राद्धविधी, अंत्यविधी, इ. संस्कार 
वौद्ध धर्माप्रमाणे करतात. वौद्ध धर्मांचा स्वीकार केल्यावर महार 
म्हणून पूर्वी करीत असलेल्या सर्व गावकामांचा आणि सरकारी 
कामांचा त्यांनी त्याग केला आहे. ते आता चरितार्थासाठी 
आपला स्वतंत्र असा व्यवसाय करतात. त्यांच्यांत हल्ली शिक्ष- 
णाचे प्रमाणही वाढले आहे. सरकारी व बिनसरकारी नोकरीत 
आता त्यांची संख्या वरीच आहे. वौद्ध धर्माचा स्वीकार केल्या- 
वर ते आता फक्त डॉ. आंबेडकरांची जयंती व बृद्धजयंती हे 
न उत्सव साजरे करतात. ते भगवान बुद्धाची द्व म्ह्णून 
पुजा-अर्चा करतात. [ट्रा. का. बाँ.; दि महार फोक, रॉबटसन, 
१९३८; अस्पृष्टांचा प्रश्‍न, श्री. म. माटे, १९३२] 
भा.सं.को. ...१३ 


१९३ 


महाराजासंप्रदाय 


एक तिथिब्रत. ज्या शुद्ध किवा वद्य चतुर्दशीला 
सहाराजत्रत आरत्रा नक्षत्र असते, किंवा चतुदेशी पूर्वा- 
भाद्रपदा आणि उत्तराभाद्रपदा अथवा या दोन्ही नक्षत्रांनी 
युक्‍त असते, त्या वेळी हे व्रत करतात. ही तिथी शिवाची 
आवडती असल्याचे सांगितले आहे. ब्रतविधी असा - 
त्रयोदशीला विधिपूर्वक स्नान. स्नानानंतर “ यज्जाग्रतो दुरम्‌ ' 
या शिवमंत्राचा जप. शिव व उमा यांना पंचगव्य, पंचामत, 
उसाचा रस यांनी स्नान घालूत सुगंधी द्रव्यांचे अनुलेपन. 
'त्र्यंबकं यजामहे', या मंत्राने बिल्वपत्रांचा होम. रात्रभर जागर. 
उद्यापनाच्या वेळी गोप्रदान करतात. फल - सर्व संकटांचा 
परिहार व सर्वोच्च स्थानाची प्राप्ती. [ हि. घ. ] 


र एक लौकिक संप्रदाय. उत्तर बंगाल- 
महाराजासंप्रदाय मधील दिनाजपूर जिह्यातील शेतकरी 
महाराजा नावाच्या देवाची पूजा करतात. हा देव क्षेतीचे 
संगोपन व संरक्षण करतो, अशी त्यांची समजूत आहे. जेव्हा 
अवषेण पडते, तेव्हाही या देवाची पुजा व प्राथना करतात. 
त्याचप्रमाणे देवी, पटकी किवा गुरांचे रोग येतात, तेव्हाही 
याची पूजा करतात. 

हा महाराजा एखाद्या ग्रामदेवाच्या स्वरूपात दिसतो. 
याची व्यवस्थित मंदिरे बांधलेली नसतात; गावात एखाद्या 
टेकाडावर मोकळया मैदानात याचे स्थान असते. याचा एक 
पुजारी ब्राह्मणेतर व दुसरा शेतकऱ्यांपैकी असतो. महाराजाला 
पशुबळी चालत नाही. केळी, तांदूळ, मिठाई हे पदार्थ त्याला 
आवडतात. 

कातिक, मार्गशीषे अथवा पौष या महिन्यांत म्हणजे 
भाताच्या कापणीपूर्वी किंवा कापणी पुर्ण झाल्यावर कोणत्याही 
मंगळवारी अथवा शनिवारी याची पूजा करतात. महाराजाची 
पूजा दोन प्रकारांनी केली जाते (१) महाराजासमोर बसून 
सामूहिक रीत्या त्याचा जप करणे. (२) पुजार्‍याच्या हारा 
त्याची प्राथना करणे. दुसऱ्या प्रकारच्या पुजेत प्रथम बसान 
म्हणजे मूर्तीची प्राणप्रतिष्ठा करतात. या वेळी जे मंत्र म्हणतात, 
त्यांना बसावेर मंत्र असे म्हणतात. त्यांपैकी एक मंत्र असा -- 

हांक साट शंक पाट शंक सिहासन । 

दांक पाटे सहाराज महाशान्ति जुरिले आसन । 

आइस प्रभु वेस पाटे पुजा पाटी लेह हाते हाते । 

पुजा पाटी लेह हस्त करिये । 

अर्थ - शंखासन तयार आहे. मंदिर व सिहासन शंखाचेच 
केलेले आहे. महाराजदेवा आणि महाशांतिदेवी, या आणि 
शंखाच्या मंदिरात आसनस्थ व्हा. देवतांनो !या व या मंदिरा 


भारतीय संस्क्ृतिकोश 


महाराजासंप्रदाय १९४ 

तील आसनांवर वसा. आपल्या हातांनी या पूजासाहित्याचा व भारतीय संघराज्यातळे एक मोठे घटकराज्य 

स्वीकार करा. घ्या, हा उपहार हाती घ्या. हाराषट्र॒ दक्षिण दोपकल्पाचा हा एक भाग असूत, त्याच्य 
हा मंत्र म्हणून सर्व पदांथं अपंण करतात. यानंतर लाभान चतुःसीमा अल्या - पडिचिमेला सिंघसागर ( अरबी समुद्र )/ 


म्हणजे आवाहनविधी होतो. या विधीच्या वेळी म्हटल्या 
जाणार्‍या मंत्रांना लाभानेर मंत्र असे म्हणतात. सर्वात शेवटी 
शानेर मंत्र (श्रांतिमंत्र) म्हणतात. 

महाराजा हा ग्रामदेव असला, तरी या संप्रदायाला जादूटोणा 
मंजूर नाही. प्रार्थना व यांवरच याचा सारा भर 
आहे. 

पंडितांच्या मते या संप्रदायाचा उगम अनार्य संस्कृतीत 
आहे. याचे सर्वे मंत्र स्थानिक बंगाली वोळीत आहेत. पाऊस 
पाडणारा महाराजा देव आणि वेदोक्त पर्जन्यदेवता यांमध्ये 
खूप साम्य आढळते. [ ज. अं. सो. बाँ., १९२२ अंक४था] 


उपहार 


महाराजि प्राचीन संस्कृत व पाली साहित्यात कुबेराला 
हाराजक महाराज असे म्हटले आहे. कुवेर व त्याचे 
साथीदार धृतराष्ट्र, विरूदक, विरूपाक्ष असे चौघे उत्तर, 
पुर्व, दक्षिण व पठचिम दिद्यांचे लोकपाल मानलेळे आहेत. या 
चौघांना चार महाराज या नावाने ओळखतात. दीघनिका- 
याच्या आटानाटीय सुत्तात यांची प्रथम गणना केलेली आहे. 
पाणिनीच्या अष्टाध्यायीतही या महाराजांचा उल्लेख आहे 
(अष्टा. ४.२.२५). या महाराजांची भक्‍ती करणार्‍यांना महा- 
राजिक अक्षी संज्ञा त्या काळी होती. विवाहादी मंगलकार्याच्या 
प्रसंगी कुबेराची पुजा केली जात असे. [ पृथिवीपुत्र ] 


एक संस्कृत रामायण. वाल्मीकीचे रामायण 


महारामायण हें आदिरामायण नव्हे, असे काही संप्रदायांचे 
मत आहे. त्यांच्या मते शिवाने पार्वतीला जे रामायण 


सांगितले, ते आदिरामायण होय. त्यालाच महारामायण असे 
दुसरे नाव आहे. हें रामायण स्वायंभुव मन्वंतराच्या पहिल्या 
भागात रचले गेळे, अशी समजूत आहे. यात तोन लाख पन्नास 
हजार इललोक असुन, ते सात कांडांमध्ये विभागलेले आहेत. 
महारामायणात अयोध्याविस्तार, वेदान्तवणंन, विविध 
उत्सव, राज्याभिषेककारण, दंडकारण्याची उत्पत्ती, वानरसेनेची 
संघटना, रामेदवरस्थापना, रावणपांडित्य, ल॑काविजय, इ. 
अनेक विषय विस्ताराने वणिळे आहेत 
दा ग्रंथ रामभक्‍्तिशाखेचा एक आधारग्रंथ आहे. श्री. कामिल 
दुल्क यांच्या सते भूशंडी रामायण व महारामायण हे दोन्ही ग्रंथ 
वो कळ द रामाच्या रास-कीडेचे वर्णन आहे. [ राम- 
'भ.शा.; रा,सा,म,उ.] 


वायव्येला दादरा-नगरहवेली व गुजरात, उत्तरेला मध्य प्रदेश 
पूर्वेला मध्यप्रदेश व आंच प्रदेश, आग्नेय दिशेला म्हंसूर आणि 
दक्षिणेला गोवा व आंध्य प्रदेश. या राज्याचे क्षेत्रफळ ०. 
४५९ चो. मैल असून, त्याची लोकसंख्या ३ क॑ टी ९ की... 
एवढी आहे. राज्यकारभारासाठी टे राज्य २६ जिल्ह क 

विभागलेले असून त्यांचे चार विभाग केळे आहेत. त्या विभागांची 
व जिल्ह्यांची नांवे अशी- कक, 


(१) मंबई विमाग - जळगाव, वुळे, नासिक, ठाण, ४ 
कुलाबा व रत्नागिरी पा ह. नी 
( ) पुण विभाग - पणे, अहमदनगर, सा पद्वि म 


कोल्हापूर व सोलापूर. (वरील दोन्ही विभागांना मिळून 


महाराष्ट्र म्हणतात औरंगाबाद! 
(३) औरंगावाद विभाग - (मराठवाडा) 7 
परभणी, वीड, उस्मानाबाद व नांदेड अकोला 


(४) नागपुर विभाग - (विदर्भ) - बुलढाणा, 
मरावती, नागपूर, यवतमाळ, भंडारा, चंद्रपूर व १ 
ब्रिटिश राजवटीत सिंध, गुजरात, परिचिम मदान 
वेळगाव, धारवाड, विजापूर व कारवार हे कनटिक 
मिळून मुंबई इलाखा वनवळेला होता. विदर्भाचे 
मध्यप्रांतात समाविष्ट होते आणि मराठवाड्याचे 
निजामाच्या राज्यात होते. स्व्ातंत्र्यप्राप्तीनंतर * ' , दक्षा 


ल्ट्टै 


महाराष्ट्राचे तीन्ही विभाग आणि गुजरात यांचे मिळू जरी 
मुंबईराज्य बनविण्यात आले. त्यानंतर १७५? गी भूरब्ई 
राज्य वेगळे होऊन संयुक्‍त महाराष्ट्राची स्थापना - 
ही या प्रदेशाची राजधानी आहे ऱ्ची बरनर्ढेरट 
भरचना - महाराष्ट्राची भमी अग्निजन्य खडक ्त्€ 
आहे. ज्वालामुखीच्या उद्रेकामुळे उफाळून वर क्ला र्थ्र 
रस भूपृष्ठावर पसरून थंड झाला की, त्यांचा *_ हकार्व 
होतो. असे अनेक उद्रेक होऊन लाव्हारसाचे पुष्कळ म्हा 
एक पसरतात. अश्या खडकांना क्रृष्णप्रस्तर म्हण द्षिर्ण 
राष्ट्राच्या भगर्भात असे खडक आहेत. त्यांच्याच श्ीर्थ्यी 
पठार पसरलेले आहे. सह्य पर्वताची निर्मिती प्र्न फं रद 
उद्रेकामुळे झालेली आहे. यालाच परिचिम घाट ८] लब 
हा पर्वत तापीपासून कन्याकुमारीपर्यंत सुमारे ११" 
पसरलेला आहे देशाल कौरव 
सिधसागर व सह्याद्री यांच्या मधील असद आ दगर्णपॉर्द 
एहणतात. त्याची उंदी ९५ ते ६० गल १ 


पंड सातवा 


गोव्यापर्यंत सुमारे ३५० मैल आहे. त्यात सह्याद्रीच्या अनेक 
शाखा पसरलेल्या आहेत. 

महाराष्ट्राच्या उत्तर सीमेवर पसरलेला सातपुडा पर्वत हा 
सह्याद्रीचाच एक भाग आहें. नर्मदा नदी त्याच्या उत्तरेला 
आहे. सह्य व सातपुडा या दोन पर्वतांमधील विस्तृत प्रदेशाला 
दख्खनचे पठार म्हणतात. सातपुडा पर्वेत तापीच्या मुखापासून 
अमरकंटकपर्यंत_ सुमारे ६०० मैल लांब पसरलेला आहे. 
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दख्खनच्या पठाराळाच देश असेही नाव आहे. या पठारावर 
सह्याद्रीच्या अनेक रांगा पसरलेल्या आहेत. त्यातला सातमाळा 
हा डोंगर नासिक जिल्ह्याच्या वायव्य कोपऱ्यात सुरू होतो 
मनमाडपलिकडे अंकाईटंकाईपासून सातमाळ्याची अजंटा 
शाखा सुरू होते. या डोंगराची एक रांग बुलढाण्यापयत आणि 
दुसरी देवगिरीसिदखेडवरून परभणीपर्यंत गेठेली आहेत. पहिल्या 
रांगेत अजंटचाची लेणी व दुसऱ्या रांगेत वेरूळची लेणी 


आहिंत. 
अहमदनगर जिल्ह्यातील हरिश्‍चंद्रगडापासून पूर्वेकडे पसरलेली 
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महाराष्ट्र 


सह्याद्रीची शाखा अकोलनेरजवळ पठारात विलीन होऊन जेऊर- 
जवळ पुन्हा डोके वर काढते; तिथून एक रांग बीदरपर्यंत व 
दुसरी गुलवर्ग्यापर्यंत पसरलेली आहे. या डोंगरांना बालाघाट 
म्हणतात. आंबेजोगाई व तुळजापूर ही स्थाने या डोंगरावर 
आहेंत. रायरेइवरापासून शिगणापूरपर्यंत पसरलेल्या रांगेला 


महादेवाचा डोंगर म्हणतात. 
नद्या - कोकण भागात उल्हास, वेतरणा, दमणगंगा, अंबा, 


व्यऱव्खणच्मत्यययप्पयप्पयय्या 
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वासिष्ठी व सावित्री या मुख्य नद्या आहेत. त्या सह्य पर्वतात 
उगम पाऊन सिंधुसागराला मिळतात. पावसाळयात या नद्यांना 
पूर येतो, पण नंतर त्या लवकरच कोरड्या होतात. तापी, 
वैनगंगा, वर्धा, गोदावरी, भीमा, कृष्णा या देशावरील मख्य 
नद्या होत. तापी नदी सातपुड्यात उगम पावून पश्चिमेकडे 
वाहत जाते व सिंधुसागराला जाऊन मिळते. तिला पूर्णा, 


गिरणा, पांझरा, इ. बारा उपनद्या मिळतात. वर्धा व वैनगंगा 


या नद्या मिळून होणारी प्राणहिता नदी गोदावरीला मिळते. 


शि 
4 


गोदावरीचा उगम सह्य पर्वतावर त्र्यंवकेव्वराजवळ होतो. 
दारणा, कारवा, प्रवरा, मुळा, पूर्णा, मांजरा, मानेर, या 
नद्याही तिळा मिळतात. सातारा जिल्ह्यात महावळेश्‍वर येथे 
कृष्णा नदी उगम पावते. तिच्या वेण्णा, कोयना, वारणा, इ. सात- 
आठ उपनद्या आहेत. पुणे जिल्ह्यात भीमाशंकर येथे भीमेचा 
उगम आहे. तिला मुळा-मुठा, घोडनदी, इंद्रायणी, वेळ, कुकडी, 
मांडवी, नीरा, पवना, इ. अनेक उपनद्या येऊन मिळतात. पुढे 
भीमा नदी कृष्णेला मिळते. गोदावरी व क्रृप्णा बंगालच्या उप- 
सागराला मिळतात. 
सातपुडा व सातमाळा-अजंटा यांच्या मध्ये तापीचे खोरे 
आहे. आणि त्याच्या पूर्वेला वर्धा व वैनगंगा या नद्यांचे खोरे 
आहे. सातमाळा व बालाघाट यांच्या मध्ये गोदावरीचे खोरे 
आहे. वालाघाट व महादेव या डोंगरांच्या मध्ये भीमेचे खोरे 
असुन, महादेवाच्या डोंगराच्या दक्षिणेकडे कृष्णेचे खोरे आहे. 
हरिदचंद्रगडापासुंन फोंडा घाटापर्यंतच्या सह्याद्रीवरील प्रदे- 
शाला घाटमाथा असे म्हणतात. याची लांबी २०० मेल आहे. 
भीमाशंकर, महावळेरवर, विद्याळगड, शिवनेरी, सिंहगड, 
रायगड, प्रतापगड, ही स्थाने या भागात आहेत. कोकण व देदा 
यांना जोडणारे अनेक घाट या प्रदेशात आहेत, म्हणून याला 
घाटमाथा हे नाव मिळालेले आहे 
सह्याद्री व त्याच्या निरनिराळया रांगा यांच्या माथ्यावर 
शेंकडो डोंगरी क्रिल्ळे बांघळेळे आढळतात. ऐतिहासिक काळी 
सबंध महाराष्ट्रावर तावा ठेवण्याच्या दृष्टीने या किल्ल्यांना 
फार महत्त्व होते. 
हवासान - महाराष्ट्र प्रदेगे उप्ण कटिवंधात येतो. त्याचे 
तपमान सर्वसाधारणपणे जास्त असले, तरी सिधुसागर व 
सह्याद्री वगेरे पर्वत यांमुळे त्यात वराच फरक पडतो. समु- 
द्राच्या सान्निध्यामुळे कोकणपट्टीचे हवामान समक्षीतोष्ण झाले 
आहे. पण ते दमट असते. उंच उंच डोंगरमाथ्यावरील भागात 
ह्वा थंड असते. पुणे, नासिक यांसारख्या ठिकाणी हिवाळा व 
उन्हाळा फार कडक नसतो; तर सोलापूर, नागपुर, इ. ठिकाणी 
हवामान फारच विषम आहे. अशा प्रकारे महाराष्ट्राच्या निर- 
निराळ्या भागांत अत्यंत भिन्न प्रकारचे हवामान आढळते. 
महाराष्ट्रातील पाऊस मुख्यतः: ज्येष्ठ ते भाद्रपद (जून ते 
सप्टेंबर) या चार महिन्यांत हिंदी महासागरावरून ईशान्ये- 
कडे वाहणाऱ्या मोसमी (मान्सून) वाऱ्यांमुळे पडतो. आरिव- 
नातही काही भागांत थोडा पाऊस पडतो. 
सज्याच्या निरनिराळ्या भागांत पावसाचे जे भिन्न प्रमाण 
हातचा सह्याद्री हे होय. या पर्वतामुळेच 
छू मळतो. समुद्रकिनाऱ्यावर कोकणात १०० 
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ते १५० इंच पाऊस पडतो, तर घाटमाथ्यावर त्याचे प्रमाण 
२०० ते २५० इंच एवढे वाढते. सहाद्री ओछ़ांडल्यावर मात्र & 
प्रमाण ५०, २५, १५ इंच असे कमी कमी होत जाते. नासिक, 
पुणे, नगर, खानदेश, सातारा, सोलापूर या जिल्ह्यांत हें प्रमाण 


भारताचे प्रवेशद्रा र - मुंबई 


ब 
न । , हर! 
आहें. मराठवाड्यात ३० ते ४० इंच पाऊस पडतो ठे 


वैनगंगा या नद्यांच्या खोऱ्यांत भंडारा, चांदा व न 
जिल्हे समाविष्ट आहेत. वंगालच्य़ा उपसागरारूत 
वाऱ्यांमुळे या भागांत ३० ते ६० इंच पाऊप पडतो. वसा 
पिके - शेती हा महाराष्ट्रातील लोकांचा मुख्य ह 
असून, सुमारे ६४ टक्‍के लोक या व्यवसायात गुत मीरत 


राज्यातील एकूण जमिनीपैकी सुमारे ६० स्व चारत्यार्ली 


लागवडीखाली आहे. असे असले, तरी महाराष्ट्र _ हर प्रांती 

दृष्टीने स्वयंपूर्ण नाही. गहू, तांदूळ, बाजरी ही थात्स भे 

तून आयात करावी लागतात. ब्रार्जरी' 
खरीप व रब्बी असे पिकांचे दोन हंगाम माता होती 

तांदुळ, भुईमूग, कापूस ही खरीप पिके पावसा%__ वे पीर्ब 

गहू, हरबरा, इ. रब्बी पिके दिवाळीनंतर होतात. मिन 

मात्र दोन्ही हंगामांत होते. र्ष अटि 
ज्वारी हे महाराष्ट्रातील वहुसंख्य लोकांचे मुख्य हवी 


_ 1 
हेच धान्य इथे सर्वांत अधिक पिकते. या पिकाल शक 
काळी कसदार जमीन व मध्यम पाऊस लागत. कशात 
गोदावरी, भीमा व कृष्णा या नद्यांच्या काठच्या 


खंड सातवा 


पुष्कळ पिकते. सोलापूर, उस्मानाबाद व अहमदनगर या 
जिल्ह्यांत ज्वारीचे पीक जास्त प्रमाणात येते. सोलापुर जिल्हा 
म्हणजे ज्वारीचे कोठारच आहें. 

ज्वारीप्रमाणेच बाजरीलाही उष्ण ह्वा लागते; पण पाऊस 
कमी पुरतो व जमीन कमी कसदार असली तरी चालते. नासिक, 
अहमदनगर, पुणे, सातारा व औरंगावाद या जिल्ह्यांत बाजरी 
अधिक पिकते. 

गव्हाला जमीन कसदार व हवा थंड लागते. नासिक, 
नागपुर, धुळे, औरंगावाद, अहमदनगर, जळगाव, वर्धा, 
बुलढाणा, अकोला, परभणी, उस्मानाबाद व वीडया जिल्ह्यांत 
पुष्कळ गह्ठ पिकतो. 

तांदुळाला उष्ण व दमट ह्वा व भरपूर पाऊस यांची आव- 
इयकता असते. जमीन कमी कसदार असली तरी चालते; पण 
भुसभुश्ीत पाहिजे. कोकण, मावळ, वेनगंगेचे खोरे व वर्धा 
नदीच्या खोऱ्याचा दक्षिण भाग हे या पिकाचे मुख्य क्षेत्र आहे. 

वाल, पावटे, कुळीथ ही कडधान्ये कोकणातील सखल प्रदेशात 
होतात; तर तूर, हरभरा, मूग, मसूर, उडीद, वाटाणे ही 
कडधान्ये पठारी प्रदेशात होतात. 

उसाला काळी कसदार जमीन, उष्ण हवा व भरपूर पाणी 
छागते. देशावरील पठारी प्रदेशात या पिकाला अनुकूल अ्ी 
नेसगिक परिस्थिती आहे; अहमदनगर, कोल्हापूर, पुण, 
नासिक, सातारा, सांगली, सोलापूर, औरंगाबाद व उस्मानाबाद 
या जिह्यांत त्याचे उत्पादन बरेच होते. उत्तर भारतापक्षा 
महाराष्ट्रात दर एकरी उसाचे उत्पादन अधिक असून, त्यातील 
साखरेचा उताराही जास्त भाहे. 

कापसाला काळी कसदार जमीन, उष्ण व कोरडी हवा 
आणि मध्यम पाऊस लागतो. तापी-पूर्णा खोऱ्यात आणि अमरा- 
वती, यवतमाळ जळगाव, अकोला, बुलढाणा, वर्धा, नागपूर, 
औरंगबाद, परभणी व नांदेड या जिह्यांत कापसाचे पीक 
पुष्कळ येते. हा कापूस इतर राज्यांना पुरवता येतो. 

कापसाप्रमाणेच तंबाखूला काळी जमीन, उष्ण ह्वा व कमी 
पाऊस लागतो. कोल्हापूर व सांगली या जिह्यांत तंबाखू बराच 
पिकतो. 

ऊस, कापूस, तंबाखू व गळिताची धान्ये ही महाराष्ट्राची 
प्रमुख व्यापारी पिके आहेत. भुईमूग, तीळ, जवस, करडई 
यांचे तेळ काढतात, म्हणून त्यांना गळिताची पिके म्हणतात. 
त्यांना साधारण प्रतीची जमीन, उष्ण व कोरडी हवा आणि 
मध्यम पाऊस लागतो. भईमुगाचे पीक नासिक, सातारा, सांगली, 
सोलापूर, उस्मानाबाद, बीड, परभणी, औरंगाबाद व वुलढा गा 
या जिल्ह्यांत खूप येते. जवस वैनगंगेच्या खोऱ्यात चांगला 
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पिकतो. तीळ, करडई, वगेरे पिके बर्‍याच जिल्ह्यांत होतात. 

वोकणातली जमीन फारशी सुपीक नसली, तरी फळांच्या 
बाबतीत हा भाग समृद्ध आहे. रत्तागिरी जिल्ह्यात आंबा व 
काजू यांचे उत्कृष्ट व भरपुर पीक येते. ठाणे जिल्ह्यात केळी व 
चिकू विपुल होतात. नारळ, सुपारी, ही फळे कोकणात भरपूर 
होतात. देशावर अनेक जिल्ह्यांत आंबे, केळी, फणस, पेरू व द्राक्षे 
पुष्कळ होतात. नागपूर, अमरावती व वर्धा या भागात संत्र्यांचे 
अमाप पीक येते. भाजीपाल्याचे असंख्य प्रकार महाराष्ट्रात 
सवेत्र निघतात. 

पावसाच्या भिन्न प्रमाणानुसार निरनिराळ्या भागांत 
वेगवेगळया प्रकारची जंगले आढळतात. सातपुडा व सह्य 
पर्वतराजीत दाट जंगले असून, त्यांत हिरडा, मोहू, पांगारा, 
आपटा, पळस, चिंच, सावर, घामण, कवठ, बेल, कडनिव, 
धावडा, अंजन, ऐन, बहावा, वेहेडा, शिसवी, इ. मोठे वृक्ष 
असतात. कोकणच्या प्रदेशात नारळी, पोफळी व बांबूही विपुल 
आढळतात. महाराष्ट्राच्या पूर्वे भागातील बराच प्रदेश काटेरी 
झाडांच्या जंगलांनी व्यापला आहे. बाभळीच्या जातीची ज्ञाडे 
त्यांत असतात. चांदा जिह्यात मात्र घनदाट जंगल असून, त्यात 
सागवान, बांबू, धावडा, अंजन, हिरडा, टेंभुर्णी वगैरे अनेक 
प्रकारची उपयुक्‍त झाडे विपुल आहेत. 

महाराष्ट्रातली बहुतेक शेती जून ते सप्टेंबर या चार महि- 
न्यांतील अनियमित पडणाऱ्या पावसावर अवलंबून आहे व 
जमीन विशेष सुपीक नाही. त्यामुळे सर्वसामान्य शेतकऱ्याला 
पोटापुरेसे अन्न त्याच्या शेतातून मिळत नाही. शेतमालाचे 
उत्पादन वाढविण्यासाठी खते, चांगले बी-बियाणे, पाटबंधारे 
वगैरे उपाय करूनही ते फारसे यशस्वी होत नाहीत. कारण 
कधी पाऊस कमी पडतो, तर कधी जास्त पडतो; नवे नवे 
रोग पिकांचा नाश करतात. बहुतेक शेतकरी अज्ञानी व आळशी 
असल्यामुळे त्यांना शेतीच्या पद्धतीत सुधारणा करणे जमत 
नाही. अलिकडे हरितक्रांतीच्या प्रेरणेने व आकाशवाणी- 
वरून वेळोवेळी दिल्या जाणाऱ्या शेतीविषयक माहितीच्या 
श्रवणाने महा राष्ट्रातील शेतकऱ्यांत शेतीसुधारणेविषयी बरीच 
आवड निर्माण झाली आहे; पण एकंदरीत या क्षेत्रात महा- 
राष्ट्र संपक्च नाही. काही मळेवाळे मात्र ऊस, द्राक्षे, तंबाख, 
हळद, इ. पदार्थांची भरघोस पिके काढून श्रीमंत झाले आहेत. 

शेतीच्या अनुषंगाने करण्याजोगे काही पूरक उद्योग इथले 
शेतकरी आता करू लागले आहेत. भाजीपाला, दूध, फळे यांचे 
उत्पादन करून व तो माल शहरात पाठवून काही शेतकरी 
आपली आथिक स्थिती सुधारू लागळे आहेत. 


उद्योगधंदे - शेतीव्यतिि बेडेगावांत अनेक 
तारक्‍त खडंगावांत अनेक लहान 


महाराष्ट्र 


लहान उद्योग करणारे कारागीर आ हेत. सुतार, लोहार, महार, 
मांग, चांभार, कुंभार, वुरुड, कासार, तांबट हे बलुतेदार शेतीची 
अवजारे, हत्यारे, दोर, मोटा, गाडगी, मडको, भांडी वगरे नित्यो- 
पयोगी वस्तू बनवून गावकऱ्यांना पुरवतात. विणकर, सोनार, 
शिपी, परीट, न्हावी, इ. कारागीरही समाजाच्या अत्यावश्यक 
गरजा भागवतात. हे व्यवसाय फार पूर्वीपासून चालत आलेले 
आहेत. बहुतेक गावांत ते अजूनही थोडेफार चाळू आहेत; पण 
यांत्रिक उत्पादनामुळे आता परिस्थिती पुष्कळ वदलली आहे. 
खेडी स्वयंपूर्ण राहिळेली नाहीत. कापड, भांडी, हत्यारे आणि 


अन्नवान्यही वाहेरून आणले जाते. 


यांत्रिक युगात सुरू झालेला मोठा उद्योग म्हणजे कापडाच्या 
गिरण्या. त्या महाराष्ट्रात विशेषत: मुंबईत बर्‍याच आहेत. 
नागपूर, सोलापूर, पुणे, सांगली, इ. ठिकाणीही आहेत. पण 
सुंबईची दमट हवा आणि इतर सोयी या उद्योगाला उपकारक 
असल्यामुळे तिथे ६५ गिरण्या आहेत. भारतातली पहिली 


कापडगिरणी इ. स. १८५४ साली मुंबईत कावसजी नानाभाई 
दावर यांनी सुरू केली. गेल्या शंभर वर्षांत कापडधंदा खूपच 
वाढला असून, साध्या कापडाच्या बाबतीत भारत स्वयंपुणं 
ज्ञाला आहे. इतकेच नव्हे, तर सांप्रत कापडाची परदेश्यात निर्यात- 
दी केली जाते. हातमाग व यंत्रमाग यांवरही विपुळ कापड 
बनवले जाते. हे माग सोलापर, नासिक, नगर, ठाणे, खानदेश 
कोल्हापुर, पुणे, नागपुर, औरंगाबाद, नांदेड या जिल्ह्यांत बरेच 
आहेत. पुणे, पैठण, येवळे, औरंगाबाद, नांदेड, चांदा या ठिकाणी 
रेशमी व जरीचे कापड, तसेच कशिद्याचे काम केले जाते. 
श्री. किर्लोस्कर यांनी महाराष्ट्रात प्रथम यंत्रोत्पादनाचा 
उद्योग सुरू केला. प्रथम त्यांनी लोखंडी नांगर, औते, रहाट, 
मोटा, पंप, इ. वस्तू वनवल्या. नंतर शेंगा फोडण्याचे यंत्र, 
चरक, खुर्च्या, पलंग, इ. वस्तूंची निर्मिती सुरू केली. त्यानंतर 
गिरण्यांचे माग आणि आता ऑईल इंजिनेही ते बनवू लागले 
आहेत. किर्लोस्करांच्या मागोमाग कूपर यांनीही शेतीची यंत्र- 
सामग्री बनवण्याचा कारखाना काढला. सांप्रत महाराष्ट्रात असे 
अनेक ल्हान मोठे कारखाने असून, त्यांत विविध प्रकारची यंत्रे 
व मोठ्या यंत्रांचे सुटे भाग तयार होतात. चाकू, कात्र्या, सुरे 
३. लहान हत्यारे व इतर संसारोपयोगी वस्तू बनवण्याचे काही 
कारखानेही निघाले आहेत. 
पुणे, नासिक व सांगली ही ठिकाणे तांब्यापितळेच्या 
भाड्यांविषयी प्रसिद्ध आहेत. तांबटांचा हा घरगुती धंदा फार 
रर्वीपासून चाळू आहे. यांत्रिक पद्धतीने भांडी बनवण्याचे 
सहि धरा. हा घरगुती धंदा आता बसत चालला 
& रखाने बरेच आहेत. 
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काचेच्या वस्तु बनवण्याचे कारखाने तळेगाव, ओगलेवाडी, 
नागपूर, कांदिवली व मुंबई येथे आहेत. तळेंगावचा काच 
कारखाना इ. स. १९०८ मध्ये सुरू झाला. तिथे काचेच्या 
बांगड्या, वरण्या, चिमण्या, वर्गरे विविध वस्तू होतात. 
ओगलेवाडी येथे कपवव्या, बरण्या तयार होतात, तसेच प्रभाऊ 
कंदिल व स्टोव्हही होतात. कांदिवलीच्या वारखान्यात बांगडया 
तयार होतात. एनॅमल्च्या वस्तू बनवण्याचे वरेच कारखाने 
आता निघाले आहेत. चिनीमातीच्या भांड्यांचा कारखारती 
नागपूरला आहे. विविध प्रकारच्या काचसामानाची 
करण्याचा व्यवसाय महाराष्ट्रात खूपच विस्तारलेला आहे. _ 

आगपेट्या बनवण्याचे कारखाने कुर्ला, 
अंधेरी, सांताक्रुझ, अंबरनाथ, औरंगाबाद व नागपूर 
कागद बनवण्याचे कारखाने मुंबई, पुणे व नागपूर हकाी 
पुर्वी जुन्नर, एरंडोल, औरंगावाद, दौलताबाद, ई- ह 
हातांनी कागद वनवण्याचा उद्योग चालत असे. ती उपयु 
उत्कृष्ट असल्यामुळे व्यापारी व सावकार यांना फा जर्‌थै 
होता. आता पुढा तयार करण्याचा कारखाना खोप 
निघाला आहे. 

महाराष्ट्रात साखरेचे कारखाने बरेच असून, विपुल 
वर साखरनिर्मिती होते. साखरेच्या मळीपासून मद्याक र््स 
करण्याचे कारखानेही आता सुरू झाले आहेत. नां पुर्वी” 
होतो, तिथेच गूळ तयार केला जातो. हा घरगुती | विटी 
पासून असंख्य ठिकाणी चालू आहे. कोल्हापूरचा “तर 
प्रसिद्ध आहे. साखर व गूळ हे पदार्थ महाराष्ट्रातून 
प्रांतांत निर्यात केळे जातात. सिगरेट ] 

तंबाखूपासून होणारे पदार्थ म्हणजे विडी/_ त: ४ 
तपकीर. त्यांचे कारखाने महाराष्ट्रात सवंत्र, विरंथ जिल्हा 
पुणे, अहमदनगर, नासिक, कोल्हापूर व सोलापूर या त 
आहेत. 

शेंगदाणे, करडी, तीळ, इ. पदार्थांचे तेल काढण्या पढ, 
सवंत्र आढळतात. पण तेलाच्या गिरण्या मुंबई, वःहीर्ड” 
नासिक, सोलापूर या भागांत बर्‍याच आहेत. बेथे * . 

आयुर्वेदीय औषधांचा पहिला कारखाना प स 
१८७२ साली श्री. पुराणिक यांनी सुरू केला. ह रखा मुं 
कारखाने बरेच निघाले आहेत. इतर औषधांचे का 
व पुणे येथे पुष्कळ निघाले आहेत. रंगत पुरव त 

रासायनिक पदार्थ तयार करण्याचे कारखाने कद व्य 
आहेत. या क्षेत्रात अलिकडे पुष्कळ प्रगती झालेल सार्व 
औषधी द्रव्ये, रंग व इतर पदार्थांची तिभिती अनी 
तयार करण्याचे लहानमोठे कारखानेही पुष्कळ आ 


येथे आहेत. 


प्रमाणा 


वोरिवली, ठाण, 


"वाण. ह य क ळा आ. हह... 


खंड सातवा 


महाराष्ट्रात वीज-उत्पादन खूप मोठ्या प्रमाणावर होते. 
वीज-र्निमिती मुख्यतः जलशक्‍्तीने केली जाते; कारण ती 


राजाभाई टॉवर - मुंबई 


स्वस्तात भरपूर मिळते. खोपोली व राधानगरी येथील 
विद्युत्केंद्रे जुनी व प्रसिद्ध आहेत. कोयना-जलविद्युतू-प्रकल्पामुळ 
वीजनिर्मिती पुष्कळच मोठ्या प्रमाणावर होऊ लागली आहे. 
आणखी काही प्रकल्पही उभारण्यात आले आहेत. अलिकडे 
उष्णतेपासून व अणशक्‍तीनेही वीज-निमिती सुरू झाली आहे. 
डिज्ञेल्न तेल वापरूनही वीज उत्पन्न केली जाते. एकंदरीत हा 
एक प्रंचंड उद्योग असून, त्यावर राज्यातील बहुतेक कारखाने 
अवलंबून आहेत. खेड्यापाड्यांतूनही सवेत्र वीजपुरवठा 
करण्याच्या योजना आता कार्यान्वित झालेल्या आहेत. 
याव्यतिरिक्त महाराष्ट्रात रबर व प्लॅस्टिक यांचे कारखाने, 
वटा तयार करणे, कातडी कमावणे व त्याच्या वस्तू बनवण, 
निरनिराळी खते तयार करणे, दारुगोळा बनवणे, मिठागरे, 
मच्छिमारी, बोलपट, इ. असंख्य व्यवसाय जोमाने चालू 
आहेत. 

खनिज द्रव्यांच्या वाबतीत महाराष्ट्र समृद्ध नसला, तरी 
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काही द्रव्ये इथे विपुल प्रमाणात मिळतात. भंडारा व नागपूर 
या जिल्ह्यांत मॅगेनीझ धातूच्या खाणी आहेत; चांदा, नागपूर, 
भंडारा, इ. जिल्ह्यांत कोळसा पुष्कळ सापडतो; रत्तागिरी, 
चांदा, नागपुर व भंडारा या जिल्ह्यांत लोखंड मिळते. 
कोल्हापुर, कुलाबा, सांगली, रत्नागिरी व ठाणे या भागांत 
बॉक्साइट आहे; यवतमाळ व चांदा या जिल्ह्यांत चुनखडी; 
रत्नागिरी व भंडारा जिल्ह्यांत क्रोमाइट; काही जागी इल्मे- 
नाईट व युरेनियमचे साठेही सापडले आहेत. 

प्रागेतिहासिक काल-महाराष्ट्रातील गोदावरी, प्रवरा, तापी, 
भीमा, कृष्णा, मुळा-मुठा, घोडनदी, इ. नद्यांच्या काठांवर जी 
उत्खनने झाली आहेत, त्यांतून विविध प्रकारची दगडी हत्यारे, 
रानटी पक्षूंची हाडे, मातीची भांडी, इ. अतिप्राचीन काळातील 
वस्तू प्राप्त झाल्या आहेत. त्यांच्या अम्यासावरून या प्रदेशातील 
मानवाच्या प्राचीन वास्तव्यावर बराच प्रकाश पडतो. भूरचना, 
हत्यारांचे प्रकार, जंगली बेल, रानटी हत्ती व पाणघोडे, यांचे 
अवशेष यांचा अभ्यास करून पुराणवस्तुशास्त्रज्ञांनी असे 
अनुमान केले आहे, को एक ते दीड लाख वर्षांपूर्वी आदि- 
अश्मयुगीन मानव महाराष्ट्राच्या भूमीवर वावरत असला 
पाहिजे. तो कसा होता, ते सांगता येत नाही. कारण 
आतापर्यंत त्याचा एकही सांगाडा कोठेही मिळालेला नाही. 
मात्र त्याने हत्यारे बनवण्यास अयोग्य अशा बेसाल्ट दगडाची 
उत्कृष्ट हत्यारे बनवली होती, यावरून त्याची बुद्धिमत्ता 
घ्यानात येते. द्वितीय अश्मयुगातील मानवाची हत्यारेही 
महाराष्ट्रात पुष्कळ सापडली आहेत. ती अगदी वेगळचा दगडाची 
व वेगळया पद्धतीने बनवलेली दिसतात; त्यावरून त्या काळा- 
तील मानवाचा बौद्धिक विकास झालेला समजतो. वीस हजार 
वर्षापुर्वीच्या या मानवाने विविध प्रकारची ल्हान, पातळ, 
छिलक्‍्यांची, टोकदार व धारदार हत्यारे बनवली. तो भटके, 
शिकारी जीवन जगत होता. 

त्यानंतरच्या ताम्र -पाषाणयुगातला मानव शेती करून व 
घरे उभारून राहू लागला होता. त्याच्या वसाहती नासिक, 
जोर्वे, नेवासे, चांडोली, सोनगाव, इनामगाव, दायमाबाद, 
प्रकाशे, साळवडा, भाडणे, बहुरूपे, वहाळ, इ. ठिकाणी 
आढळल्या आहेत. त्या वसाहतींचा काळ सन पूर्वे. १५०० 
च्या आसपासचा असावा. नदीच्या काठी लहान झोपड्या 
बांधून गावे वसवलेली असावी. शेतीबरोबर पश्षपालन व 
संवर्धनही सुरू झाले. धान्य शिजवून खाण्याची कल्पना याच 
काळातली असुन, त्यासाठी मानवाने मातीची भ्षांडी वनवली 
रांजण, परात, वाडया, इ. त्या काळातली भांडी सापडली 


असून, त्यांवर ह्रीण, मोर, वाघ यांची चित्रेही काढलेली 
श्र ) ९ 
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आहेत. त्याच काळात मानवाला धातूचा शोधे लागला आणि 
तो तांब्याची हत्यारे वनवू लागला. मृतांना राहत्या घरांतच 
पुरण्याची पद्धती या काल्खंडात दिसून येते. प्रेताजवळ भांडी- 
कुंडी आणि गळ्यात भिन्न भिन्न मण्यांच्या माळा अद्या वस्तू 
ठेवण्याची पद्धत होती. 
त्या काळातला मानव गहू, तांदूळ, ज्वारी, डाळ, इ. धान्ये 
वापरीत असे. त्याचवरोबर मिठात घाळून वाळवलेले डुकराचे 
मांस, गोमांस, नदोतले मासे, कासव आणि काही सरपटणारे 
प्राणी यांचाही समावेद्य त्याच्या आहारात होत असावा. 
त्या काळातील मृतांचे सांगाडे सापडले आहेत, त्यावरून ते 
वरवर पाहता आदिवासी लोकांसारखे दिसत असले, तरी 
त्यांची भौतिक प्रगती पुष्कळ झालेली होती, यात काही शंका 
नाही. मात्र त्यांच्या आव्यात्मिक किंवा मानसिक अवस्थेविषयी 
काही कल्पना करता येत नाही. मृतांवरोबर गाडगी, मडकी, 
खेळणी, दागिने, इ. वस्तु पुरण्याच्या रूढीवरून, मरणोत्तर 
जीवनावर त्यांची श्रद्धा असावी, एवढेच अनुमान करता येते. 
त्यांचा धर्म जादूटोण्याच्या पायरीवरचा असावा. 
सनपूवे १००० च्या सुमारास ताम्रपाषाणयुगाचा अंत 
झाला. त्या युगातील वसाहतींचा नाश कसा झाला, ते सांगता 
येत नाही. त्यानंतरच्या ४-५ दे वर्षांच्या काळात महा राष्ट्रात 
वसती झाल्याचा पुरावा मिळत नाही. त्यानंतर लोह्युग सुरू झाले. 
त्यात प्रथम भाजलेल्या विटांची घरे व तटबंदीची शहरे निर्माण 
झाली. त्याच वेळी चिन्हाहत (पंचमाक) नाणी सुरू झाली. 
मुख्य बदल म्हणजे लोखंडाची हत्यारे वापरात आली. या 
लोहयुगापुर्वीची महाराष्ट्रातली संस्कृती शेजारच्या प्रांतातील 
संस्कृतीपेक्षा कोणत्याही प्रकारे निराळी नव्हती, असे डॉ. शां. 
भा. देव यांनी प्रतिपादले आहे. त्यानंतर महाराष्ट्राची वेगळी 
संस्कृती विकास पावली असे दिसते. 
दंडकारण्य - प्राचीन संस्कृत वाडमयात विध्य पर्वताच्या 
दक्षिणेकडील प्रदेशाला दक्षिणापय असे नाव दिलेले आढळते. 
त्याच्या सीमा भिन्न भिन्न ग्रंथांत व कालखंडांत निरनिराळया 
असल्याचे दिसून येते याच प्रदेशाला दंडकारण्य असेही 
म्हणत. कालांतराने केवळ सांप्रतच्या महाराष्ट्र प्रदेशालाच 
ही नावे प्राप्त झाली, असे काही विद्वानांचे मत आहे. विध्य 
पवेताच्या दक्षिणेकडील विदर्भ वर्गरे देशात आयंसंस्कृतीचा 
सार अगस्त्यमुनीने सुरू केला. अत्यंत प्राचीन काळी परशुरामाने 
1 असल मागे हटवून सह्य पर्वताच्या पश्‍चिमेला नवी 
पौराणिक बय क आर्यसंस्कृतीचा प्रसार केला, अशी 
वानर, इ. लोकांची €. रामायणकाली दंडकारण्यात राक्षस, 
ची वसती होती. ते मानवच होते; पण त्यांची 
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संस्कृती वेगळी होती. आय करपी दंडकारण्यात आश्रम बांधून 
राहू लागले होते आणि राक्षस लोक त्या क्र॒पींच्या यज्ञकर्मांत 
विघ्न आणीत होते. पुढे दाशरथी राम चोदा वर्षांच्या वनवासा- 
साठी दंडकारण्यात गेला असताना त्याचा व राक्षसांचा संधप 
होऊन अनेक राक्षस मारले गेळे. दोवटी रामाने राक्षससस्राट 
रावणाचा वध केल्यामुळे राक्षसांचे वर्चस्व नष्ट झाले व ऑर 
संस्कृतीचा प्रसार निविघ्नपणे होऊ लागला. व 
महाभारतकाली दंडकारण्यात काही वसती झालेली असात ' 
विदर्भ, अशमक, मूलक, कुंतल, गोपराष्ट्र, मल्लराष्ट्र, पांडुराद ी 
इ. प्रदेशांचा उल्लेख महाभारतात आहे. त्या प्रदेशांत च्गी 
लोकांनी विश्येपत: यादव वंशाच्या भिन्न भिन्न शाखांनी र. 
स्थापिली होती. रामायण, महाभारत व पुराणे यांत म॑ 
दक्षिण भारतातील वहुतेक सर्वे राजघराण्यांचा उगम दवासी ग 
वंद्यातुनच झाल्याचे म्हटले आहे. अनार्य, द्रविड व आ तील 
लोकांना आर्यसंस्कृतीत समाविष्ट करण्याचे श्रेय यादव-व र वा 
लोकांनाच आहे. काहो संशोधकांच्या मते आर्य व ह 
दोन्ही वंशाच्या लोकांची गाठ प्रथम दंडकारण्यातच 
तिथे त्यांचा मोठा संघर्ष झाळा आणि शेवटी तांस्टरतिर क 
समन्वय होऊन महाराष्ट्रीय समाज निर्माण झाला. तहार्विर 
कथांचा कालक्रम निरिचित सांगता येत नाही; पण ७" वी 
दृष्टीने विचार केल्यानंतर असे दिसते, की महाराष्ट्रात 
वसाहत पाणिनीच्या नंतरच्या काळात झाली अ सावी. ्म्त 
नामाभिधान - इतिहासाचार्य चि. वि. वैद्य यांच्य, आर्थि 
सनपूर्व ६०० च्या सुमारास आर्थ लोक दक्षिणेत आ ह्यार्बरष 
गोपराष्ट्र, मल्लराष्ट्र, पांडुराष्ट्र, इ. वसाहती करून ठरल्ग्थ 
झाले. अशोकाच्या शिलालेखात रास्टिक लोकांचा _हूत 
आढळतो, ते हेच लोक होत. आंब्रभूत्य म्हणजेच _ ह्यांबे 
यांच्या साम्राज्यात ते एका सत्तेखाली आले वा तै 
मोठे राष्ट्र निर्माण झाले. रा. गो. भांडारकर य़ा. 
दक्षिणेतील रठूठ लोकांनाच अशोकाच्या शिलालेखांत ' र्न 
म्हटलेले असून, त्याचेच संस्कृत रूप राष्ट्रिक असे ह. न 
हे लोक ज्याप्रमाणे आपणांस महाभोज म्हणवू लाग” » 
रठ्ठाचे महारठूठ व राष्ट्रिकचे महाराष्ट्रिक झाले. जे कॉट 
सातवाहनांच्या काळातले शिलालेख नाणेघाट, माता 
बेडसे या ठिकाणी उपलब्ध झाले आहेत. त्यांत ' महार वि 
र मतवित चे ती त 
रठिनी' हे शब्द आढळतात. हे शब्द महारठूठ दशा ने 7-1) 


तिस्स याने आपले शिष्य महिसमंडल, वनवासी, ह 
महारट्‌ठ, इ. प्रदेशांत पाठवले होते, असे महावंस की 
कळते. यावरून त्या काळी या प्रदेशाला महारठुठ दैना 


वंड सातवा 


सिद्ध होते. महाराष्ट्र हे त्याचेच संस्कृत रूपांतर आहे. वररूची, 
वात्स्यायन, भरतमुनी यांच्या ग्रंथांत महाराष्ट्र हे नाव आढळते. 
त्यापूर्वीच्या संस्कृत ग्रंथांत महाराष्ट्राचा उल्लेख आलेला नाही. 
म्हणजे सुमारे दोन हजार वर्षे या प्रदेश्याचे महाराष्ट्र हे नाव 
प्रचल्ति आहे, असे दिसते. मार्कंडेय, वायू व ब्रह्म या पुराणांत 

हाराष्ट्र हे देशनाम सापडते. सागर जिह्यातील एरणया गावी 
इ. स. ३६५ मध्ये स्तंभावर कोरलेला एक शिलालेख आहे. 
श्रीवरवर्म्याचा सेनापती सत्यनाग याने तो स्तंभ उभारलेला 
असून, त्या शिलालेखात त्याने स्वतःला महाराष्ट्रप्रमुख असे 
म्हटले आहे. महाराष्ट्र देशाचा उल्लेख असलेला हा आद्य कोरीव 


० ४५८५०८०००८. ००.> “ *« 


1 
प्या 


प - उ". * 


बाँबे कॅसलचे प्रवेशद्वार-१८* १ 


छेख होय. त्यानंतर वराहमिहिर, दंडी व टर जी कामाक 
संस्कृत ग्रंथांत महाराष्ट्राचा उल्लेख पुष्कळ वेळा हिर नीज 
आज आपण ज्याला महाराष्ट्र म्हणतो, त्या संव मूप्रदशाछ 
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एक अभिधान प्राप्त होण्यापूवींपासूनच त्याच्या भिन्न भिच्ष घटक 
विभागांत महाराष्ट्र संस्कृतीची जोपासना होत होती. विदर्भ, 
अश्मक, कुंतल, अपरान्त, गोपराष्ट्र, मल्लराष्ट्र, पांडुराष्ट्र ही 
त्या विभागांची नावे प्राचीन संस्कृत वाऊझमयात वारंवार आलेली 
आहेत. विदर्भाचा प्रथम उल्लेख वृहदा रण्यकोपनिषदात साप- 
डतो. आर्य लोक दक्षिणेत आले, ते प्रथम विदर्भ व अपरान्त या 
प्रांतांत आले. विध्य पर्वताच्या परिचिमेकडून भूगू त्रट्रषी अपरान्तात 
व अगस्त्य क्र॒षी पूर्वेकडून विदर्भात उतरला. रामायण व महा- 
भारत या ग्रंथांत विदर्भाचा उल्लेख अनेक वेळा आलेला आहे. 
त्यानंतर अश्मक या गोदातीरावरील प्रदेशात वसाहत झाली. 
प्रतिष्ठान (पैठण) ही त्याची राजधानी होती. म. म. काणे 
यांच्या मते खानदेश, नासिक व नगर या जिल्ह्यांचा अंतर्भाव 
अरमकात होत असे. चिं. वि. वैद्यांच्या मते कुंतल हा कृष्णेच्या 
उगमाजवळचा देश होय. अपरान्त म्हणजे कोकण हा प्रदेश 
प्राचीन काळापासुन विदर्भाइतकाच प्रसिद्ध आहे. महाभारत, 
धर्मसूत्रे व अशोकाचे शिलालेख यांत अपरान्ताचे उल्लेख आढळ- 
तात. शूर्पारक ही त्याची राजधानी होती. गोपराष्ट्र म्हणजे 
नासिकच्या भोवतालचा प्रदेश होय. मल्लराष्ट्र हे त्याच्या 
दक्षिणेला होते. या सवे प्रदेशांत प्राकृत भाषा प्रचलित झाली 
आणि त्या सर्वांचा मिळून एक प्रदेश निर्माण ज्ञाला. त्यालाच 
कालांतराने महाराष्ट्र हे नाव प्राप्त झाले. 

राजकौय इतिहास - भाषेमुळे पृथगात्म झालेला समाज 
आपली स्वतंत्र अशी राजसत्ता निर्माण करू शकला नाही, तर 
त्याच्या अस्मितेला स्थिरता येत नाही व त्याच्या संस्कृतीची 
जोपासनाही होऊ शकत नाही. सनपूर्व २०० च्या सुमारास 
महाराष्ट्री भाषेमुळे महाराष्ट्रसंस्कृती निर्माण झाली आणि 
सुदैवाने त्याच वेळी या प्रदेशात एक प्रभावी व बलशाली राज- 
सत्ता अवतरली. ती सत्ता सातवाहन राजवंशाची होय. 

सातवाहन - सम्राट अशोकाची सत्ता सर्व महाराष्ट्रावर 
नसावी, असे डॉ. केतकरांचे मत आहे. विद्भे व शर्पारक 
(सोपारा) हे प्रदेश मात्र त्याच्या साम्प्राज्यात होते.त्याच्या म्‌त्यू- 
नंतर म्हणजे सनपुर्वे २२५च्या सुमारास महाराष्ट्रात प्रतिष्ठान 
नगरीत सातवाहन वंशाची सत्ता स्थापन झाली. त्पा वंशाचा 
मूळ पुरुष श्रीसातवाहन याचा उल्लेख पुराणांत किंवा शिला- 
लेखांत आढळत नाही. १९४५ साली त्याच्या नावाची नाणी 
सापडल्यामुळे, त्याचे अस्तित्व सिद्ध झाले व कालही निचित 
करता आला. पुराणांत या वंद्याला आंध्रभूत्य म्हटले आहे. 
पण सातवाहनांचे प्रारंभीचे सवे शिलालेख व नाणी महाराष्ट्रा- 
तच सापडली आहेत. हे सर्व शिलालेख महाराष्ट्री भाषेत आहेत 
व गाथासप्तशती हा हाल सातवाहनाचा ग्रंथही महारपट्रीमध्येच 
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अत्ट. त्वावत्ल्त सातवाहन राजवंच नहा राष्ट्राचे हॉता, हे निचित 
होत. तो वर्णाने क्षत्रिय होता, असे काही पंडितांचे मत आहे. 
या वंद्याने सनपुर्व २३५ ते इ. स. २२५ पर्यंत सुमारे साडेचार 
दतके अखंड राजसत्ता चाल 
त्याचे राज्य अत्यंत वैभवशाली होते. त्यानंतर थोडा पडता 
काळ आला; शकांनी महाराष्ट्राचा काही भाग जिंकून तिथे 
सुमारे ५० वर्षे राज्य केळे. पण गौतमीपुत्र सातकर्णी याने 
शकांचा नि:पात करून आपले साम्माज्य व वैभव वाढवले. 
यवन, शक व कु्षाण यांच्या आक्रमणांना यशस्वी प्रतिकार 
करून सातवाहन राजांनी भारतीय संस्क्रतीच रक्षण केले. त्या 
विजयाचे स्मृतिचिन्ह म्हणूनच शक कालगणनेला शालिवाहन हे 
नाव मिळाले. सातवाहनांचेच शालिवाहन हे दुसरे नामाभिधान 
होत. या वंशाची साम्प्राज्यसत्ता आंध्य, कलिंग, माळवा, गुज- 
रात, सौराष्ट्र व राजस्थान या प्रदेशांवर प्रस्थापित झाली होती. 
काही काळ ती मगधापासुन दक्षिणेला कावेरीपर्यंत पसरली 
होती. सातवाहन राजे वेदिक धर्माचे अभिमानी व यजञञकर्त 
होते. त्यांनी विद्याकलांव व क्ृषिव्यावाराचे संवधन करून 
महाराष्ट्राच्या सांस्कृतिक जीवनाचा पाया घातला 
सातवाहनांच्या नंतर महाराष्ट्रावर नंदिवर्धन व वत्सगुल्म 
येथील वाकाटक, वादामीचे चालुक्य, मान्यखेटचे राष्ट्रकूट, 
कल्याणीचे चालुक्य व देवगिरीचे यादव अद्या पाच राजघरा- 
ण्यांनी राज्य केले. इ. स. १३१८ साली यादवांची सत्ता नष्ट 
झाली. सातवाहनांच्या सत्तेच्या आरंभापासून यादवांच्या अंता- 
पर्यंत सुमारे पंधराशे वर्षांच्या काळखंडात या प्रदेशात स्वराज्य 
व साम्राज्य नांदत होते. 
वाकाटक -- या घराण्याचा मूळ पुरुष विध्यशक्‍्ती हा विष्णु- 
वृद्धगोत्री ब्राह्मण असून, तो बहुधा सातवाहनांचा एक सेना- 
बिकारी असावा. सातवाहनांचे साम्राज्य विलयाला गेल्यावर 
त्याने इ. स. २५० च्या सुमारास विदर्भात स्वतंत्र राज्याची 
स्थापना केली. त्याच्या घराण्याने इ. स. ५५० पर्यंत म्हणजे 
सुमारे तीनशे वर्षे राज्य केले. उत्तरेत वुंदेळखंडापासून दक्षिणेस 
हैदरावादपर्यंत वाकाटक साम्राज्याचा विस्तार झाला होता 
कोसळ, मेकल, मालव, कुंतल, अमक, मूलक हे सर्वे प्रदेश त्यात 
समाविष्ट होते. वाकाटकांचा दोवटचा राजा हरिषेण याचे राज्य 
उत्तरेस माळव्यापासून दक्षिणेस कंतळपर्यंत आणि गंगासागरा- 
पासून सिधुसागरापर्यंत पसरले होते 
चालुक्य - त्यानंतर महाराष्ट्रावर बादामीच्या चालुक्यांची 
धा डाली: जयसिंह हा चालुक्यांचा मूळ पुरुष होय. 
वागता त्री क्षत्रिय घराणे होते त्याने इ. स. षुपूळे 
"रे पयंत राज्य केले. नर्मदेपासून थेट 


द्न्रे 


ली. त्यातली पहिली २०० वर्पे 


भारतीय संस्क्ृतिकोश 


रॉमश्‍वरापर्यंत त्याच प्रभुत्व प्रस्थापित झाल होते. पांड्य, चोंळे, 
पल्ल्व, केरळचे राजे, गंग, कदंब, कोकणातले मौर्य या सर्वांता 
चालुक्यांनी आपले मांडलिक वनवळे होते.चालक्य राजा सत्याश्रय 
पुलकेशी याने कनोजचा सम्राट हर्षवर्धन याचाही पराभव केला 
होता. 
राष्ट्रकूट - चालुक्यांच्या नंतर राष्ट्रकटांचा उदय झाला. 
त्या वद्याचा संस्थापक दंतिदग टा चालक्य़ांचा एक सेनार्पत 
होता. इ. स. ७५४ साली त्याने रि शरपूर, रायपूर व नागपूर 
जवळील रामटेक येथील राजांचा पराभव करून तिथे आर्प€ 
स्वतंत्र राज्य स्थापले. लवकरच खानदेश, नासिक, पुण, 
या भागांत त्याचा विस्तार झाला. या घराण्यात गोविद 
व क्रृष्ण (३ रा) हे राजे महापराक्रमी निघाले. पांड, 
पल्लव, चेर, गंग, पूर्व चालुक्य (वेंगी) या सव राजांना चि 
त्यांनी रामेश्‍वरपर्यंत आपले साम्ग्राज्य विस्तारले आणि ए 
माळवा, ओडिसा हे प्रदेशही जिकले. राष्ट्रकूटांनी कनोज 
आपली सेना हिमाल्यापर्यंत नेऊन भिडवली. या पराकमार्म” 
राष्ट्रकूटांना मोर्य व गप्त या वंशांडइतकी थोरवी प्राप्त 

चालुक्य - इ. स. ९७३ च्या सुमारास राष्ट्रकूटांचा 
होऊन चालुक्य घराणे पुन्हा उदयाला आले क्ल्य 
त्याची राजधानी होती. हे घराणे वादामीच्या चाट 
असावे. या घराण्यातील राजांनी सर्व दक्षिण जिंकली - 
आणि वंगाळ, आसाम, मगध, कनोज, नेपाळ या ति” 
स्वार्‍या करून त्यांच्या राज्यांनाही नमवले होते. ही कृतक 
योक्‍्ती असावी; पण ते राजेही वादामीच्या चालळुर्क्या ् 
पराक्रमी होते, यात शंका नाही. त्यांनी इ. स. १६ र 
महाराष्ट्रावर राज्य केले. 

यादव - त्यानंतर देवगिरीचे यादव सत्तारूढ दा्गर्थि 


(२ राञ 


पराक्रमी होते. दक्षिणेस कावेरीपर्यंत त्यांनी आ री 
विस्तारळे होते आणि उत्तरेस लाट (गुजरात), गी 
प्रदेशांवरही आपले अधिराज्य स्थापले होतेंन पण की र्त 
१४ व्या शतकाच्या प्रारंमी मुसलमानांनी यादवा 
केली आणि महाराष्ट्रावर मुस्लिम राज्य सुरू झा जवी हा, 
सातवाहन, वाकाटक, चालुक्य, राष्ट्रकूट हे रा... बही 
राष्ट्रीय नव्हते, असे इतिहासपंडितांचे मत वे बिर्ु 
पन्नास वर्षांत नाणी, शिलालेख, ताम्रपट, ई गी दश 
प्रमाणात उपलब्ध झाल्यामळे, इतिहाससंशोधनाला ला म्ही 
मिळाली असून, पंडितांनी वेगळे निष्कर्ष काढले अर्ति 
राष्ट्रियत्वाचा निश्‍चय करताना, हे राजवंश मुळांत ' (तीर! 
याचा विचार न करता, ते कोणत्या भूमीला स्वरा रण्य 


त्यांची कर्मभमी कोणती, ते कोणाला स्वजन माच 


खंड सातवा 


प्रवेशाळा शाग्याज्य घाचीत हा निकप ळावळा पाहिजे. या 
दिशेने इतिहासाचा सखोल अभ्यास करून डॉ. पु. ग. सहस्रवृद्धे 
यांनी असे प्रतिपादले आहे, की सातवाहन, वाकाटक, राष्ट्रकूट 
व चालुक्य हे राजवंश महाराष्ट्रीयच होते. 

सातवाहन ते यादव या सुमारे १५०० वर्षाच्या कालखंडात 
महाराष्ट्रात राजसत्ताक शासनव्यवस्था प्रचलिति होती. लोक- 
मताला त्या क्षेत्रात स्थान नव्हते. मात्र राजसत्ता सववस्वी अनि- 
यंत्रित होती असे नाही. तिच्यावर धमंशास्त्राचे नियंत्रण होते 
आणि ते अत्यंत प्रभावी होते. या कालखंडात ५०-६० राज्य- 
कतें होऊन गेले आणि त्यांतील बहुसंख्य राजे सुविद्य, सुसंस्कृत 
व प्रजाहितदक्ष होते, असे उपलब्ध पुराव्यावरून ध्यानात येते. 
त्यांनी धर्मशास्त्रात सांगितलेली सर्व कर्तव्ये कसोशीने पाळून 
प्रजेला सुखी ठेवण्याचा प्रयत्न केला, राज्यात समृद्धी निर्माण 
केली व महाराष्ट्रसंस्कृतीचा विकास घडवून आणला. 

शिलाहार - या घराण्याच्या तीन शाखा होत्या. एक दक्षिण 
कोकणात, दुसरी उत्तर कोकणात व तिसरी घाटमाथ्यावर 
कऱ्हाड-कोल्हापूरच्या भागात राज्य करीत होती. ही राज्ये 
राष्ट्रकूटांच्या साम्प्राज्यातील मांडलिक राज्ये होती. ती याद- 
वांच्या वेळी नष्ट झाली. 

मुसलमानी सत्ता- इ. स. १२९६ साली अलाउद्दीन खिल- 
जीने रामदेवराव यादवाचा पराभव करून त्य़ाला आपला मांड- 
लिक बनवले. त्यानंतर यादवांना आपले स्वातंत्र्य परत मिळवता 
आले नाही. रामदेवरावाचा पुत्र शंकरदेव याने १-२ वषे तसा 
प्रयत्न केला; पण अलाउद्दिनाचा सेनापती मलिक काफूर यान 
इ. स. १३१३ साली त्याला ठार मारून देवगिरीचे राज्य खालसा 
केळे.मुसलमानांना असे यश मिळण्याचे कारण हे,की महाराष्ट्रातले 
राज्यकर्ते दुर्बळ व बेसावध होते. राज्य सांभाळण्यासाठी अवश्य 
ते क्षात्रतेज, राजनीती, सावधपणा, शौर्य, धैये, आक्रमणशील्ता 
यांपैकी कोणताही गुण त्यांच्या ठायी उरला नव्हता. दिल्लीची 
सुलतानी सत्ता त्या काळी फारशी प्रव नव्हती आणि सुलतानांचे 
सरदारही विद्ेष पराक्रमी नव्हते. दिल्लीत व इतरत्रही नित्य 
बेडाळ्या चाल होत्या. तरी देखील महाराष्ट्रात कोणीही आपले 
स्वातंत्र्य पुन्हा मिळव शकले नाही. तुगलक सुलतानांचे साम्राज्य 
बरेच मोठे होते; पण त्यातील अनेक प्रांतांत बंड उद्‌भवली. 
महाराष्ट्रातही तसेच बंड होऊन वहमनी राज्याची स्थापना 
झाली. 9 

जाफरखान किवा हसन गंगू नावाच्या एका सरदाराने हे राज्य 
इ. स. १३४७ साली स्थापन केले. तो पूर्वी गंगू नामक ब्राह्म- 
णाच्या पदरी गुलाम होता. त्याच सुमारास राजस्थानातील 
सिसोदिया वंशातील सजनसिह व क्षेत्रसि्द नामक दोन तरुण 


२०२३ 
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दक्षिणेत आले होते. त्यांनी राज्यस्थापनेत जाफरखानाला 
साहाय्य केले आणि त्याबद्दल त्याच्याकडून दोलताबादेजवळ दहा 
गावांची जहागिरी व सरदारी मिळवली. जाफरखान मात्र दक्षि- 
णेचा सुलतान झाला. त्याची राजधानी गुलवर्गा येथे होती. 

बहमनी सुलतानांपैकी पहिले चार-पाच सुलतान पराक्रमी व 
कतंबगार होते. बाकीचे बहुतेक नादान, व्यसनी व जुलमी होते. 
इ. स. १४५८ नंतर महमूद गवान नावाच्या सरदाराने उत्तम 
कारभार केला. पण इ. स. १४८१ साली त्याचा खून झाला. 
त्यानंतर लवकरच वहमनी राज्याचे पाच तुकडे झाले. इ. स. 
१४८४ मध्ये वऱ्हाडात इमादशाही सुरू ज्ञाली. इ. स. १४८५ 
साली अहमदनगरची निजामशाही, इ. स. १४८९ साली विजा- 
पूरची आदिलशाही, इ. स.१४९२ साली वीदरची वरीदशाही व 
१५१२ मध्ये गोवळकोंड्याची कुतुबशाही स्थापन झाली. ही 
सर्वे राज्ये शेवटी मोगल वादशहांनी जिंकून आपल्या साम्माज्याला 
जोडली. 

बहमनी राज्यातील मुसलमानांत दक्षिणी व परदेशी हे वांशिक 
भेद होते, तसेच शिया व सुक्ची हे धामिक भेदही होते. त्यांचे 
आपसांतील वैर बहमनीसत्तेच्या नाशाला कारणीभूत ज्ञाले. त्या 


कुलाब्यार्च 


ही दांडी 
राज्यात सतत चाललेल्या बंडाळी व कत्तली यांमुळे सर्वच प्रजा 


हैराण झालेली असे. हिंदू प्रजेची स्थिती तर फारच हलाखीची 
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होती. पक्षपात, अन्याय, लुटालूट, वलात्कार व कत्तली हेच 
हिंदूंच्या नशिबी होते, असे मुस्लिम इतिहासकारांनी लिहून ठेवले 
आहे. काफरांचा उच्छेद करणे हाच वहमनी सुल्तानांचा उद्देश 
होता. तो सफल व्हावा यासाठी त्यांनी उदंड सायास केळे, जुलुम 
जवरदस्ती केली, जाळपोळ व लुटालूटही केली; मात्र हिंदुंचा 
उच्छेद करण्यात ते पुर्ण यशस्वी झाले नाहीत. मुसलमानांची 
सत्ता हळूहळू कमकुवत होत गेली आणि मराठ्यांची सत्ता महा- 
राष्ट्रावर हळूहळू प्रस्थापित होऊ लागली. 
मराठेशाही - वह॒मनी राज्यात व त्याच्या नंतर झालेल्या 
पाच ्ाही राज्यांत कित्येक मराठा सरदार वतनदार होते; पण 
वहमनी राज्याचे लचके तोडून आपले स्वतंत्र हिंदू राज्य स्थापावे 
अक्षी हिमत कोणालाही झाली नाही. किंबहुना तक्ी कल्पनाही 
कोणाला शिवली नाही. उलट सुलतानाची चाकरी इमानेइत- 
वारे करून आपले वतन संभाळण्यातच सर्वांनी भूषण मानले. 
इमादशाही व निजामकद्याही स्थापन करणारे फत्तेउल्ला इमाद- 
शहा व अहंमद निजामशहा हे मूळचे ब्राह्मण होते. मुसलमान 
झाल्यानंतर ते स्वतंत्र राज्य स्थापू शकले. हिंदू समाजाचे कतंत्व 
त्या वेळी इतके लोप पावले होते, की थोर परंपरा सांगणारे सगळे 
पुरुष मंदिरे, मूर्ती, स्त्रिया, स्वधर्म व स्वसंस्क्रती यांची विटंबना 
पाहत स्वस्थ वसळे होते. काही मराठे सरदार निरनिराळचया 
सुलतानांच्या हाताखाली खूप पराक्रम गाजवीत होते; ते त्यांचे 
आधारस्तंभच होते. पण लहरी सुल्तान अद्या सरदारांचा विल- 
कुल मुलाहिजा ठेवीत नसत. ते त्यांचा अपमान करीत, त्यांची 
वतने खाल्सा करीत किवा मुसलमान सरदाराकडून त्यांचा 
नाशही करीत. शहाजीराजे भोसले हे सर्वे मराठा सरदारांत 
पराक्रमी व कततंबगार होते. त्यांनी आपली सगळी कतंवगारी 
निजामद्याही राखण्यासाठी खर्च केली. त्यांनी काही दिवस 
मोगलांची मनसबदारीही पत्करली होती. शेवटी निजाम्ाही 
नष्ट झाल्यानंतर ते आदिल्ह्याहीच्या पदरी सरदार म्हणून 
राहिले. त्यांच्यासारख्या महापराक्रमी पुरुषाला स्वतंत्र राज्य 
स्थापणे कठीण नव्हते. पण ते आदिल्शहासाठी दक्षिणेतली सवं 
हिदू राज्ये बुडवण्यास कारणीभूत ठरले. 
स्वराज्य स्थापन करण्याची वृद्धी प्रथम शहहाजीराजांचा पुत्र 
शिवाजी याला झाली. त्याने वयाच्या १६्य़ा वर्षीच मावळातील 
मराठा तरुणांची संघटना करून सैन्य उभारले आणि हळूहळू 
तारणा, राजगड, पुरंदर, लोहगड, इ. किल्ले हस्तगत केले. नंतर 
व्यान जाबळी, कोल्हापुर, मुधोळ, सावंतवाडी, इ. प्रांत जिंकून 
ह लविल्याही व तिकडे दिल्लीची मोगल बादशाही या 
“शा अत्यत हुशारीने सामने करून शिवाजीराजांनी 
महाराष्ट्रात स्वराज्य स्थापिले. त्या कामात समर्थ रामदास- 
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भारतीय संस्कृतिकोश 
स्वामींचा त्यांना आश्ली्वाद लाभला. इ. स. १६७४ सालो 
शिवाजीराजांनी स्वत:ला रायगडावर राज्याभिपेक करवून घेतला 
आणि छत्रपती ही पदवीही धारण केली. 
शिवाजीमहाराजांनी नंतरच्या पाच-सहा वर्षांत स्वराज्याचा 
विस्तार केला. त्यांच्या नंतर संभाजीला ते स्वराज्य राखत 
आले नाही. औरंगजेब बादशाहा स्वतः प्रचंड फौज 
दक्षिणेत आला व त्याने इ. स. १६८९ साली संभाजीला . 
डून ठार मारले. त्यानंतर त्याचा भाऊ राजाराम छत्रपती 
झाला व सर्व मराठे सरदारांनी गनिमी कावा करून री 
फौजांना हुराण केले. औरंगजेब मराठ्यांना जिंकू रकला क. 
शेवटी इ. स. १७०७ साली त्याचा अंत झाला. त्वॉचिाडी . 
जीचा मुल्गा शाहू मोगलांच्या कैदेतून सुटून आला व» हरा 
झाला. वाळाजी विदवनाथ भट याला त्याने पेशवेपद व ह > 
पेशवे घराण्यात एकामागून अनेक कर्तबगार पुरुष प 
त्यांनी पेशवे म्हणन मराठी राज्याचा कारभार केला. क्ेठां 
१७५९ पर्यंत पेशव्यांनी मराठी साम्याज्याचा खूप विस्ता रा 
होता. पानिपतावरील युद्धात इ. स. १७६९ मध्य़ म ादवी 
दारुण पराभव झाला. तरीही थोरले माधवराव पेशवे, व. 
शिदे आणि नाना फडणीस यांनी पुन्हा मराठ्यांची सा. हाज्य 
प्रस्थापत केली. इ. स. १७९५ च्या सुमारास मराठी नंतर गह 
सत्तेच्या आणि वैभवाच्या शिखरावर होते. पण त्या 
कलह, दुही, निष्ठाशून्यत्व, व्यापक दूरदृष्टीचा अभाव 


वकती: ह ली. 
इंग्रजांचे आक्रमण यामुळे मराठी सत्ता नष्ट क तीह 
१८१८ पासून भारतावर इंग्रजांची सत्ता सुरू झा”, पर्ण मह 


१९४७ पर्यंत चालू राहिली. इ. स. १९५६ मध्य ९. स्यारप 
राष्ट्र व संपुर्ण गुजरात यांचे मिळून विशाल मुव रा ञै ती 
ण्यात आले होते. परंतु स्वतंत्र संयुक्‍त महाराष्ट्रा 
आंदोलन झाले, त्यामुळे १ मे १९६० पासून मच्या 
राज्य अस्तित्वात आले. 

धाभिक इतिहास - आर्य लोकांनी र 
स्थापून यज्ञप्रधान वेदिक धर्माचा प्रसार कॅट 
वस्ती करून असलेल्या आर्येतर लोकांचा धम वासनेब र 
अंशी स्वीकारला असावा. वैदिक देवतांच्या न खा 
समाजात नागवूजा, वृक्षपूजा व भूतप्रेतपुजा राहिला. तः 
मिळाले. मात्र तरीही वैदिक धर्मच प्रभावी १ अवैर्क य 
वाहन राजे वैदिक धर्माचे अभिमानी होते. त्यांत, (र्य, ज्री। 
याग केले. त्यांच्या लेखांत संकर्षण, वासुदेव, ' "त, 
यम, वरुण, कातिकेय, पकश्यूपती, गौरी, र्ध छल 
नारायण, सरस्वती, कृष्ण या देवदेवतांना वंदन हू 
वाकाटकांच्या काळातही वेदिक यज्ञयाग पूर्ववव  " 


र्दी 
महाराष्ट्रात व ड् 


लॉ. त्या क्ती 


ही त्यांन बर 


खंड सातवा 


प्रवरसेन याने अनेक यज्ञ केले. तो शिवभक्त होता. द्वितीय 
रुद्रसेन विष्णूचा भक्‍त होता. चालुक्य राजांनीही यज्ञ करून 
ब्राह्मणांना दक्षिणा दिल्याचे उल्लेख त्यांच्या कोरीव लेखांत 
आढळतात. ते शिव व विष्णू यांची उपासना करीत होते आणि 
स्मृतिपुराणोक्‍्त व्रते करून दानवर्म आचरीत होते. राष्ट्रकू- 
टांच्या काळी यज्ञसंस्था लुप्तप्राय झाली असावी. त्या वंशातील 
राजाने यज्ञ केल्याचा उल्लेख सापडत नाही. यादवांपैकी एका 
राजाने यज्ञ केल्याचा उल्लेख आढळतो. मोठाले यज्ञ होत 
नसले, तरी ब्राह्मण कुटुंबात पंचमहायज्ञ करण्याची प्रथा चालू 
होती. अग्निहोत्र करणार्‍या ब्राह्मणाला पुष्कळ दाने मिळत 
होती. त्यावरून यज्ञसंस्था पूर्ण नष्ट झाली नव्हती, असे दिसते. 
तथापि स्मृति-पुराणोक्त धर्मातील कर्मकांडाला विदेष महुत्च 
आले होते. पुराणोक्त व्रतवैकल्ये, तीर्थाटने, पूजाअर्चा या धर्म- 
कृत्यांत वहुतेक लोक मग्न असत. निरनिराळ्या देवतांची मंदिरे 
बांधून त्यांत मूर्तींची प्रतिष्ठा करण्याची प्रथा खूपच वाढली 
होती. हळूहळू लोक यज्ञसंस्थेकडून भक्‍्तिप्रधान पूजाधर्माकडे 
वळळे आणि वैदिक धर्माचे रूपांतर भागवत धर्मात झाले. री 

इ. स. च्या प्रारंभीच्या काळात महाराष्ट्रात शक वगेरे 
परकीय लोक आले, ते बहुतेक हिंदु झाले व शिव-विष्णूंची 
उपासना करू लागले. त्यांच्या शिलालेखावरून कळते, की त्यांनी 
देव-ब्राह्मणांना गाई, गावे, इ. दाने दिली; विहिरी, तळी, धम- 
शाळा बांधल्या आणि तीर्थयात्राही केल्या. 

महाराष्ट्रात बौद्ध पंथाचा प्रसार अशोकाच्या काळातच सुरु 
झाला होता. अनेक धर्मप्रचारक इथे आले होते व त्यांनी हजारो 
लोकांना दीक्षा दिली होती. बौद्ध भिक्षूंची संख्या वाढल्यानतर 
त्यांच्या निवासासाठी सहचाद्रीच्या कुशीत शेकडो विहार निर्माण 
करण्यात आले. त्या काळातील असंख्य बौद्ध लेणी किवा चेत्य- 
गृहे महाराष्ट्रात आढळतात. त्यांत सापडलेल्या कोरीव लेखां- 
वरून कळते, की राजे व व्यापारी बौद्ध भिक्षूंच्या निर्वाहासाठी 
गावे व जमिनी दान देत असत. वैदिकघर्मी राजेही बौद्ध भिक्षूंना 
पुष्कळ साहाय्य करीत. तथापि इ. स. च्या ४ थ्या शतकापासून 
महाराष्ट्रात या पंथाला उतरती कळा लागली आणि ७व्या ८ 
व्या शतकांत तर तो बहुतेक लुप्त झाला. 

वाकाटकांच्या काळापर्यंत महाराष्ट्रात जैन धर्माचे अस्तित्व 
दाखवणारा एकही आधार सापडत नाही. इ. स. ५-६ व्या 
शतकापासून कर्नाटकात व महाराष्ट्रात जॅन धमाचा प्रसार 
होऊ लागला. चालक्य राजे वैदिक धर्माचे अभिमानी असले, 
तरी त्यांनी जैन लोकांना आश्रय दिला होता. त्यांचे टया 
अधिकारी जेन होते. त्यांनी पुष्कळ जैत मंदिरे ु 
राष्ट्रकूटांच्या राजवटीत जैनांचा अधिकच उत्कष झाला. वेरूळ- 


र०५ 


महाराष्ट्र 


मधील इंद्रसमा हे जेन लेणे दंतिदुर्गाच्या प्रेरणेनेच निर्माण झाले- 

जैन लोकांनी महाराष्ट्रात व्यापाराचे जाळे पसरले होते आणि 
काही ठिकाणी राज्यकारभारही हाती घेतला होता. त्यामुळे 
जैन धर्म या भागात चांगला रुजला व वाढला. महाराष्ट्रात 
सर्वत्र त्यांची क्षेत्रे आहेत. जेन व वैदिक तत्वज्ञानात फरक 
असला, तरी धामिक आचारांत फारसा फरक नाही. त्यांची 
मंदिरे, पूजा-अर्चा, इ. गोष्टींत वरेच साम्य आहे. जेन मुनी 
विद्याव्यासंगी होते. त्यांनी संस्कृतात व प्राकृतात पुष्कळ ग्रंथ 
निर्माण केले. त्यामुळे जैन धर्माला कधीच अवकळा आली नाही. 
त्यांची लोकसंख्या मोठी नसली, तरी त्यांच्यांत धनिक वर्ग 
मोठा असल्यामुळे समाजकारण व राजकारण यांवर त्यांचा 
प्रभाव राहिला. 

बौद्ध व जेन धर्माच्या प्रसाराची प्रतिक्रिया म्हणून पुराणांची 
नि्भिती ज्ञाली, असे म्हणतात. वेदिक धर्माचे व देवतांचे 
माहात्म्य पुराणांत सांगितलेले आहे. त्यांत अनेक उद्बोधक 
कथा आहेत. त्यांचे कीतेन व प्रवचन करून वेदिक धर्माच्या 
अनुयायांनी आपले श्रेष्ठत्व टिकविले. पुढे आद्य शंकराचार्यांनी 
आपल्या अद्वेत तत्त्वज्ञानाला वेदांचे अधिष्ठान प्राप्त कंरून 
दिले आणि पंचायतनपूजा रूढ केली. त्यांच्या वेदान्त तत्त्व- 
ज्ञानाचा प्रभाव सांप्रत महाराष्ट्रावर बराच पडलेला दिसत 
असला, तरी तसा तो पूर्वी नसावा. घाभिक क्षेत्रात शंकरा- 
चार्यांना सर्वाधिकार केव्हा मिळाला ते समजत नाही; पण तो 
यादवकाळापर्यंत तरी मिळालेला नव्हता. 

यादवांच्या काळी महाराष्ट्रात तांत्रिक संप्रदाय रूढ अस- 
ल्याचे दिसते. मस्त्येंद्रनाथ हा त्याचा संस्थापक होय. नाथसंप्र- 
दायाचाही बराच प्रसार झाला होता. मत्स्येंद्रवाथ व गोरखनाथ 
यांच्याच परंपरेत पुढे निवृत्तिनाथ व ज्ञानेश्‍वर झाले. महा- 
राष्ट्रात या पंथाचा प्रसार विशेष झाला नसला, तरी त्याचा 
प्रभाव महानुभाव, दत्त व वारकरी संप्रदायांवर पडलेला दिसतो. 

महानुभाव पंथाची स्थापना श्रीचक्रधर यांनी इ. स. च्या 
१२ व्या शतकात केली. त्याचा प्रसार पंजाब, काइमीर उत्तर 
प्रदेश, या भागांतही ज्ञाला होता. 

महाराष्ट्रात दत्तोपासकांची संख्या वरीच आहे. गरुचरित्र 
हा दत्तोपासकांचा मान्य ग्रंथ होय. ही दत्तोपासना यादवकाळाच्या 
पूर्वीपासून असावी. मात्र इ. स. च्या १४ व्या शतकात नसिह- 
सरस्वतींच्यामुळे तिचा विशेष प्रचार झाला. च 

“ वारकरी पप्“हा महाराष्ट्रातला सर्वात मोठा संप्रदाय आहे. 

पांडुरंग हे या पंथाचे आराध्य देवत होय. यालाच भागवत 
संप्रदाय म्हणतात. भक्तिमार्ग प्राचीन असला तरी त्याला या 
पंथाने विशेष महत्त्व दिले. या पंथात हरिहरांचे ऐक्य प्रति- 


महाराष्ट्र 


होती. पक्षपात, अन्याय, लुटालूट, बलात्का 
हिंदूंच्या नशिबी होते, असे मस्ल्िम 


वक्र... 


श्र ी भी 
न्त्र्र्व्ाट ऊेशस्शज््कहर *्थापन करणारं 
७ क अहेमद निजामशहा हे होते. मुसलमान 
| * हिंद समाजाचे कतृंत्व 
होते, की थोर परंपरा सांगणारे सगळे 


--* पण लह्री सुल्तान अज्ञा सरदारांचा विल- 
फेल मुलाहिजा ठेवीत त्यांचा अपमान करीत, त्यांची 
मुसलमान 


णांची र कव १ ल्क! 
मराठा तरु संघटना करून सैन्य न याय हळूहळ 
' बाळी "वर, छोहगड, ट्‌ किल्ले हस्तगत केले. नंतर 
की, ल्हासुर, मुथोळ, सावंतवाडी, इ. प्रांत जिकून 
आदिल्झाही व तिकडे £ मोगल बादशाही या 
ने करून शिवाजीराजांनी 
कामात समर्थ रामदास- 


र व कत्तली हेच 
इतिहासकारांनी लिहून ठेवले 
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च स्वत:ला राय 
शे आणि छत्रपती ही पदवीही घारण केलो. पी 
शिवाजीमहाराजांनी नंतरच्या पाच-सहा वर्षात ी 
विस्तार केला. त्यांच्या नंतर संभाजीला ते र) कौजेतिधी. 
आले नाही. औरंगजेव बादशाहा स्वतः प्रचंड 
दक्षिणेत आल १ 


्ी नळे राम मोगी 
डून ठार मारले. त्यानंतर त्याचा भाऊ राजा 
झाला व सर्व मराठे 
फोजांना टदेराण केळे 


क. यांना जिकू शकला 
ळछ. औरंगजेब मराठ्यांना जिंकू 
शेवटी इ 


कुमक त्यानंतर 
* स. १७०७ साली त्याचा अंत झाला. क््न्ल्ट 
हुना तशी केल्पनाही जींचा 
घुल्तानाची ल््त्र््र् यी वा द 


2222222 भवर उस ल्पनत 


त्व 4 
लता वत्ळ्कज चिक्ष्वचाथ भट यत्ता स वा निपजले व 
फेशवे घराण्यात एकामागून अनेक कतेबगार पुरुष केला. इ. स. 
त्यांनी पेशवे म्हणून मराठी राज्याचा कारभार केला. केलां 
१७५९ पर्यंत पेशव्यांनी मराठी साम्राज्याचा ल्मकलर्त 
होता. पानिपतावरील युद्धात इ. स. १७६१ मत महादजी 
दारुण पराभव झाला. तरीही थोरले माधवराव पेशवे, सत्ता 
शिदे आणि नाना फडणीस यांनी पुन्हा मराठ्यांची ती 
प्रस्थापत केली. इ. स. १ ५९५ च्या सुमारास मराठी | ् गृह- 
सत्तेच्या आणि वैभवाच्या शिखरावर होते. पण त्यानंतर आणि 
केलहू, दुही, निष्ठाशून्यत्व, व्यापक दूरदृष्टीचा अभाव स्‌. 
इंग्रजांचे आक्रमण यामुळे मराठी सत्ता नष्ट झाली. त स्‌. 
१८१८ पासून भारतावर इंग्रजांची सत्ता सुरू झाली श्र रि ठा” 
१९४७ पर्यंत चाळू राहिली. इ. स. १ ९५६ मध्ये संपुण झा 
| गुजरात यांचे मिळून विशाल मुंबईराज्य के. 
ण्यात आले होते. परंतु स्वतंत्र संय॒क्‍त महाराष्ट्रासाठी ज॑ 


> 


झाले, त्यामुळे १ मे १९६० पासून सध्याचे महाराष्ट्र 
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सज्य अस्तित्वात आले. 


धामिक इतिहास -- आर्य लोकांनी महाराष्ट्रात वसाहती 
स्थापून यज्ञप्रधान व 

वस्ती करून असलेल्या 
अंशी स्वीकारला असावा. 
समाजात नागवूजा, दैक्षपुजा व भूतप्रेतपूजा 
मिळाले. मात्र रीही वे 


देवदेवतांना वंदन केलेले आहे खर 


वाकाटकांच्या काळ शैयाग पूववत चालू राहिले. 


तही वेदिक य 


भारतीय संस्कृतिक 


प र म. भल र स. ६७४ साही 
स्वामांचा त्यांना आश्लीर्वाद तामला. हु. धर; क करवूर्त पेव 
गडावर राज्याभिपेक करवू 


र्ज्यॉरथि 


3. य्ाजीला 
काव त्याने इ. स. १६८९ साली संभार्ज 


रभ खो, वि का व करूत 
3 सरदारांनी गनिमी कावा करू«' आ 


दिळे- या 


कय 


खंड सातवा 


प्रवरसेन याने अनेक यज्ञ केले. तो शिवभक्त होता. द्वितीय 
रुद्रसेन विष्णूचा भक्‍त होता. चालुक्य राजांनीही यज्ञ करून 
ब्राह्मणांना दक्षिणा दिल्याचे उल्लेख त्यांच्या कोरीव लेखांत 
आढळतात. ते शिव व विष्णू यांची उपासना करीत होते आणि 
स्मृतिपुराणोक्त व्रते करून दानवर्म आचरीत होते. राष्ट्र 
टांच्या काळी यज्ञसंस्था लुप्तप्राय झाली असावी. त्या वंद्यातील 
राजाने यज्ञ केल्याचा उल्लेख सापडत नाही. यादवांपेकी एका 
राजाने यज्ञ केल्याचा उल्लेख आढळतो. मोठाले यज्ञ होत 
नसले, तरी ब्राह्मण कुटुंबात पंचमहायज्ञ करण्याची प्रथा चालू 
होती. अग्निहोत्र करणार्‍या ब्राह्मणाला पुष्कळ दाने मिळत 
होती. त्यावरून यज्ञसंस्था पूर्ण नष्ट झाली नव्हती, असे दिसते. 
तथापि स्मृति-पुराणोक्‍त धर्मातील कर्मकांडाला विशेष महत्त्व 
आले होते. पुराणोक्त व्रतवैकल्ये, तीर्थाटने, पूजाअर्चा या धम- 
कृत्यांत वहुतेक लोक मग्न असत. निरनिराळ्या देवतांची मंदिरे 
बांधून त्यांत मर्तींची प्रतिष्ठा करण्याची प्रथा खूपच वाढली 
होती. हळ्ह्ळू लोक यज्ञसंस्थेकडून भक्‍्तिप्रधान पूजाधर्माकडे 
वेळले आणि वैदिक धर्माचे रूपांतर भागवत धर्मात झाले. र 

इ. स. च्या प्रारंभीच्या काळात महाराष्ट्रात राक वगैरे 
परकीय लोक आले, ते बहुतेक हिंदु झाले व शिव-विष्णूंची 
उपासना करू लागले. त्यांच्या शिलालेखावरून कळते, की त्यांनी 
देव-ब्राह्मणांना गाई, गावे, इ. दाने दिली; विहिरी, तळी, धर्म" 
शाळा बांधल्या आणि तीथेयात्राही केल्या. 

महाराष्ट्रात बौद्ध पंथाचा प्रसार अद्योकाच्या काळातच सुरू 
झाला होता. अनेक धर्मप्रचारक इथे आले होते व त्यांनी हजारो 
छोकांना दीक्षा दिली होती. बौद्ध भिक्षूंची संख्या वाढल्यानंतर 
त्यांच्या निवासासाठी सह्याद्रीच्या कुशीत शेकडो विहार निर्माण 
करण्यात आले. त्या काळातील असंख्य बौद्ध लेणी किवा चेत्य- 
ग्हे महाराष्ट्रात आढळतात. त्यांत सापडलेल्या कोरीव लेखां- 
वरून कळते, की राजे व व्यापारी बौद्ध भिक्षूंच्या निर्वाहासाठी 
गावे व जमिनी दान देत असत. वैदिकघर्मी राजेही बौद्ध भिक्षूंना 
उेष्कळ साहाय्य करीत. तथापि इ. स. च्या ४ थ्या शतकापासून 
महाराष्ट्रात या पंथाला उतरती कळा लागली आणि ७व्या ८ 
व्या शतकांत तर तो बहुतेक लुप्त झाला. 

वाकाटकांच्या काळापर्यंत महाराष्ट्रात जैन धर्माचे अस्तित्व 
दाखवणारा एकही आधार सापडत नादी: हते: ५-५ ्या 
शतकापासून कर्नाटकात व महाराष्ट्रात जॅन घर्माचा प्रसार 
होऊ लागला. चालक्य राजे वैदिक धर्माचे अभिमानी असले, 
तरी त्यांनी जैन लोकांना आश्रय' दिला होता. त्यांचे डत 
अधिकारी जैन होते. त्यांनी पुष्कळ जैन मंदिरे भे 


राष्ट्रकूटांच्या राजवटीत जैनांचा अधिकच उत्कर्ष झाला. वेरूळ- 


र्ण 


महाराष्ट्र 


मधील इंद्रसमा हे जेत लेणे दंतिदुर्गाच्या प्रेरणेनेच निर्माण झाले. 

जैन लोकांनी महाराष्ट्रात व्यापाराचे जाळे पसरले होते आणि 
काही ठिकाणी राज्यकारभारही हाती घेतला होता. त्यामुळे 
जैन धर्म या भागात चांगला रुजला व वाढला. महाराष्ट्रात 
सर्वत्र त्यांची क्षेत्रे आहेत. जेन व वैदिक तत्वज्ञानात फरक 
असला, तरी धार्मिक आचारांत फारसा फरक नाही. त्यांची 
मंदिरे, पूजा-अर्चा, इ. गोष्टींत वरेच साम्य आहे. जेन मुनी 
विद्याव्यासंगी होते. त्यांनी संस्कृतात व प्राकृतात पुष्कळ ग्रथ 
निर्माण केले. त्यामुळे जैत घर्माला कधीच अवकळा आली नाही. 
त्यांची लोकसंख्या मोठी नसली, तरी “त्यांच्यांत धनिक वर्ग 
मोठा असल्यामुळे समाजकारण व राजकारण यांवर त्यांचा 
प्रभाव राहिला. 

बौद्ध व जैन धर्माच्या प्रसाराची प्रतिक्रिया म्हणून पुराणांची 
निर्मिती जाली, असे म्हणतात. वैदिक धर्माचे व देवतांचे 
माहात्म्य पुराणांत सांगितलेले आहे. त्यांत अनेक उद्बोधक 
कथा आहेत. त्यांचे कीतेन व प्रवचन करून वैदिक धर्माच्या 
अनुयायांनी आपले श्रेष्ठत्व टिकविले. पुढे आद्य शंकराचार्यांनी 
आपल्या अद्वैत तत्त्वज्ञानाला वेदांचे अधिष्ठान प्राप्त करून 
दिले आणि पंचायतनपूजा रूढ केली. त्यांच्या वेदान्त तत्त्व- 
ज्ञानाचा प्रभाव सांप्रत महाराष्ट्रावर बराच पडलेला दिसत 
असला, तरी तसा तो पूर्वी नसावा. घामिक क्षेत्रात शंकरा- 
चार्यांना सर्वाधिकार केव्हा मिळाला ते समजत नाही; पण तो 
यादवकाळापर्यंत तरी मिळालेला नव्हता. 

यादवांच्या काळी महाराष्ट्रात तांत्रिक संप्रदाय रूढ अस- 
ल्याचे दिसते. मस्त्येंद्रनाथ हा त्याचा संस्थापक होय. नाथसंप्र- 
दायाचाही बराच प्रसार झाला होता. मत्स्येंद्रनाथ व गोरखनाथ 
यांच्याच परंपरेत पुढे निवृत्तिनाथ व ज्ञानेश्‍वर झाले. महा- 
राष्ट्रात या पंथाचा प्रसार विद्षेष झाला नसला, तरी त्याचा 
प्रभाव महानुभाव, दत्त व वारकरी संप्रदायांवर पडलेला दिसतो. 

महानुभाव पंथाची स्थापना श्रीचक्रधर यांनी इ. स. च्या 
१२ व्या शतकात केली. त्याचा प्रसार पंजाब, काइमीर उत्तर 
प्रदेश, या भागांतही ज्ञाला होता. 

महाराष्ट्रात दत्तोपासकांची संख्या बरीच आहे. गुरुचरित्र 
हा दत्तोपासकांचा मान्य ग्रंथ होय. ही दत्तोपासना यादवकाळाच्या 
पूर्वीपासून असावी. मात्र इ. स. च्या १४ व्या शतकात नासिह 
सरस्वतींच्यामुळे तिचा विशेष प्रचार झाला. क 
र» वारकरी पंथ हा महाराष्ट्रातला सर्वात मोठा संप्रदाय आर 

ड्रंग हे या पंथाचे आराध्य देवत होय. यालाच , 

संप्रदाय म्हणतात. भक्तिमार्ग प्राचीन असला चे भागवत 
पंथाने विशेष महत्त्व दिले. या पंथात र आतर त्याला या 


महाराष्ट्र 


पादलेळे असून, शैव व वेष्णव यांच्यांत अभेद मानलेला आहे. 
या पंथाने जातिभेंदालाही स्थान दिलेले नाही. 

याव्यतिरिक्त महाराष्ट्रात गोसावी, वीरदैव ( लिंगायत ), 
रामदासी, इ. आणखी काही पंथ उदय पावले होते, ते अजूनही 
चालू आहेत. 

सातवाहून ते यादव या काळखंडातील मुख्य धर्मशास्त्रीय 
ग्रंथ म्हणजे महाभारत, स्मृती व पुराणे हे होत. सनपूर्व २५० 
ते इ. स. २०० या काळात महाभारत, मनुस्मृती व याज्ञव- 
ल्क्यस्मृती यांचे वर्चस्व होते. त्यांतील धर्मशास्त्र समाजाचा 
ऐहिक उत्कषं दृष्टीपुढे ठेवून सांगितलेले आहे. धर्मापासुन अर्थ 
व काम प्राप्त होतात म्हणून घर्माचे आचरण करावे, असे 


व्यासांनी सांगितले आहे. त्यांचा धर्म प्रवृत्तिपर आहे. स्मृतीं- 
तही प्रवृत्तिधर्माचा पुरस्कार 


र केलेला आहे. त्या काळातले धर्म- 
शास्त्र शब्दप्रामाण्यवादी नसून वुद्धिप्रामाण्यवादी होते. घर्म 
अपरिवर्तनीय मानला जात नव्हता. त्यानंतर पुराणोक्त धर्म- 


द्विप्रामाण्य व तदनुषंगाने येणारे घर्म- 
तही प्रतिपादलेले आहे. रामायण 


तरसार पुराणांनी केला. भूतदया, औदार्य होह 
हीच सनातन धर्माची खरी लक्षणे होत, असे सर्व पुराणांत 
म्हटले आहे. वेदाध्ययन, यज्ञ, तप यांमुळे मोक्ष मिळत नाही, 
तर जो मनुष्य प्राणिमात्राकडे आत्मोपम्य बुद्धीने पाहतो, त्याला 
क्ष मिळतो, असे पुराणांत सांगितले आहे. महाभारत, स्म्ती 
व पुराणे यांतील वुद्धिप्रामाण्यवादी, प्रवृत्तिप्रधान, नीतिनिष्ठ 
इ"टफल्रार्थी व समाजोत्कषकारक धर्माची परं 
३. स. च्या १० व्या शतकापर्यंत चालू होती. पुढे त्या धर्मातील 
महत्तत्त्वांचा लोप झाला, त्याला 


त्याला अत्यंत विकृत रूप प्राप्त झाले 
हिंदू समाजाचा ऱ्हास झाला. 
इ.स.च्याटव्या शतकानंतर नव्य 
नाहीत. पुढे नि 


1 स्मृती रचल्या गेल्या 
हीत प झाले, वुद्धिप्रामाण्य व देश- 
कालपरिस्थितीनुरूप धर्मनियम सांगण्य 
अदृष्ट फळाचे माहात्म्य 


चे धोरण नष्ट झाले. 
समाजात प्रसृत झाला. 


बंधकारांचे युग सुरू इ 


वाढले. शंकराचार्यांचा निवृत्तिवाद 
ससार असार असून, त्याचा त्याग 


न्याय 1. 'णेपराकं, हेमाद्री, केमळाकरभटट, इ. मध्ययुगीन 
र कार्याचे विवेचन 


म्हणतात-. त्या केरताना म. म. काणे 

होते, अत्याचार करीत त लोक सर्वत्र देवळे पाडीत 
*पणत्या षे 

त्या वेळचे धमशास्त्रकार ब्रते, 


त... 
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प्रायरिचत्तविधी, श्राद्धविधी, तीर्थयात्रा, आशोच यांवरच सव 
बुद्धिवळ खर्च करीत होते. सर्व घर्माला घेरीत चाळलेल्या राज 
कोय व घामिक अशा घोर आपत्तींविषयी ते पूर्ण उदासीन की, 

३. स. च्या ११ व्या शतकापासून धमंशयास्त्रकारांची दृ 
मोक्षाकडे लागल्यामुळे, समाजाची धारणा व त्याचा दाम्युद५ 
यांकडे त्यांनी संपुर्ण दुलक्ष केले. घर्माचा स्वातंत्र्याशी, प्रजेच्या 
उत्कर्षापकर्षांशी काही संबंध असतो, हे त्यांना मान्य नसावे. 
त्यांच्या ग्रंथांत समाजाच्या देन्यदारिद्रयाचा लवमात्र विचार 
केलेला नाही; राजधमं, क्षात्रध्म, आक्रमणाचा प्रतिकार, धर्मा" 
तरितांची शुद्धी, समाजसंघटना यांचाही विचार त्यांनी केला 
नाही. व्रत-वैकल्य, श्राद्ध-पक्ष, सोवळे-ओवळे, प्रायरिचत्त, 
यांतच सर्वे धर्म साठविला आहे, असे त्यांनी माने व प्रति" 
पादले, संतांनी या कर्मकांडात्मक धर्मावर प्रखर टीका केली 
असली, तरीही समाजावरचे त्या धर्माचे वर्चस्व मुळीच कमी 


झाले नाही. त्यामुळेच समाज निष्क्रिय, कर्मवादी, कळना 
परज्ञाहत व अंधश्रद्ध बनला. समाज पंथोपपथांत विभाग 


परकीय आक्रमणाचा प्रतिकार करण्यास 
असमर्थ झाला. यादवकाळात समाजाचा हा र्‍हास सुरू झाला 
व त्याचा परिणाम यादवांच्या राजवटीच्या शेवटी दिसून 
आला. अलाउहीन खिलजी व त्याचा सेनापती मलिक कार्फूर 


र >. टू 
यांनी १५-२० वर्षांत यादवांचा आणि दक्षिणेतील अनेक ढिंदू 
राजांचा सहूज पराभव 


आणि त्यानंतरच्या 


शोणीही केला नाही. स्वघर्माच्या उत्कर्षासाठी स्वराज्य हवे 
असे कोणालाही वाटले री 


मानी सत्ता स्थापन होण्यापूर्वीच इ क 
7 मुसलमान साधू व धर्मप्रसारक दक्षि 
यऊन कार्य करू लागले होते. खुल्ताबाद व दौलताबाद येथे अठ 


हळ १२ व्या शतकाच्या पूर्वार्धात इकडे व 
यकर झाठे होते. अलाउहिनाच्या स्वारीनंतर शेख निजा 
मोद्दीन याने इ. स॒ 


>> अ ण त 1 
५." (२०० साली सातशे धर्मप्रसारक दक्षिणे 
पाठवले, मुतजबोह्ीन जर्ज 


मृत्यूनंतर त्याचा रीवक्ष हा त्यांचा प्रमुख होता. व्या 
प्रसारकां दक्षिष  ःहाणोहीन गरीबदहा हा सात न 
द्र त आला. इ. स. च्या १४ व्या शतका 
कां तोडी सुफी प्रचारकांनी देवगिरीच्या परिसरात 
वी महाराष्ट्र व्यापला आणि इस्लामच्या 
मोहीम उघडली. त्या साधूंनी विलक्षण 
हृदूंना आपल्या नादी लावले. 


उमाजावर मुस्लिम धमंप्रसारकांनी जर्न” 


चेमत्कार करून हजारो £: 


खंड सातवा 


र॒दस्त पगडा वसवून इस्लामचा विस्तार जोराने चालू केल्या- 
मुळे बहमनी राज्य चांगले स्थिरावले. बहमनी सुलतानांनीही 
धर्मंप्रसाराचे काम नेटाने व जबरदस्तीने चाळू ठेवले. त्यांच्या 
दोन अडीचशे वर्षांच्या कारकिर्दीत इस्लामचा प्रसार महारा- 
ष्ट्रात फार मोठ्या प्रमाणावर झाला. 

ख्रिस्ती धर्माचा प्रसार गोव्यामध्ये प्रथम पोर्तुगीजांनी सुरू 
केला. इ. स. १५१० साली अल्बुकके याने गोवा प्रांत घेतला 
आणि तिथे पोर्तुगीज सत्ता स्थापली. इ. स. १५२४ मध्ये दीव, 
चौल, वसई, साष्टी ( मुंबई ) ही ठिकाणेही पोर्तुगीजांनी 
घेतली आणि ख्रिस्ती धर्माचा प्रसार सुरू केला. इ. स. च्या 
१६ व्या शतकात त्यांनी हजारो हिंदूंना जवरदस्तीने बाटवले. 
आथिक लाभामुळेही हजारो लोक आपणहून ख्रिस्ती झाले 
असावे. पोर्तुगीजांनी केलेला धर्मेच्छळ इन्क्विझिशन या नावाने 
जगप्रसिद्ध आहे. शिवाजीमहाराजांनी त्याला थोडासा आळा 
घातला होता; पण पेशवाईच्या काळात पोर्तुगीजांनी कोकणात 
फारच अरेरावी सुरू केल्यामुळे चिमाजीअप्पाने वसईवर स्वारी 
करून तो भाग जिंकला. एकोणिसाव्या शतकाच्या आरंभापर्यंत 
महाराष्ट्रात इतरत्र खिस्ती धर्माचा प्रसार झाला नव्हता. 
इंग्रजांची सत्ता प्रस्थापित झाल्यानंतर ख्थिस्ती मिशनऱ्यांनी 
उघडपणे धर्मप्रसाराचे काम सुरू केले. ठिकठिकाणी शाळा व 
इस्पितळे सुरू करून, दुष्काळग्रस्तांना अन्नवस्त्र पुरवून आणि 
पतित आणि अस्पृद्य यांना जवळ करून त्यांनी हजारो लोकांना 
आपलेसे केले. हिंदू धर्मातील दुष्ट रुढींची निदा करूनही त्यांनी 
अनेकांना आपल्या कळपात ओढले. आदिवासी गिरिजनांतही 
त्यांनी येशूचा संदेश याच पद्धतीने पोचवला. स्त्रिस्ती झाले की 
नोकरी मिळते, मानमरातब वाढतो या आशोेनेही पुष्कळ लोक 
स्त्रिस्ती झाले. काही ठिकाणी जबरदस्तीनेही बाटवण्याचे 
मकार झाले. 

ख्थिस्ती धर्माच्या प्रसाराला प्रतिबंध करण्याचा प्रयत्न काही 
शास्त्रीपंडितांनी केला. मोरभट दांडेकर, कृष्णशास्त्री साठे, 
विष्णुबुवा ब्रह्मचारी यांनी लेख लिहून व प्रवचने करुन मिश- 
नर्‍यांच्या प्रचाराचे खंडन केले. त्यामुळे सुशिक्षित लोकांत 
धर्मांतराचे प्रमाण कमी झाले. पण अडाणी व गरीब लोकांत 
स्परिस्ती प्रचारकांचे काम अनिरुद्षपणे चालू राहिले व ख्थिस्ती 
धर्मानुयायांची संख्या बरीच वाढली. 

इंग्रजी शिक्षण, ब्रिटिश राज्यपद्धती आणि मिश्नर्‍यांची टीका 
यांमुळे हिंदू विचारवंतांना धर्मसुधारणेची आवझ्यकता भासू 
छोगली. बंगालमधील ब्राह्म समाजाचे एक नेते केशवचंद्र सेन 
याच्या प्रेरणेने महाराष्ट्रात प्राथेनासमाज सुरू झाला. इ. स. 
१८७९ मध्ये मुंबईत थिऑसॉफिकल सोसायटीची शाखा सुरू 
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झाली. विश्‍वबंधुत्वाची भावना वाढवणे हा त्या संस्थेचा उद्देश 
आहे. पण या संस्थांचा समाजावर फारसा प्रभाव पडला नाही. 

पारशी लोक भारतात आल्यानंतर प्रथम गुजरातेत स्थायिक 
झाले. मुंबई बेट पोर्तुगीजांच्या ताब्यात होते, तेव्हा त्या सर- 
कारते मुंबईचा किल्ला वांधण्यासाठी लागणारे सामान व 
माणसे पुरविण्याचा मक्‍ता खरदेशजी पोचाजी पांडे नावाच्या 
पारशी व्यापाऱ्याला दिला होता. त्याचप्रमाणे दोराबजी नाना- 
भाई याच्याकडे दलालीचे काम सोपविले होते. इंग्रजांना मुंबई 
मिळाल्यावर दोरावजी त्यांच्यासाठी करवसुलीचे काम करू 
लागला. अशा प्रकारे पारशी लोक मुंबईत आले. इ. स. च्या 
१७ व्या शतकाच्या अखेरीस रुस्तमजी याने जंजिऱ्याच्या सिद्दी- 
विरुद्ध लढून मुंबईचे रक्षण केले. या कामगिरीबद्दल इंग्रजांनी 
त्याला मुंबईची पाटिलकी बहाल केली. त्याचा मुलगा कावसजी 
हा ठाणे येथे मोठा अधिकारी झाला. 

तेव्हापासून अनेक पारशी घराणी मुंबईत येऊन उद्योगधंदे 
करू लागली. त्या निमित्ताने पारशी लोक महाराष्ट्राच्या निर- 
निराळ्या भागांत पसरले. मात्र त्यांची मुख्य वसती मुंबईतच 
आहे. 

पेशवाई वुडाल्यानंतर हिंदु-मुसलमानांचे वैर पुष्कळ कमी 
झाले. खेडोपाडी स्थायिक झालेली असंख्य मुस्लिम कुटुंबे हिंदू 
समाजाशी सलोख्याने वागत होती. इंग्रज हे दोघांचे शत्रू 
ठरल्यामुळे त्यांच्या विरुद्ध दोन्ही समाजांत वेष उत्पन्न झाला. 
इ. स. १८५७ च्या युद्धात हिंदू व मुसलमान एकजुटीने इंग्रजांशी 
लढले. पण त्यामुळेच इंग्रज सावध झाले आणि त्यांनी हिदू 
मुसलमानांना एकमेकांविरुद्ध चिथावून त्यांचे बळ कमी कर- 
प्यावा डाव टाकला. तेव्हापासून देशात हिदू-मुसल्मानांचे 
दंगेधोपे सुरू झाले. राष्ट्रीय सभेने त्यांच्यांत एकोपा उत्पन्न 
व्हावा म्हणून पुष्कळ प्रयास केले. लो. टिळक, म. गांधी, 
पं. नेहरू यांना त्या बाबतीत थोडेसे यश आले होते; पण ते 
अगदी अल्पकाळ टिकले आणि हिंदु-मुसलमनांतील वेरभाव 
पुन्हा जास्त जोराने उफाळून आला. त्याचे पर्यवसान म्हणजे 
भयानक कत्तली आणि पाकिस्तानची निर्मिती हे होय. ब्रिटि- 
शांच्या राजवटीत महाराष्ट्रात हिंदू-मुसल्मानांचे दंगे बरेच 
झाले आणि अजूनही ते होत आहेत. त्यांचे रूप सांप्रत जास्त 
भीषण झाले आहे. 

अशा प्रकारे महाराष्ट्रातील हिंदू समाजावर अनेक संकटे 
गदरली असली, तरी त्या त्या काळात कोणी तरी थोर पुरुष 
जन्माला येऊन त्याने स्वधमाचे रक्षण केळे, असा इतिहास 
आहे. ब्रिटिशांच्या राज्यात इंग्रजी शिक्षणामुळे काही सुशिक्षित 
लोकांना आपल्या सनातन धर्माचा व जुनाट रूढींचा उबग 
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आला व त्यांनी पाइचात्य आचार-विचार स्वीकारले. त्यामुळे 
आता धर्म बुडणार अशनी भीती सनातन धर्माच्या मंडळींना 
वाटू लागली होती. पण तसे काही घडले नाही. त्याचे एक 
कारण असे, की इंग्रजी शिक्षणाचा प्रसार अगदी थोड्या 
लोकांत झाला होता आणि वहुसंख्य लोक निरक्षर होते. आणि 
दुसरे असे की सुशिक्षित लोकांतही स्वघर्म सोडणारे थोडेच 
निघाले. सध्याच्या अत्यंत सुधारळेल्या युगातही सुशिक्षित 
माणसांनी पाश्‍चात्य आचार, १ पेह्राव, व जीवनचर्या यांचा 
अंगिकार केलेला असला, तरी त्यांची धमंश्रद्धा व भक्तिभावना 
कमी झालेली नाही. लाखो लोक उपास, नवससायास, तीर्थ- 
याच्ना करून देवांची व साधुसंतांची कृपा संपादण्याचा प्रयत्न 
करीत असतात. धर्मनिष्ठा नसलेले लोक फार थोडे आहेत. 

सामाजिक विकास -- आर्य लोक उ. भारतातुन दक्षिणेत आले 
आणि त्यांनी दंडकारण्यात वसाहती स्थापल्या, त्या वेळी त्यांची 
चतुर्वर्णांकित समाजरचनाही इथे सुरू ज्ञाली. त्यांच्या पुर्वीच 
इथे वसलेल्या पुद शबर, भिल्ल, कातकरी, ठाकूर, वारली, 
६. अनाये व आदिवासी लोकांशी त्यांचा प्रथम संघर्ष झाला 
असला, तरी आर्यांनी बऱ्याच लोकांना आपल्यांत सामावून 
घेतले. अद्या भिन्न संस्कृतीच्या मानवांचे संमिश्रण होऊन 
महाराष्ट्रीय समाज निर्माण झाला आहे. काही आदिवासी 
डोंगराळ प्रदेशात घनदाट अरण्यात राहायला गेले, ते आयोशी 
संबंध तुटल्यामुळे आपल्या मूळ अवस्थेत तसेच राहिले. अजू- 
नही तसे काही लोक महाराष्ट्रात आढळतात. 


व्यक्ती, कुटुंब, जाती आणि वर्ण हे आपल्या समाजाचे 
घटक आहेत. महाराष्ट्राच्या इतिहासाकडे पाहाता असे दिसते, 
को प्रारंभीच्या 


हजारबाराशे वषाच्या काळात समाज वर्ण- 

त्या वर्ण-जातिव्यवस्थेला कडक 
भन्न भित्ष वणीत व जातींत मिश्र 
असत. पुराणकथेप्रमाणे सातवाहन 
हा ब्राह्मण-कन्या व नाग-पुरुष यांचा पुत्र 
ह ल्यामुळे तज्जन्य संततीला पुरा- 


शक, इ. कन्यांशी 
त्यांच्यापेकी रुद्रसेन 
एत राजवंशातील म्हणजे वेव्य 
चाढुक्य विक्रमादित्याची राणी 
केशीची कन्या होती. प्रख्यात कवी 
प्ल्नं 


अवन्तीसुंदरी ही चव्हाण 
रे आंतरवर्णीय विवाह 


९ केल. वाकाटक राजे ब्राह्मण होते 

होते. 
याची राणी प्रभावती ही 
वर्णातठी 


कल्याणीच्या > 
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अनुलोम विवाह ही नित्याचीच गोष्ट होती. असे विवाह य 
शास्त्रानेच मान्य केले होते. वणंसंकराप्र माणे व्यवसायसंकरही 
प्रचलति व सर्वमान्य होता. शास्त्रकारांनी त्या त्या वर्णाचे न 
जातींचे व्यवसाय ठरवून दिळेळे असळे, तरी ते निर्बंध काण 
कडक नव्हते. धमंशास्त्रानुसार यजन, याजन, अध्यापन कक: 
ब्राह्मणांचे व्ययसाय होत. पण त्या काळी ब्राह्मणांनी प 
केली, शेती केली व व्यापारही केला. क्षत्रिय वर्णाचे लोक शेत 
१ व्यापार करीत होते. वैश्य लोकांनी पराक्रम करून क. 
स्थापल्याची उदाहरणे इतिहासात सापडतात. स्मृतिकार 
शद्राला व्यापार, कारागिरी हे व्यवसाय विहित म्हणून सांगि- 
तले आहेत. 

प्राचीन काळी ब्राह्म 
वि्षेषी एकत्र भोजन 
भोजन करण्यासही 
स्मृतिकारांनी हीगो 


ण, क्षत्रिय व वैश्य हे सर्व लोक प्रसंग" 
न करीत होते. एवढेच नव्हे, तर शूद्रासमवेत॑ 
त्यांना प्रत्यवाय वाटत नसे. मध्ययुगातील 
ष्ट निषिद्ध मानळी असली, तरी मव्यमुधीर 
भरारंभी तसे एकत्र भोजन होत असे. इ. स. १००० ' च 
घुमारास मात्र त्रेवाणिकांचे सह्भोजनही निषिद्ध ठरले. त्यानंत 
मिश्न विवाहयुद्धा वंद झाले. पूर्वी अस्पृश्यता नव्हती, ती देखील 
मध्ययुगात निर्माण झाली, असे म. म. काणे यांनी म्हटले मा 
" हाराष्ट्रात पितृप्रधान कुटुंबपद्धती प्रचलिति आहे. या पड 
सर्वात वडील पुरुषाची अनिर्बंध सत्ता सर्व कुटुंबावर चालते. 


ठेदबे अशा कुटुंबप्रमुखाच्या वर्चस्वाखाली सुखा" 
* त्यांत तीनचार 


स्थिती 
असे. परंतु मध्ययुगात ही वी 
च्या आचारांवर वरेच की 
र ९" काबाडकष्ट करावे, पुरुषांच्या भो 
_. १ व्हावे आणि होतोल तेवढ्या मुलांचे संगोपन करावे, ७ 


क क जा सले 
उ ळ त्यांना समाजात क पुव्यांच्या 
क की काम करीत असल्यामुळे त्यांना थोडेसे कात अः क 
क! 1 व उच्च मराठे यांच्या व्यतिरिक्त इतर जातींत विध य 
हे व घटस्फोट प्रचलित होते. पूर्वी महाराष्ट्रात पगडी १ 
सुरू झालो. अनुकरणाने सरं 
- महाराष्ट्राच्या निरनिराळया भागांतील " 
हेवामान व भौगो ९ अष्ट्राच्या निरनिराळ्या भागां न्या 
जीवनात बर" लिक परिस्थिती यांमुळे तिथल्या लो 
पडतो "राच फरक आढळून येतो. कोकणात पाऊस को 
* पावसाचे पाणी छपरावरून लवकर वाहून जावे म्हणू 


खंड सातवा 


घरांची व झोपड्यांची छपरे बरीच उतरती असतात. ती गव- 
ताची किवा नारळीच्या ज्ञावळयांची बनवतात. सलग सपाट 
जमीन कमी असल्यामुळे इथली खेडी लहान-लहान, ४०-५० 
घरांची असतात. घरापुढील अंगणात आंबा, फणस, नारळी, 
पोफळी, केळी यांची ज्ञाडे असतात. 

हवामान उष्ण व दमट असल्यामुळे कपडे फार लागत नाहीत. 
शेतकरी आखूड धोतर नेसून, अंगात लहानसे कुडते घालतो व 
डोक्‍याला मुंडासे बांधतो. पावसाळ्यात तो अंगावर घोंगडी घेतो. 
इतर लोकही थोडे कपडे वापरतात. स्त्रिया नऊवारी लुगडी 
नेसतात व चोळ्या घालतात. 

कोकणातील लोकांचे मुख्य अन्न म्हणजे भात. त्यांची भाकरी 
तांदुळाची किवा नाचणीची असते. पक्वान्ने बहुतेक तांदुळाचीच 
असतात. अन्नात खोबर्‍याचा उपयोग भरपूर केला जातो. आम- 
सुलाचे सार, वालांची उसळ, मासे व माहयांचे काळवण हे 
पदार्थ भाताच्या जोडीला असतात. 

कोकणातील लोक शेतीबरोबर मासेमारीचा उद्योगही कर- 
तात. मासे पकडून ते धुणे, वाळवणे, खारवणे, ही कामे सवेत्र 
चालू असतात. त्याचप्रमाणे आंबे, काजू, नारळी, पोफळी, फणस, 
केळी यांची बागाईत चालते. झावळ्या विणणे, काथ्याच्या 
दोऱ्या वळणे, पोहे करणे, आमसुले बनवणे, कोंबड्या व बकऱ्या 
पाळणे, इ. पूरक उद्योगही कोकणातले लोक करतात. 

देशावर सपाट प्रदेश बराच असल्यामुळे खेडी मोठी अस- 
तात. त्यांत नारळी-पोफळीच्या ऐवजी वड, पिंपळ, चिंच, कडु- 
निब, इ. झाडे दिसतात. पठाराच्या ज्या भागात पाऊस अगदी 
कमी पडतो, तिथे घरे धाब्याची म्हणजे सपाट छपरांची अस- 
तात; तर ज्या भागात पुष्कळ पाऊस पडतो, तिथे छपरे उतर- 
तीच असतात. शहरांतील घरांवर कौलारू किवा पत्र्याची छ्परे 
दिसतात; तर खेड्यातून केंबळीची छपरे असतात. खेड्यातील 
घरांना कुडाच्या भिती असतात. दगड-विटांची घरे थोडीच. 

देशावरील हवामान विषम असल्यामुळे लोक उन्हाळ्यात 


थोडे सुती कपडे व हिवाळ्यांत खूप गरम कपडे वापरतात. 


पठारावर अगदी पूर्वे भागात भात बरेच पिकत असल्या- 
पश्चिम भागातले लोक 


मुळे तिथे तांदुळ हेच मुख्य अन्न असते 
भात खातात, पण पोळी व भाकरी हे त्यांचे मुख्य अन्न होय. 
मध्यभागात तर पोळी किवा भाकरी हेच अन्न असते; भाताचा 
उपयोग कमीच केला जातो. कडधान्ये, भाजीपाला यांचा उप- 


योग या प्रदेशात वराच केला जातो. 

पठारावरीळ जमीन सुपीक असून ती बागायतीला योग्य आहे. 
त्यामुळे शेतीला पूरक अशी बागाईत इथ वरीच केली जाते. 
त्याव्यतिरिक्त हातमाग, गूळ बनवणे, तेलघाणे, कोंबड्या व 


भसा.सं.को. ...१४ 
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शेळ्या-मेंढ्या पाळणे, दुघ-उत्पादन, इ. पूरक उद्योग चालतात. 

घाटमाथ्यावरील जंगलात व इतर डोंगराळ प्रदेशांत बरेच 
आदिवासी राहतात. त्यांच्या झोपड्या ल्हान असतात. ते अगदी 
कमी वस्त्र वापरतात. नाचणी, वरी, कोदो, कुटको यांच्या- 
सारखी धान्ये; मोहाची फुले, कंदमुळे व फळे हे त्यांचे अच 
होय. जंगलातील लाकडे तोडणे, कोळसा करणे, मघ व इतर 
जंगली पदार्थ जमवणे, शिकार करणे हे उद्योग ते करतात. 

धर्मसुधारणा - हिंदू घर्मसुघधारणेचे आंदोलन प्रथम बंगाल- 
मध्ये राजा राममोहन राय यांनी सुरू केले. महाराष्ट्रात लोक- 
हितवादी व जोतिबा फुले यांनी त्या आंदोलनाचे स्वागत केले. 
वेदप्रामाण्य व पुराणोक्त परंपरागत धर्मे यांवर लोकहित- 
वादींनी प्रखर टीका केली आणि विशवघर्माच्या अधिष्ठानावर 
आधारलेल्या व हिंदू समाजाला उपयुक्त अशा धमंतत्त्वांची 
चिकित्सापूर्वक मांडणी केली. जोतिबा फुले हे. त्याच 
काळातले दुसरे विश्‍वधर्मी समाजसुधारक होत. जातिवद्ध व 
उच्चनीच भावाने भरलेल्या समाजरचनेच्या विरुद्ध प्रत्यक्ष 
बंडाचा उठाव करण्याकरिता ते सिद्ध झाले होते. त्यांनी 
ब्राह्मणांच्या घार्मिक सत्तेविरुद्ध युद्ध पुकारले व सत्यशोधक 
चळवळ सुरू केली. 

हिंदू घमंग्रंथाच्या आधारे समाजसुघारणेचे प्रयत्न राममोहन 
राय, विद्यासागर, इ. मंडळींनी केले. त्याचे लोण महाराष्ट्रा- 
तही पोचले. पण धर्मशास्त्राच्या आवारे समाजसुधारणा करणे 
कठिण आहे, कारण धर्मशास्त्रात अनेक परस्परविरोधी वचने 
आढळतात, असे काही पंडितांच्या ध्यानात आले. म्हणून 
त्यांनी विवेकबुद्धीच्या आधारे सुधारणेचा प्रयत्त करावा, असे 
ठरवले. त्यासाठी त्यांती इ. स. १८४० साली परमहंस सभेची 
स्थापना केली. पण ती सभा लवकरच बंद पडली. पुढे इ. स. 
१८६७ मध्ये केशवचंद्र सेन यांच्या प्रेरणेने प्राथेनासमाजाची 
स्थापेना झाली. भांडारकर व रानडे या विद्वान तत्त्ववेत्त्यांचे 
नेतृत्व लाभल्यामुळे प्राथनासमाजाचा महाराष्ट्रात बराच प्रसार 
झाला.महाराष्ट्रातील धर्मसुधारणेच्या आंदोलनाला प्राथेनासमाज 
व सत्यशोधक समाज यांनी तात्त्विक अधिष्ठान दिले. त्याचा 
अर्थ असा-मनुष्याच्या शुद्ध नैतिक जीवनाला ईश्‍वराचे अधिष्ठान 
आवद्यक आहे, कारण ईश्‍वराच्या भक्तीने मनुष्याच्या हृदयात 
नैतिक बुद्धी दृढ होते. ईश्‍वराचे ज्ञान होण्याकरिता धमंग्रंथ 
किंवा गुरू यांची आवश्यकता नाही. शुद्ध नेतिक जाणीव व 
विदवरचनेच्या चमत्काराची अनुभूती हीच ईश्वराच्या जाणि- 
वेला प्रकट करते. दट चालीरीती, गुलामगिरी व विषमता नष्ट 
करण्याचे सामर्थ्ये, अशी तात्त्विक भूमिका दृढ झाल्यामळेच 
प्राप्त होते. सामाजिक सुधारणा हे त्याचे प्रत्यंतर होय, तो 
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प्राथनासमाज व सत्यशोधक समाज यांची भूमिका होती. ग 

या भूमिकेच्या विरुद्ध असा निधर्मी दृष्टिकोन आगरकरांनी 
प्रथम मांडला. त्यांनी बुद्धिवादाचा निकप लावून हिढू धर्माची 
समीक्षा केली. मानवी समाजाला धर्मसंस्थेची यापुढे गरज 
नाही, कारण ध्भसंस्थेचा मूळ आरंभ अज्ञान व भीती यांतून 
झालेला आहे, असे त्यांचे मत होते. पण हिंदू समाजाचे हजारो 
वर्षांचे रूढिनिष्ठ अगतिकत्व मोडण्यास' ते असमर्थ ठरले. काही 
सामाजिक सुवारणा पुढे धडून आल्या. पण त्यांचा निघर्मी 
दृष्टिकोन कोणीही स्वीकारला नाही. सत्यशोधक चळवळीचे 
ख्पांतर ब्राह्मणेतर चळवळीत झाठे. सुशिक्षित समाज बदलला 
नाही आणि बहुजनसमाजाला त्या आंदोलनाची दादही 
लागली नाही. 


कोल्हापूरच्या शाहूमहाराजांना जातिभेद नको होता, पण 
गुणकर्मावर आाघारित अशी चातुर्वेण्ये व्यवस्था पुनरुज्जीवित 
करायची होती. म्हणून त्यांनी क्षात्र जगद्गुरूंचे पीठ स्थापन 
केळे. पण वैदिक ब्राह्मणांचा मोठा वगे त्यांच्या विरुद्ध होता. 
त्यामुळे ब्राह्मण-ब्राह्मणेतर वाद उत्पन्न झाला. 

विसाव्या शतकाच्या पहिल्या दोन दशकांत 


समाजरचनेचे समर्थन व प्राचीन संस्कृतीतील शाश्‍वत अध्यात्म- 
वादाचा पुनरुद्धार करण्याची प्रव बळ वेकानंदांनी 


भारतीय संस्कृती, वेदान्त 


उदात्त दर्शन 
जगाला घडवले. ते समाजसुधारणेच्या विरुद्ध नव्हते. पण 


त्यांच्या अध्यात्मवादाच्या नव्या मांडणीमुळे हि धर्मावर 
अधिव्ठित असलेल्या जन्या रूढी ने जातिभेद यांचे समर्थन 
होऊ लागळे आणि 


सुधारकांची अव- 
हैठना सुरू झाली. पण इ. स.१९ २० नंतर ही सुधारणाविरोधी 
प्रतिक्रिया विराम पावली. त्याच वेळी म. गांधी 


नी झ्ाश्‍इवत नीति- 
धर्माच्या आधारावर सवधमसमन्वयाचे व हिंदूंच्या सामाजिक 


-_. >. १डित पुढे आले व त्यांनी 
मडळ स्थापले. केवलानंदसरस्वती, 


व के. ह, दप्तरी हे त्या मंडळाचे अग्रणी 
अवलोकन करून, 


धामिक व सामाजिक 


पम पां, वा. काणे 
होत. हिंदुबमंग्रंथांचेच 


सुषारणा केशा इष्ट आहेत, याचे समर्थन त्यांनी सुरू केळे व 
सव हिंदूंना समान असे वेदोक्त कर्मकांड संक्षेपाने सुरू केले. 
काऊ विद्वान व शीलसंपन्न सर माजाची धारणा 
र व टाळण्यासाठी वेळो एकत्र येऊन 
तिनम वे धर्मनियम' करीत, तसे आ 

७ पाहिज, त्यांनी प्रतिपादळे प ू, 
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नाता संस्कृतिकोद् 
गेल्या दोडझे वर्षातील धामिक व सामाजिक सुवारणेच्या 
आंदोलनामुळे समाजाचे रूप वरेच पालटे आहे. कायद्याच्या 
क्षेत्रावर तर त्याचा मोठा प्रभाव पडला आहे. कायद्याने 
सतीची व बालविवाहाची चाल वंद पाडली, विधवाविवाह मान्य 
केला, घटस्फोटाचा टक्क स्त्री-पुरुषांना प्राप्त करून द्लि 7 
तसेच हिंदू, वौद्ध व जैन यांची आंतरजातीय लग्ने कायदेशीर 
ठरवली, स्त्रियांना संपत्तीचा वारसाहक्क पुरुषांच्या बरोबरीने 
ठरवला व अस्पृश्यता पाळणे हा गुन्हा ठरवला. दीडशे 3 
पुर्वीच्या हिंदू समाजाच्या रूढी आता वऱ्याच वदलल्या आहत. 
याचे श्रेय धमसुधारणेच्या आंदोलनाला आहे. 
देवधर्म - महाराष्ट्रात श्रिव-महादेवाची उपासना करणारे 
लोक सर्वांत जास्त आहेत. प्रत्येक गावात एक तरी शिवमंदिर 


असतेच. वारा ज्योतिलिगांपैकी पाच स्थाने महाराष्ट्रात आहेत. 
बहुतेक शहरांत शिवाची 


वरीच मंदिरे आढळतात. शिवा प्रमा- 
करणारे लोकही पुष्कळ आहेत. महा- 
ची क्षेत्रे प्रसिद्धच आहेत. सर्वे घामिक 
केले जाते. घरोघरी गणपतीची पजा” 
तुर्थीचा उपवासही बरेच लोक करतात. 
पुर्वी शैव पंथाचे प्राबल्य होते व वेष्णव पंथाशी त्याचा संधष 


या पंथांचे ऐक्य होऊन शिव व विष्णू 
' वारकरी पंथाचे ते दैवत आहे. त्यामुळ 
विठोबा-रखमाईची देवळे वहते 


ह्मा गाइल्यामुळे राममंदिर 
सकही बरेच आहेत. 

थ वेगळा असला, तरी ईतर 
उपासना करतात. कोल्हा” 
नी, त्याचप्रमाणे जोगेश्‍वरी 


आढळतात. दत्तोपा: 
करणारा श्ाक्‍तपं 
ळ्या रूपांत देवीची 
ळजापुरची भव 


र बां 
क देव असुन, तो आत, 
- परक्षक ठरला आहे. त्याचे देऊळ गावाच्य 
वेशीजवळ असते. प्रय 


सते. प्रत्येक गावात रामसेवक मारुतीचे देऊळ 


दवतेही हिंदू धर्मात 
र, झाडे, भुते, इ. शेकडो 
आहेत. 


डखं सातवा 


जातो-जमाती - महाराष्ट्रात हिंदू, मुसलमान, ख्शिस्ती, 
जैन, पारशी, शीख, लिंगायत, नववौद्ध, इ. अनेक धर्माचे व 
थांचे लोक वसलेळे आहेत. त्यांत हिंदू लोकांची संख्या सर्वात 
जास्त असून, त्याखालोखाल मुसलमान व ख्थिस्ती यांची वसती 
आहे. इतर लोक काही विशिष्ट भागात केंद्रित ज्ञालेले आहेत. 
हिंदू समाज असंख्य जाती-पोटजातींत विभागलेला असून, 
त्यातील ब्राह्मण, मराठे व कायस्थ या प्रमुख पुढारलेल्या जाती 
आहेत. त्यांच्यांत सुशिक्षित लोक बरेच असून, ते शासन, शिक्षण, 
न्याय, वैद्यक, स्थापत्य, इ. व्यवसाय करतात. मुसलमान, स्श्रिस्ती, 
व जैन लोकांतही अनेक जाती व पोटजाती आढळतात. मुसठ- 
मानांची वसती बहुतेक खेड्यांत आढळते. शहरांमध्ये ते मुख्यत: 
चाकू, सुऱ्या व इतर लोखंडी सामान यांचा व्यापार करतात. 
स्त्रिस्ती लोकही ग्रामीण व शहरी भागांत सववत्र असून, ते तांत्रिक 
स्वरूपाच्या व्यवसायांत जास्त प्रमाणात आढळतात. जत 
लोक विशेषत: व्यापारात गुंतलेले आहेत. शहरांप्रमाणेच लहान 
लहान खेड्यांतही गुजराती व मारवाडी यांची विविध प्रकारची 
दुकाने आढळतात. पारशी लोकांची वसती मुख्यतः मुंबई शह” 
रात आहे. हे लोक बहुतेक सुशिक्षित असून डॉक्टर, वकील, 
इंजिनियर, शासकीय अधिक्रारी वगैरे वर्गात त्यांचा वराच भरणा 
आहे. महाराष्ट्रातील औद्योगिक प्रगतीला त्यांनी मोठा हातभार 
लावला आहे. शीख लोक मुख्यतः वाहतुकीच्या व लाकूड- 
सामानाच्या व्यवसायात आढळतात. 
महाराष्ट्रात सुमारे अडीचशे जाती आहेत. ब्राह्मण, मराठा, 
कायस्थ या वरिष्ठ जातींब्यतिरिक्‍त सोनार, सुतार, कुभार, 
कुणबी, बुरूड, गवंडी, कोळी, गुरव, घिसाडी, तेली, कासार, 
न्हावी, तांबोळी, भंडारी, भोई, लोहार, परीट, धनगर, वाणी, 
शिपी, इ. व्यावसायिक जाती असंख्य आहेत. महार, माग, 
मार, पूर्वास्पृष्ट जातीही अनेक आ हेत. शहरातून 
जातिभेद व अस्पृश्यता यांची विशेष जाणीव होत नसली, तरी 
खेडेगावांत परिस्थिती अजून मुळीच बदललेली नाही. पूर्वास्पृष्ट 
जातींप्रमाणेच असंख्य वन्य जमाती अद्यापही समाजा गन षि 
राहिल्या आहेत. या वन्य जमातींची वसती दाट. जंगलामध्य 
किवा दऱ्याखोऱ्यांत असते. ठाणे व कुलाबा या जिल्ह्यांतील 
आगरी, वारली, कातकरी व ठाकूर, धुळे जिल्ह्यातील भिल्ल 
आणि विदर्भातील कोरक व गोंड या त्यांतील मसत जमाती 
होत. नागरी क्रिवा ग्रामीण जीवनाशी या आदिवासी लोकांचा 
संपर्क फारसा'न आल्यामळे ते अजूनपर्यंत जंगळीच राहिले आहेत. 
त्यांच्या देवता, त्यांचे सण, उत्सव निराळे आहेत. अज्ञान व 
दारिद्रय यांमुळे त्यांची फार दुदैशा झालेली आहे. सांप्रत 
इतर लोकांशी त्यांचा अधिक संपर्क येऊ लागल्यामुळे त्याच्या 
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जीवनात वदल होत आहे. त्यांच्या सुधारणेसाठी सरकारही 
प्रयत्नशील आहे. 
भारताचे विभाजन होऊन पाकिस्तान निर्माण झाल्यानंतर 
सिंधमधून सुमारे १२लक्ष सिंधी हिदू लोक भारतात आले. 
त्यांतील समारे २ लक्ष सिंधी महाराष्ट्रात स्थायिक झाले आहेत. 
ही एक नवीन जातच आहे. हे लोक मुख्यत: व्यापार करून 
उपजीविका करतात. 
सण, उत्सव, जत्रा - हिंदु लोकांच्या बहुतेक सर्व सणांत व 
उत्सवांत धार्मिक विधी व ब्रते यांना महत्त्वाचे स्थान असते. 
त्याव्यतिरिक्त केवळ ब्रते केली जातात, त्यांची संख्याही मोठी 
आहे. महाराष्ट्रातील हिंदू लोक जे सण व उत्सव वर्षभरात 
साजरे करतात, त्यांची नावे अशी - 
(१) गुढी पाडवा - चैत्र शुद्ध प्रतिपदा. 
२) रामनवमी - चैत्र शुद्ध नवमी. 
३) हनुमानजयंती - चेत्र शुद्ध पोणिमा. 
४) परश्ुरामजयंती - वैशाख शुद्ध द्वितीया. 
५) अक्षय्य तृतीया - वेशाख शुद्ध तृतीया. 
(६) आषाढी एकादशी. 
(७) नागपंचमी - श्रावण शुद्ध पंचमी. 
(८) नारळी पौणिमा - श्रावण शुद्ध पौणिमा. 
(९) कृष्णजन्माष्टमी - श्रावण वद्य अष्टमी. 
(१०) पोळा - आषाढ, श्रावण किवा भाद्रपद अमावास्या, 
(११) गणेशचतुर्थी - भाद्रपद शुद्ध चतुर्थी. 
(१२) अनंतचतुदेशी - भाद्रपद शुद्ध चतुदेशी. (गणेश- 
चतुर्थी ते अनंतचतुदेशी हे अकरा दिवस गणेशोत्सव.) 
(१३) घटस्थापना -आरिवन शुद्ध प्रतिपदा. 
देवीचे तवरात्र- आशिवन शु. प्रतिपदा ते नवमी अखेर. 
(१४) दसरा - (विजयादशमी) - आशिवन शु. दशमी. 
(१५) कोजागिरी - आरिवन शुद्ध पौणिमा. 
(१६) हदगा - आश्‍विन मास. 
(१७) दीपावली - (नरकचतुदंशी, लक्ष्मी पुजन व बलि- 
प्रतिपदा) आश्विन वद्य चतुदेशी, अमावास्या व कातिक शुद्ध 
प्रतिपदा. र 
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(१८) भाऊबीज - कातिक शुद्ध द्वितीया. 

(१९) कातिकी एकादशी. 

(२०) त्रिपुरी पौणिमा - कातिक शुद्ध पौणिमा. 

(२१) चंपाषष्ठी - मार्गशीष शु. षष्ठी. (खंडोबाचउत्सव) 


(२२) दत्तजयंती - मार्गशीष पौणिमा. 
(२३) मकरसंक्रांत - पौष महिन्यात. 


(२४) दुर्गाष्टमी-(शाकंभरी नवरात्रारंभ ) पौष शु.अष्टमी 
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२५) रथसप्तमी - माघ शुद्ध सप्तमी. सूर्याची पुजा. 
२६) महाशिवरात्र - माघ वद्य चतुदेशी. 
२७) होळी - फाल्गुन पौणिमा. 
२८) रंगपंचमी - फाल्युन वद्य पंचमी. 
या सर्वांची माहिती त्या त्या नावाखाली दिलेली आहे. 
सिंधी लोक वरील सणांप्रमाणेच काही वेगळे सणही साजरे 
कसतात, त्यांची नावे अज्ली - चेनी चांद, चालिहो, तिजरी, 
थडरी, महालक्ष्मी, नानकजयंती. 
जेनांचे सण - वषंप्रतिपदा (वीर संवत्‌), ज्ञानपंचमी 
(कातिक शु. पंचमी), चातुर्मासी चतुदंशी (कातिक शु. १४), 
कातिक पौणिमा, मौन एकादशी (माघसर शुद्ध ११),पौष दशमी 
(पारश्‍वनाथजयंती ) , मेरू त्रयोदशी (पोष वद्य १३ क्रषभदेव- 


जयंती ), महावीरजयंती, चेत्रपौणिमा, अक्षय्यतृतीया, पर्युषण 
पर्वे, दिवाळी, इत्यादी. 

शिखांचे सण - शुरू नानकजयंती, वैज्याखी, होला मोहल्ला, 
गुरू गोविदजयंती, वसंतपंचमी, प्रकाशदिन. 

वेन्य जमातींचे लोकही वरील सणांशिवाय वेगळे सण साजरे 
केरतात, त्यांची नावे अशी -. सखर चौथ, वाघदेव, दिवसो, 
भवाईचा सान, मोठा देव, गावबांधणी, नंदुरादेव. 

मुस्लिम सण - मोहरम, मिलाद-उन-नवी, शाब-इ-मेराज, 
शाब-ए-बरात, रमजान, बकरीद. 
ख्रिस्ती सण -- 
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डे, ईस्टर, पाम संडे, 
पेंटेकोस्ट; मेरी, जोसेफ, पीटर, झेवियर, द 


पारशी सण -- नवरोज, रपिथ विन, खोर्दाद साल 


जयंती), फरवदंगन जशन, आदिबेहेस्त, मेद्योझरेन गहंबा र 
जशन, तिर्यन जशन,मेद्योशेम गं 


शाहरवार जशन, पैतिशाहेन गहंवार 


प ' दाए-ददार जशन, जशन-इ-सदेह, दिसा जशन, 
मंद्योरेम गहुंबार, 


जश्न, हमस्पथमएदेम गहुंबा र. 


7 महाशिवरात्रीच्या दिवशी कामाठी 
माची पूजा करतात. 
त )- आहविनातील पहिळे १० दिवस मोठी 
ड्ख १ जमून पुजा करतात. चेत्रा- 
"जा असते, पण ही ल्हान असते. ण 
देक्ष्मीनारायण 


(गोवल्या टॅंक) मुंबई -. आश्विन ग्‌द्ध 
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| संस्कृतिकोदा 


(2 व. शि ह्ल्य ी 
दादशी ते वद्य षष्ठीपर्यंत मोठी जत्रा भरते. पहिल्या क, 
देवाला पंचामृताभिषेक केला जातो. इतर दिवशी भजन, कीतंन, 
प्रवचन असते. 


म. हे > _ शद्ध दशमी 
वडाळा (मुंबई)-- इथे विठोबाची जत्रा आषाढ शुद्ध दर 


(> 


ते द्वादशी भरते. म 
माणकेइवर (मुंबई) - श्रावण वद्य पंचमी ते नवमी. सुम 


तीन लाख शिवभक्त 
असून, मंदिर सुमारे ६ 
डोंगरी (मुंबई) 
उरुस, रजब ६-८ तीन दिवस. 
म्हणून मुसल्मानांप्रमाणे 
माहिम (मुंबई ) 


डिसेंबर 


हजरत अली साहेब 
समजूत आहे. 
वडाळा (मुंबई) 
दिवस असतो. 
मोंट मेरी, वांद्रे ( 
नेंतर रविवार ते रवि 
अत्यंत पवित्र क्षेत्र असून 


महालहुती, ततव: 


या जत्रेत जमतात. हे शिवलिंग स्वयंभू 
०० वर्षापूर्वीचे आहे, असे म्हणतात. 

“ पीर सय्यद अहंमद अली शहा काद्रीचा 
हा पीर नवसाला पावतो, 
हिंदु माविक लोकही तिथे जातात. 

"हैज रत मखदुम फकी अली साहेबाचा उर्स- 
१० दिवस सवंधर्मीय भक्‍त तिथे जाऊत 
“ठा भजतात. तो नवसाला पावतो, अशी 


महिन्यात 


3२ 7२ सक...) ये र 
7 शेंख मिस्त्रीचा उरूस नोव्हेंबरमध्ये च 


| वाता टेबर- 
मुंबई ) -- सप्टेंबरमध्ये आठ पका ह 
वार आठ दिवस. ख्तिस्ती लोका कि 
' हजारो लोक या जत्रेत भाग घे 


( मुंबई 
* हजार स्त्रिस्ती लोक 


)- डिसेंबरमधील एका 


ळवेढे ( ता. डहाणू )- चंत्र शुद्ध दशमी नत 
या १५ दिवसांत सर्वे घर्माचे सुमारे एक लाख म 
शनाला तिथे जातात. पोणिमेच्या दिवशी मुख्य ज 
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भरते. त्या दिवशी ४० ते ५० हजार लोक जमतात. त्यांत 
मुख्यतः वारली, महादेव कोळी वगैरे भादिवासींचा भरणा 
जास्त असतो. 
म्हसे ( ता. मुरबाड ) -पौष शुद्ध अष्टमी ते अमावास्या या 
दिवसांत इथे म्हसोबाची जत्रा भरते. इथे महेश्‍वराचे लिंग 
आहे. त्यालाच म्हसोबा म्हणतात. तो नवसाला पावतो. पन्नास 
हजारांवर भक्त त्या दिवसांत दर्शनाला जातात. पोष पौणिमा 
हा मुख्य दिवस. तिथे गुरांचा फार मोठा बाजार भरतो. 
हाजी मलंग, वाडी ( ता. कल्याण ) -माघ महिन्यात मलंग 
गडावर मोठी यात्रा जमते. माघ पौणिमा हा मुख्य दिवस होय. 
त्या दिवशी सर्व धर्मांचे सुमारे ८० हजार भक्त तिथे जमतात. 
सात-आठ दिवसांत सुमारे दोन लाख लोक दर्शन घेतात. 
भिवंडी - बाबा दिवाणसाहेबाचा उरुस. जिल्काद ९-२० 
या दिवसांत जत्रा भरते. 
अंबरनाथ ( ता. कल्याण )- येथे महाशिवरात्रीच्या दिवशी 
अंबरेश्‍वराची सुमारे एक लाखाची जत्रा भरते. 
तकाई ( ता. खालापूर ) - खोपोलीपासून तीन मैलांवर 
एका टेकडीवर बोंगल्या विठोबाचे देऊळ आहे. तिथे कातिक 
शुद्ध एकादशी ते वद्य एकादक्षी या मुदतीत जत्रा भरते. त्या 
१५ दिवसांत सर्व जातींचे सुमारे एक लाख लोक दशेनाला 
जातात. कातिक शुद्ध एकादशी हा मुख्य दिवस असतो. 
सप्तश्षूंगगड ( जि. नासिक )- चंत्र शुद्ध प्रतिपदा ते वद्य 
घेतुर्थी आणि आश्विन शुद्ध प्रतिपदा ते पूणिमा या दिवसांत 
इथ सप्तशूंगी देवीची जत्रा भरते. चैत्रातली जत्रा खूप मोठी 
, महाराष्ट्राच्या सर्व भागांतून लोक तिथे जमा होतात. 
या वेळी मोठा बाजार भरतो. र 
. पेइंट ( जि. नासिक )- फाल्गुन शुद्ध एकादशी ते पौणिमा 
खेंडोबाची जत्रा भरते. खंडोबाचे देऊळ पेइंटपासून तीन मैला" 
नडे तोंडवळ या गावी आहे. जत्रेच्या दिवसांत पेइंटला खूप 
मोठा बाजार भरतो ; तो महत्त्वाचा असतो. सुमारे एक लाख 
आदिवासी त्यासाठीच जत्रेला जातात. | 
वणी कसबे ( जि. नासिक )- हे गाव सप्तशंगगडापासून 
सेहा मेलांवर आहे. गडावरील जेत्रेनंतर चैत्र वद्य प्रतिपदा ते 
अमावास्या या गावात सप्तश्षंगी देवीची जत्रा असते. तिथेही 
हेजारो यात्रेकरू दशंनासाठी जातात. र 
वडनेर - मैरव (ता. चांदोर ) या गावी चव शुद्ध 
तेयोदशी व. चतुदक्षी या दिवसांत भैरवनाथाचे जोगेश्‍वरीशी 
ऊर्न होते. त्या वेळी मोठी जत्रा भरते. १ 
परधडी ( ता. नांदगाव )- नसरतपूर येथे शनीचे देऊळ 
आहे. ते गाव परघडी गावाला जोडले गेले आहे. जेव्हा शनि- 
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वारी अमावास्या असते, तेव्हा तिथे खूप मोठी जत्रा भरते. 
वर्षभरात सुमारे एक लाख भक्‍त शनीचे दर्शन घेतात. 

त्र्यंबक ( ता. नासिक )- हे फार पवित्र क्षेत्र असल्यामुळे 
तिथे नेहमी यात्रेकरू येतात. पण श्रावण, कातिक व माघ या 
मासांत तिथे विशेष जत्रा भरतात. त्याव्यतिरिक्त पोष वद्य 
पंचमी ते अमावास्या या काळात निवृत्तिनाथाची जत्रा असते. 

नासिक (पंचवटी )- येथील काळाराममंदिरात रामनवमीला 
रथोत्सव होतो. त्या वेळी महाराष्ट्राच्या सर्व भागांतून हजारो 
यात्रेकरू तिथे जमतात. 

तळोदे ( जि. धुळे )- वैशाख शुद्ध तृतीया ते शुद्ध चतुदेशी. 
या ठिकाणी कालिकादेवीची जत्रा असते. यात्रेकरू दर्शनाला व 
नवस फेडायला तिथे जातात. त्या ठिकाणी गुरांचा व शेत 
मालाचा मोठा बाजार भरतो. 

सारंगखेडे (ता. शहादे) - मार्गशीष पौणिमेला दत्तजयंती- 
निमित्त इथे मोठी जत्रा भरते. महाराष्ट्राच्या निरनिराळया 
भागांतुन, तसेच मध्य प्रदेश, गुजरात, राजस्थान या राज्यां- 
तूनही लाखावर यात्रेकरू तिथे जातात. त्या वेळी तिथे मोठा 
बाजार भरतो. त्यासाठी गुजरातमधील घोडे, राजस्थान व 
माळवा या भागांतील बैल व गाई, सातपुडा पर्वेतराजीतील 
साग, बांबू व बैलगाड्या आणि इतर अनेक वस्तू घेऊन 
व्यापारी तिथे जातात. 

शिरपूर ( जि. धुळे ) - खंडोबाची यात्रा. माघ पोणिमा. 

मुळावद ( जि. धुळे ) - महाशिवरात्रीला कपिलेश्वराची 
मोठी यात्रा भरते. 

जळगाव - येथे कातिक शुद्ध एकादशी - द्वादशीला राम- 
रथोत्सव होतो. तेव्हा सुमारे २५ ह॒जार रामभक्त तिथे जमा 
होतात. हा उत्सव कातिक शुद्ध प्रतिपदा ते पोणिमा या दिव- 
सांत फार थाटाने केला जातो. जळगाव येथे महालक्ष्मीच्या 
देवळात नवरात्राचा उत्सव होतो. त्या वेळो हजारो यात्रेकरू 
तिथे जमतात. 

कोथळी ( एदलाबाद महाल, जि. जळगाव ) -या गावी 
मुक्‍ताबाईची समाधी आहे. त्या ठिकाणी माघ वद्य दशमी ते 
द्वादशी या तीन दिवसांत विदर्भातील सुमारे ५० हजार लोक 
जत्रेसाठी जातात. 

चांगदेव (जि. जळगाव, तापी-पूर्णा संगम) - माघ वद्य त्रयो- 
दशी ते अमावास्या येथे चांगदेवाची जत्रा असते. त्या वेळी तिथे 
हजारो लोक जातात. 

शिरडी - (जि. नगर) येथे श्रीसाईबाबांची जत्रा चेत्र श 
अष्टमी-नवमीला असते. त्या वेळी ५०-६० ऱ्भ 


2३ 
व हजार साईभक्तांचा 
मेळावा तिथे भरतो व मोठा उत्सव केला जातो. 
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श्रीरामपूर (जि. नगर) - येथे श्रीरामनवमीचा उत्सव चैत्र 
शुद्ध नवमी ते एकादशी हे तीन दिवस चालतो. त्या वेळी सुमारे 
३० हजार लोक तिथे दर्शनासाठी जमतात. त्या जत्रेत कुस्त्यांचा 
मोठा फड असतो. अ 
टोके (ता. नेवासे) - येथे सिद्धेश्‍वराचे स्तव्रयंभू लिंग आहे. 
_ माघ वद्य एकादशी ते फाल्गून शुद्ध द्वितीया या दिवसांत तिथे 
मोठी जत्रा मरते. त्या वेळो सुमारे ७० हजार शिवभक्त तिथे 
जमतात. महाशिवरात्री हा जत्रेचा मुख्य दिवस होय. 
प्रवरासंगम (ता. नेवासे) - महाशिवरात्रीनिभित्त माघ वद्य 
एकादशी ते अमावास्य़रा या काळात इथे मोठी जत्रा भरते. त्या 
वेळी सुमारे ७० हजार यात्रेकरू शिवदशंनासाठी तिथे जातात. 
बोबेगाव (जि. अहमदनगर) - येथे वन्नुम्माचा दर्गा आहे. 
त्या ठिकाणी आश्विन शुद्ध पौणिमेनंतरच्या गुरुवारी जत्रा भरते 
व तीन दिवस चालते. त्या दिवसांत सुमारे २५ हजार लोक 
तिथे जमतात. त्यांत सर्व धर्माचे व जातींचे लोक असून, मराठ- 
वाड्यातले लोक जास्त असतात. 


शिंगणापूर (जि. अहमदनगर) - शनीची मोठी यात्रा दर 
अमावास्येला भरते. 
मढी (ता. पाथर्डी) - येथे कानिफनाथाची जत्रा फाल्गून 


वद्य पंचमी ते चैत्र शुद्ध प्रतिपदा या कालात असते. त्यांतील 
पहिला व शेवटचा दिवस हे 


धर्माचे अगणित लोक का 


संख्येने या जत्रेला जातात. तिथे गुरांचा, विज्लेपत: गाढवांचा 
मोठा बाजार भरतो. 


आळंदी देवाची - येथे ज्ञानेश्‍वरांची समाधी असून, तिथ्रे 
आषाढी व कातिकी एकादशीच्या निमित्ताने दोनदा मोठी यात्रा 
क लाखाहून अधिक लोक समाधीचे दर्शन घेतात. 
चतु:शुंगी (जि. पुणे) -- येथे नवरात्रात मोठी जत्रा भरते. 
देह (जि. पुणे ) -येथे संत तुकारामांची समाधी असून, त्या 
जत्रा भरते. कातिकी एकादशीनिमित्त ४० ५० 
ल्युनात तुकारामवीजेनिमित्त २०-२५ हजार 
वारकरी तिथे जातात 


जेजुरी - (जि. पुणे) येथे खंडोबाची जत्रा वर्षातून चारदा 
असते. (१) मार्गशीर्ष शुद्ध प्रतिपदा ते षष्ठी, (२) पोष पौणिमा 
२) माघ शुद्ध पोणिमा व चेत्र पौणिमा. सोमवती अमा. 
नस्य्ञाही तिथे जत्रा भरते. २ जत्रांसाठी सर्व महाराष्ट्रातून 


व हजार लोक जमा होतात. पौषी जत्रेच्या वेळी तिथे 
> / बाजार भरतो. 
ता. बारामती) -- येथे 
तिच) र्‌ "यथ सोमेश्‍वराचे देऊळ आहे. 
ण श्रावण ने तेल्या शेवटच्या से ह 


ओोमवारी पंचवीस ते तीस हजा- 


२श्ड 


भारतीय संस्कृतिकोश 


रांची जत्रा भरते. यालाच सोमयाचे कारंजे असेही म्हणतात. 

मांढरदेव (ता. वाई) - येथे पोष शुद्ध त्रयोदशी ते अमावास्या 
वा काळात काळुबाईची मोठी जत्रा असते. हिंदू व मुसलमान 
असे दोन्ही धर्मांचे सुमारे ८० हजार लोक तिथे जातात. 
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ज्ञानेश्‍वरांची समाधी- 


आळंदी 
शिंगणापूर (जि. सातारा 
शभू महादेवाची मोठी जत्रा 
लोक तिथे जमत 

जमते. 


) “येथे चैत्र शुद्ध पंचमी ते ला 
1 असते. त्या वेळी सुमारे एक लीन 
त. महाशिवरात्रीलाही तिथे लाखावर र्जत 


> ५२ नः डी 
"यथ पोब मासात खंडोबाची न्य 
। तोंचे सुमारे ७५ हजार हिंदू टल 
त. त्या उत्सवात खंडो म्ह्‌ क 
बा व म्हाळसा 
विवाहसोहळा साजरा होतो. । 


1) - यल्लमा देवीची जत्रा मार्गशीर्ष 
महाराष्ट्राच्या सर्व भागांतून व म्हेसूर राज्या” 
च 9) ते यात्रेकरू त्या वेळो तिथे जमतात. 

व नागपंचमी मोठी थावर भरते. 


खंड सातवा 


खरसुंडी (जि. सांगळी) - पौष व चैत्र महिन्यात खरसूंड 
सिद्धाची यात्रा ५० हजारांच्या वर भरते. 
रेवणसिद्ध (जि. सांगली) - विटे गावाजवळ महाशिवरात्री- 
निमित्त मोठी जत्रा भरते. 
वैराग (ता. वार्णी )- येथे श्रावण शुद्ध एकादशी ते वद्य प्रति- 
पदा या काळात नाथपंथाची मोठी जत्रा असते. पौणिमेला २०- 
२५ हजार लोक तिथे जमतात. 
पंढरपूर - चैत्र, आषाढ, कातिक व माघ शुद्ध एकादशीला 
इथे मोठ्या यात्रा असतात. अधिक मासातील एकादश्ीलाही 
यात्रा असते. आषाढी यात्रा सर्वांत महत्त्वाची असून, त्या वेळी 
तीन लाखांहून अधिक वारकरी विठ्ठलाच्या दर्शनाला जमतात. 
इतर मासांत १ ते ३ लाखांची यात्रा होते. 
मोहोळ (जि. सोलापूर) - येथे नागनाथाचे मंदिर आहे. 
त्या ठिकाणी चैत्र अमावास्या ते वेशाख शुद्ध दशमीपर्यंत मोठी 
जत्रा असते. वैज्ञाख शद्ध ३व ७ हे मुख्य दिवस असून, त्या 
दिवशी सुमारे २० हजार लोक महादेवाच्या दर्शनाला जातात. 
. वेडवळ (ता. मोहोळ, जि. सोलापूर) - नागनाथाची जत्रा, 
चैत्र पौणिमा ते वद्य सप्तमी. चतुर्थी व सप्तमी हे दोन दिवस 
मुख्य असून, त्या दिवशी सुमारे वीस हजार लोक संत नाग- 
नाथाच्या दर्शनाला जमतात. 
सोलापूर - येथे सिद्धेश्‍वराची गड्डा जत्रा जानेवारी महिन्यात 
असते. १४ जानेवारी (मकर संक्रांत) हा मुख्य दिवस असून, 
त्या दिवशी संत सिद्धेश्‍वराच्या योगदंडाचे व त्याच्या एका भक्‍त 
स्त्रीचे लग्न होते. १२.ते १६ जानेवारी या पाच दिवसांत तिथे 
डाख-दीड लाखांची यात्रा होते. डा 
वाडी रत्नागिरी (पन्हाळा महाल, जि. कोल्हापूर) - चैत्र 
शुद्ध अष्टमी ते पौणिमा इथे ज्योतिंबाची जत्रा भरते. पौणिमेचा 
दिवस मुख्य असतो; त्या आठ दिवसांत सबंध महाराष्ट्रातून 
सर्वे जातींचे दीड ते पावणेदोन लाख लोक ज्योतिबाच्या दर्शनाला 
जमतात. 
कोल्हापुर-- येथून जवळच एका टेकडीवर टॅबलाईचे देऊळ 
आहे. तिथे आारिवन शुद्ध पंचमीला (कोहळे पंचमी) पन्नास ते 
ता हजार भक्‍त देवीच्या दर्षानाला जमतात. 
पैठग (जि. औरंगाबाद) - येथे फाल्गुन वद्य द्वितीया ते 
अष्टमी या सात दिवसांत मोठी जत्रा असते. सुमारे २ लाख 
छोक सर्वे महाराष्ट्रातून जमतात. फाल्गुन वद्य षष्ठी ही संत 
नावांची पुण्यतिथी होय. त्या निमित्त हि विशी भरते. 
औंढ्या नागनाथ (जि. परभणी) 7 प माघ वद्य चतुर्दशी 
र) फाल्गुन शद्ध द्वितीया या काळात मोठी जत्रा भरते. ड्थल्या 
शेवलिंगाला नागेश म्हणतात. हे बारा ज्योतिलिंगांपैकी एक 


२१५ 
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स्थान आहे. चार दिवसांत ४०-५० हजार लोक शिवदर्शना- 
साठी इथे जमतात. 


शिवमंदिर - ओंढ्या नागनाथ 


सेलू (जि. परभणी) - येथे मार्गशीष शुद्ध सप्तमो ते वद्य 
प्रतिपदा या काळात मोठी जत्रा भरते. गोपाळराव सुभेदार 
नामक एक सावुपुरुष होऊन गेले, त्यांच्या स्मरणार्थ तिथे 
३०-४० हजार भक्‍त जमतात. विष्णु-कैशवाच्या रूपात त्यांची 
पूजा केली जाते. 

परभणी - येथे शहा-तुरब-उल्‌-ह्क याचा उरुस रमझान 
महिन्यात ४ दिवस असतो. त्या वेळी ३०-४० हजार भक्‍त 
तिथे जमतात. 

तळवाडा (जि. बीड) - येथे चेत्र वद्य अष्टमी ते वेश्ञाख 
शुद्ध तृतीया या दिवसांत त्वरितपुरी देवीची जत्रा भरते. सुमारे 
५० हजार भक्त देवीच्या दर्शंनाथे जमतात. 

बीड - येथे मकरसंक्रांत व महाशिवरात्र या दोन्ही दिवशी 
कंकालेश्‍वराची मोठी जत्रा भरते. सुमारे २५ हजार लोक जम- 
तात. या स्थानाला कनकालय असेही म्हणतात. जत्रेत कुस्त्यांचा 
मोठा फड होतो. 

परळी वैजनाथ (जि. बीड) - येथे माघ वद्य त्रयोदशी ते 
अमावास्य़ा या काळात महाशिवरात्रीची मोठी जत्रा भरते. 
इथले शिवलिंग हे एक ज्योतिलिंग असल्यामुळे हे स्थान अत्यंत 
पवित्र मानले जाते आणि सुमारे ५० हजार यात्रेकरू तिथे 
त्यावेळी जमतात. 

माहूर (जि. नांदेड) - येथे मार्गशीष शुद्ध एकादशी ते 
पौगिमा है पाच दिवस दत्तजयंतीचा मोठा उत्सव होतो.दत्ताचे 
मंदिर एका टेकडीवर आहे. महाराष्ट्राच्या निरनिराळचा भागा 
तून तसेच उ. भारत, आंध्र, म्हैसूर, गुजरात या प्रदेशांतूही 
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आलेले पन्नास हजारांवर दत्तभक्त या उत्सवात भाग घेतात. 
माळेगाव (जि. उस्मानावाद) - येथे मार्गशीष वच्य द्वादशी 
ते पोष शु. चतुर्थी या आठ दिवसांत खंडोबाची जत्रा असते. 
त्यासाठी सुमारे २ लाख यात्रेकरू तिथे जातात. त्या वेळी तिथे 
गुरांचा मोठा बाजार भरतो. ती घेण्यासाठी गुजरात, राजस्थान, 
म्हेूर, आंध, इ. प्रदेशांतून व्यापारी येतात. घोडे, उंट, वेल व 
खेचरे यांची विक्री फार मोठया प्रमाणावर होते. 
तेर (ता. उस्मानाबाद) -येथे संत गोरोवाची जत्रा चैत्र वद्य 
एकादशी ते वैशाख शुद्ध तृतीया या काळात असते. त्या आठ 
दिवसांत तिथे वारकरी पंथाचे सुमारे ५०, हजार लोक जमतात. 
लातूर ( जि. उस्मानाबाद ) - येथे महाशिवरात्रीनिमित्त 
माध मासात मोठी जत्रा असते. सिद्धेश्वर हे ग्रामदैवत आहे. 
त्याच्या दर्शनार्थ ५०-६० हजार लोक तिथे जमतात. 
तुळजापुर ( जि. उस्मानाबाद ) - येथ्र तुळजाभवानीची 
जत्रा आश्‍विन शुद्ध प्रतिपदा ते दशमी असते. त्या प्रसंगी भार- 
ताच्या सर्व भागांतुन सुमारे ६० हजार यात्रेकरू तिथे जमतात. 
येडमाळ (जि. उस्मानाबाद) - येथे चंत्र शुद्ध चतुदशी ते 
वद्य पंचमी या कळात येडेइवरी देवीची जत्रा भरते. 'वेडेआई'चे 
रूपांतर येडाई झाले व त्यावरूनच गावालाही येडमाळ हे 
नाव मिळाले. तिथे सुमारे ८० हजार यात्रेकरू महाराष्ट्राच्या 
सर्व भागांतून जमा होतात. 
धनोरा (जि. बुलढाणा ) - येथे महासिद्ध वाबाची जत्रा 
माघ शुद्ध एकादशी ते पौणिमा या दिवसांत असते. त्या प्रसंगी 
इडढाणा, अकोला, अमरावती, यवतमाळ व जळगाव जिल्ह्यां- 
तले कुणबी, मराठा, लेवा, गुजर या जातींचे २०-४७ 


हजार 
क या संताच्या दरशनार्थ जमतात. मध्यप्रदेशातले गोंड, कोरक 
ववजारी लोकही येतात. 


पिंपळगाव सराई (जि. बुलढाणा) 


येथे शरीफ सेल्नी 
शहा मियाचा उरुस फाल्य 


शणुन शुद्ध पौणिमा ते वद्य नवमी या 
ते नवमी हे मुख्य दिवस असुन, त्या पाच 


दिवसांत भिन्न धर्मांचे व जातींचे सुमारे ७० हजार लोक उरुस 
पाहायत्गा तिथे जातात. 


गाव राजा (जि. बुलढाणा ) - येथे आरिविन दद्ध प्रति- 
पदा ते वद्य चतुर्थी या काळात बालाजीची जत्रा भरते. या १९ 
सांत तिथे एक लाख यात्रेकरू 


त ग रू जातात. आंध्र प्रदेशा- 

प्त चा बालाजी या दिवसांत देऊळगावला जातो, अशी 

व्र येथ बाजारात धमनी गाड्यांची मोठी विक्री 
* शर्वी काठेवार्ड च्या ० 

प्रसिदध हाती. ीी घोड्यां “यापाराबद्दल ही जत्रा 
लोणी 

“ बुदुक (जि. अकोला) 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


ते मार्गशीष शुद्ध द्वितीया या काळात संत सखाराममहाराज 
यांच्या पुण्यतिथीचा उत्सव होतो. सर्व महाराष्ट्रातून महाराजांचे 
सुमारे ८०हजार भक्त त्या वेळी तिथे जमतात. कातिकी अमवा- 
स्येला सुमारे १० हजार लोकांना भोजन घातले जाते. 

मंगरूळ (जि. अकोला) - येथे सय्यद मौलाना हजरत 
हेयात कलंदर रहमतुल्ला अलम या पीराचा दर्गा असून, त्याच्या 
उस्साच्या वेळी २५ हजारांची जत्रा भरते. 

कारजा - बहिरम (जि. अमरावती ) - येथे मार्गशीर्ष शुद्ध 
पंचमी ते वद्य पंचमी या काळात वहिरमाची किवा भैरवाची 
शा मरते. त्या दिवसांत एक ते दीड लाख यात्रेकरू तिथे 
दर्शनार्थ जातात. 


करंजगाव (जि. अमरावती) - येथे भाद्रपद शुद्ध चतुर्थी तै 


पोणिमा या काळांत गणेशोत्सव साजरा केला जातो. त्यावेळी तिथ 
२५-३० हजार लोक दशनार्थ जातात. 
अचल्युर (जि. अमरावती ) - येथे रविउल्‌ - अव्वळ 
१०-१५ या दिवसांत शहा दोल़ रहिमान शहा गाझीचा उर्स 
होतो. त्या साठी सुमारे ३७ हजार लोक तिथे जातात. डु 
क्रणमोचन - *मरावतीपासून १८ मैलांवर हे स्थान आहे. 


पोौब मासात दर रविवारी यात्रा असते, त्यावेळी २५-१० 
हजार लोक जमतात. 


सालबर्डी (जि. अमरावती) -- येथे महाशिवरात्रीनि्मित्त 
मोठी जत्रा भरते. त्या वेळी २५-२० हजार शिवभक्त तिर्थ 
दशनाला जातात. 

शेगाव (जि. 


: देळढाणा) - येथे डिसेंबर १३-२० या 
नावर *हा राजांच्या पुण्यतिथीनिमित्त उत्सव ब 
" त न्युमोधी आहे. २५ दांता 
तिथे * १५-२० हजार लोक द 
तथे जमतात. ह्‌ 
"येथे आश्विन शुद्ध प्रतिपदा ते दशमी या काळार्त 
असते. 


त्या दिवसांत सुमारे दोन लाख लोक 


येथे कारि । 
)- येथे कातिक शुद्ध एकादश 
पया या काळात विठ्ठळ- रखुमाईची जत्रा दोन 
न्यात तिपदा हा मुख्य दिवस होय. त्या दिवशी सु 
$ ण सात दिवसां ज्त्रै 
भाग घेतात. दवसांत सुमारे ७५,००० लोक 
सवंग रि 
विठोबा (जि. अमरावती) -- येथे फाल्गुन अमावास्या 
शमी या काळात विठोबाची जत्रा असते. पहिलें 
ऐस्य असतात. २५-- थे संत 
वेठुळबुवा चि १५-३० हजार लोक ति 


टतवुवा यांच्या समाधीच्या दर्शनाथे 
र ी तव माधीच्या 
मतात. इथे अशविनातही जत्रा भरते. 


खंड सातवा 


घुइखेड (जि. अमरावती)- येथे माघ शुद्ध प्रतिपदा ते 
द्वादशी या काळात बंडोजी बाबाची जत्रा भरते. माघ शुद्ध 


अंबादेवीचे मंदिर- अमरावती 


सप्तमी ते नवमी हे तीन दिवस मुख्य असतात. २५-१० 
हेजार भक्‍त दर्शनार्थ जातात. 


रामाचे मंदिरल रामटेक 


_ येथे आश्विन शुद्ध एकादशी ते 


दिग्रस (जि. यवतमाळ) 
जत्रा भरते. त्यांच्या 


वद्य पंचमी या काळात धंटीबाबांची 
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भहाराष्ट्र 


पुण्यतिथीनिमित्त ५०-६० हजार भक्‍त समाधीच्या दर्शनासाठी 
जमतात. 
वणी (जि. यवतमाळ) - येथे फाल्गुन वद्य प्रतिपदा ते 
चैत्र शुद्ध पौणिमा यावेळी रंगनाथस्वामीची जत्रा भरते. मंदिरात 
शेषशायी विष्णूची मूर्ती आहे. विदर्भातील ही एक मोठी 
जत्रा आहे. ती गुरांच्या बाजारासाठी प्रसिद्ध आहे. 
घाग (ता. आर्वी जि. वर्धा) - या गावी महाशिवरात्रीची 
जत्रा भ्ररते. तिथे एका लहानशा गुहेत शंकराची पाषाणमूर्ती 
आहे. आसपासच्या गावांतील सुमारे ३० हजार लोक तिथे 
शिवदशंनासाठी जमतात. 
कापसी (हिंगणघाट, जि. वर्धा) - येथे लक्ष्मीनारायणाचे 
मोठे मंदिर आहे. ते संत नानजी महाराज यांनी बांधवले. 
त्यांना लोक देवदूत मानतात व भजतात. त्यांच्या स्मरणार्थ 
माघ शुद्ध सप्तमी ते पौणिमा या दिवसांत तिथे ३०-४० हजार 
भक्त जमतात. 
रामटेक (जि. नागपूर) - येथे रामनवमीचा उत्सव साजरा 
केला जातो. त्या वेळी तिथे विदर्भ व मध्य प्रदेश या भागांतून 
३० हजाराहून अधिक लोक जमा होतात. 
अंभोरा (जि. नागपूर) - त्रिवेणीसंगम- येते चैतन्येश्‍वरमंदिर 
व हरिहरस्वामीची समाधी आहे. कातिक अमावास्येला मोठी 
यात्रा भरते. 
देवता व साधूसंत नवसाला पावतात, इष्ट कामना पणं 
करतात, म्हणून नवस बोलण्यासाठी व ते फेडण्यासाठी हजारो 
लोक अशा जत्रांतूत भाग घेतात आणि काही वस्तू देवाला 
वा समाधीला अपण करतात. काही लोक करमणुकोसाठीही 
जत्रेला जातात; तर बरेच लोक बाजारासाठी जातात. अशी 
आणखी शेकडो ठिकाणे असून, कुठे दोनते चार हजारांची, कुठे 
पाच-सहा हजारांची, तर कुठे पंधरा ते वीस हजारांची जत्रा 
दर वर्षी भरते. 
तीर्थक्षेत्रे - महाराष्ट्रात असंख्य तीर्थक्षेत्रे आहेत, त्यांतील 
प्रमुख क्षेत्रांची नावे अशी- 
(१) अक्कलकोट (जि. सोलापूर) - दत्तक्षेत्र. 
(२) आंबेजोगाई (जि. बीड) - योगेश्‍वरीचे मंदिर. 
(३) आपेगाव (जि. भौरंगाबाद) - हे ज्ञानेदवरांचे जन्म- 
स्थान आहे. 
(४) आळंदी (जि. पुणे) - ज्ञानेश्‍वरांची समाधी. 
(५) ओझ्ञर (जि. पुणे) - हे अष्ट विनायकांतील एका 
गणपतीचे क्षेत्र आहे. 
(६) ओंढ्या नागनाथ (जि. परभणी) - ज्योतिलिग. 
(७) औदुंबर (जि. सांगली) - दत्तक्षेत्र. 


महाराष्ट 


(८) कऱ्हाड (जि. सातारा) - देवीचे स्थान व संगम. 
(९) कळंब (जि. यवतमाळ) - गणपतीक्षेत्र. स 
_ (१०) कळसुबाई (जि. नासिक) - सह्याद्रीचे सर्वोच्च 

शिखर व देवीचे स्थान. अन्न 

(११) कुलपाक (जि. परभणी ) - जैनांचे तीर्थक्षेत्र. 

१२) कुंथलगिरी (जि. उस्मानाबाद) - जनक्षेत्र. 

(१३) कोल्हापुर (करवीर) - महालक्ष्मीचे मंदिर. 
(१४) कोंडिण्यपूर (जि. अमरावती ) - विदर्भपंढरी. 
(१५) पृष्णेशवर (जि. औरंगावाद) - ज्योतिलिग. 
(१६) चंद्रपूर (जि. चांदा) -- महाकालीचे मंदिर. 
(१७) चांदवड (जि. नासिक) - रेणुकादेवी. 

(१८) चाफळ (जि. सातारा) - श्रीराममंदिर. 
(१९) चिंचवड (जि. पुणे) -मोरया गोसावी यांची समाधी 


(२०) जांब (जि. औरंगाबाद )-हे समथ रामदासांचे जन्म 
स्थान आहे. 


(२१) जेजुरी (जि. पुणे) - खंडोबा. 
(२२) ज्योतिबा (जि. कोल्हापुर) - शिवस्थान. 
(२३) तुळजापूर (जि. उस्मानाबाद) - भवानी. 


(२४) तुळापूर (जि. पुणे) - भीमा व इंद्रायणी यांचा 
संगम. येथून जवळच वडू या गावी संभाजीचे वधस्थान आहे. 

(२५) त्र्यंवकेश्‍वर (जि. नासिक) -- ज्योतिलिंग. 

(२६) थेऊर (जि. पुणे) - अष्ट विनायकांपैकी गणपतीचे 
स्थान. थोरले माधवराव यांची समाधी. 

(२७) देह (जि. पुणे) -संत तुकारामाचे जन्म स्थान. 

(२८) धोम (जि. सातारा) - वाईपासून ५ मैलांवर 
कृष्णातीरी वसलेले तीर्थक्षेत्र. इथ शिवपंचायतनाची देवळे व 
नरसिहाचे मंदिर आहे. या ठिकाणी दर वर्षी महादेवाची व 
नरसिहाची यात्रा भरते. 
(२९) नरसिंगपुर (जि. पुणे) - भी 


संगम. लक्ष्मीनरसिहाचे मंदिर. याला 
म्हणतात. 


(३०) नरसोबाची वाडी (जि. कोल्हापूर) 
(२१) नांदेड-शिखांचे तीथ 


मा व. नीरा यांचा 
नीरानरसिहपूर असेही 


> वत्तक्षेत्र. 


स्थान. इथे गुरू गोविदसिगाची 
समाधी आहे. 
| २२) नासिक -. पद्चिमकाशी 
२३) निवगाव (जि. पुणे) __ दावडी-निंवग डो 
: "नबगाव हे खंडो- 
बाचे क्षेत्र भीमेच्या काठी आहे र 

। को शळ (जि. ठाणे) _ परशुरामभमी. 
(३९) पदी ति अहमदनगर) -_ ज्ञानेश्‍वरीची रचना. 

न. सोलापूर) -. विठ्ठलक्षेत्र. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


(३७) परशराम (जि. रत्नागिरी ) क्ट शो मेळ 
३८) परळी - वैजनाथ (जि. वीड) - ज्योतिष र्त 
(३९) पाल (जि. सातारा) - तारळी नदीच्या काठा क 
ठेले खंडोबाचे प्रसिद्ध स्थान. मळ नाव राजापूर. पालइ ना 
गवळणीला इथे खंडोबाचे दर्शन घडले, म्हणून या गात 
पाल हे नाव मिळाले, असे म्हणतात. इथले देऊळ इ. स. च 
१५ व्या शतकातळे आहे. नर मोगी 
(४०) पाळी (जि. कुलावा ) - अष्ट विनायकांतील 
पतीचे एक स्थान. 
(४१) पुळे (जि. रत्नागिरी) -- गणपतीचे स्थान. 
(४२) पैठण (जि. औरंगाबाद) - दक्षिणकाशी. 
(४३) प्रकाशे (जि. धुळे) - शिवस्थान. वरा 
(४४) प्रवरासंगम (जि. अहमदनगर) - टोके गावी प्र 
व गोदा यांचा संगम होतो. तिथ्रे सिहस्थयात्रा भरते. व.) १. 
(४५) भद्रावती (जि. चांदा) - जैनांचे तौर्थक्षेत्र. कं 
पाश्‍वंनाथाचे भव्य मंदिर आहे. जवळच विरासन नावाच 
टेकडीत बौद्ध लेणी आहेत. 
(४६) भोमाशंकर (जि. पुणे) - ज्योतिलिंग. 
(४७) मलंगगड (जि. ठाणे) -- हाजीमलंगाची 4 & 
) महड (जि. कुलाबा) - अष्ट विनायकांपैकी एक. 
) महाबळेश्वर (जि. सातारा ) - शिवक्षेत्र. 
) माहुली (जि. सातारा ) कृष्णा-वेण्णा संगम. 
) माहूर (जि. नांदेड) - दत्त व रेणुका यांचे स्थार्त- 
) 


ळू म. रका 
मोरगाव (जि. पुण) - इश्रे अट विनायकरांपैकी ए 
गणपतीचे स्थान आहे. 


(५३) रांजणगाव 
एका गणपतीचे स्थान 
(५४) राजापूर 


व... की 
(जि. पुणे) -- हे अष्ट विनायकांप 
आहे. 
(जि. रत्नागिरी) - गंगा येते. नार 
कद्विपूर, जि. अमरावती ) - महातु 
(५६) लेण्याद्री 
गणपतीचे स्थान. 
> दैत्य” 
(५७) लोणार (जि. वुलुढाणा ) - विरजक्षेत्र. इथे द 
सदनाचे मंदिर आहे 
(५८) वाई ( 


जि. सातारा) - प्रसिद्ध क्षेत्र. 
शिगणा 


(जि. पुणे) _ अष्ट विनायकांपैकी एकी 


(५९) ० पूर (जि. सातारा) -- अंभुमहादेव. 
६) रडी. (जि. अहमदनगर ) - साईबाबा. संगम 
कन, संगमेश्‍वर (जि. रत्नागिरी) - तीन नद्यांचा 
केणश्‍वर यांची मंदिरे. त्वी 
(६ सज्जनगड (जि. सातारा) - इथ्रे समर्थ रामदासा 


खंड सातवा 


समाधी व मठ आहे आणि श्रीरामाचे व मारुतीचे मदिरही आहे. 

(६३) सप्तशृंगी (जि. नासिक) - देवीचे स्थान. 

(६४) सिद्धटेक (जि. पुणे) - अष्ट विनायकांधैकी एक. 

(६५) हरेश्‍वर (जि. कुलावा) - हरिहरेश्वर व काळ- 
भरव यांची जागृत स्थाने. 

या तीर्थक्षेत्रांची माहिती कोशात स्वतंत्रपणे त्या त्या नावाने 
दिलेली आहे. 

ऐतिहासिक व प्रेक्षणीय स्थळे-(१) अंकाई-टंकाई ( जि. 
नासिक) - अंकाई हे सह्याद्रीचे एक क्िखर असून, त्याची उंची 
सुमारे ३२०० फूट आहे. जवळच टंकाईंचा डोंगर आहे. या 
दोन डोंगरांवर दोन किल्ले असून, अंकाईच्या उतारावर तीन 
ब्राह्मणी शिल्पपद्धतीची लेणी व टंकाईच्या उतरणीवर सात जेन 
पद्धतीची लेणी प्रेक्षणीय आहेत. 

(२) अंजनवेल (जि. रत्नागिरी) - वासिष्ठी नदीच्या तीरा- 
वर शिवाजीमहाराजांनी बांधलेला किल्ला आहे. हे एक 
बंदर असून, त्यात दीपगृह आहे. इथले तारकेरवराचे मंदिर 
प्राचीन आहे. | 

(३) अंजनेरी (जि. नासिक) - इथे किल्ला, अंजनीचे 
देऊळ व जेन लेणी आहेत. 

(४) अंबरनाथ (जि. ठाणे) - शिवमंदिर. 

(५) अक्कलकोट (जि. सोलापूर)- इथल्या जुन्या राज- 
वाड्यातील देशी, विदेशो, जुन्या-नव्या विविध प्रकारच्या 
हत्यारांचा मोठा संग्रह प्रेक्षणीय आहे. 

(६) अगाशिव (जि. सातारा) - कराडपासून एक मठा- 
वर अगाशिवाचा डोंगर आहे; त्याच्या माथ्यावर शिवमंदिर 
आहे आणि डोंगरात ५४ बौद्ध लेणी आहेत. ही लेणी सन पू. 
२५० ते इ. स. २०० या काळातली असावी. _ 

(७) अजंटा (जि. औरंगाबाद) - इथे प्रेक्षणीय लेणी 
आहेत व त्यांतील चित्रसृष्टी सुंदर आहे. १. 

(८) अंमळनेर (जि. जळगाव) - धुळयापासून २ १ मेलां- 
वर बोरी नदीच्या काठी हे शहर वसले आहे. हे एक औद्यो- 
गिक व व्यापारी केंद्र आहे. इथे एक किल्ला आहे. शहरापासून 
एक मैलावर खाटेवर महादेवाचे मंदिर आहे. जवळच सतीचा 
खांब आहे. नदीपलिकडे वरुणेश्वराचे मंदिर व एक तलाव 
आहे. तिथून दीड मैलावर एका टेकडीवर अंब क्रषीचे स्थान 
दाखवतात. आषाढी एकादशीला तिथे मोठी यात्रा असते. 
श्रीमान प्रतापशेटजींनी तिथे रामाचे भव्य व सुंदर मंदिर 
बांधले आहे. तसेच तिथळे जैनांचे मंदिरही प्रेक्षणीय आहे. 
पण सखाराममहाराजांच्या वाडीमुळे या शहराला विशेष 
महत्त्व आले आहे. सुमारे १७५ वर्षांवूर्वी इथे हे साधू होऊन 


२१९ 


महाराष्ट्र 


गेले. नदीच्या पात्रात त्यांची समाधी आहे. तिथे वैशाख शुद्ध 
एकादश्शीपासुन पौणिमेपर्यंत मोठी यात्रा भरते. सुमारे ८० 
हजार लोक तिथे जमतात. ह 

(९) अहमदनगर- जिल्ह्याचे मुख्य ठिकाण. हे शहर अहमद 
निजामशहाने इ. स. १४९४ साली वसवले. निजामशाहीची 
राजधानी येथे होती. इथला किल्ला हुसेन निजामशहाने इ. स. 
१५५९ मध्ये बांधला. चांदविबीचा महाल पुर्वेस ६ मैलांवर 


चांदबिबीचा महाल- अहमदनगर 


एका उंच टेकडीवर आहे. वास्तविक ती सरदार सलाबत 
जंगाची कवर आहे. निजामशहाची कबर, अलमगीराचा दर्गा 
व करिवाग ही इतिहासप्रसिद्ध ठिकाणे प्रेक्षणीय आहेत. अहमद 
नगरच्या किल्ल्याजवळ दमडी व टोली नावांच्या दोन मशिदी 
आहेत. त्यांची रचना अगदी सारखी असून, त्यांतीक कोरीव 
नक्षीकाम सुंदर आहे. 

(१०) इगतपुरी (जि. नासिक) - हे शहर थळ घाटाच्या 
टोकाशी आहे. येथूत तीन मैलांवर त्रिगलवाडी येथे एक किल्ला 
व काही लेणी आहेत. इथे ब्रह्मदेवाचे एक मंदिर आहे. 

(११) उद्‌ंगीर ( जि. उस्मानाबाद ) - मांजरा नदीच्या 
काठी हे इतिहासप्रसिद्ध गाव आहे. इ. स. १७६० साली 
सदाशिवराव भाऊ व निजाम यांची मोठी लढाई होऊन निजा- 
माचा पराभव झाला. इथल्या किल्यावर उदागीरबुवांची 
समाधी आहे. 

(१२) उस्मानाबाद (धाराशिव )- सोलापूरच्या उत्तरेला 
४३ मैलांवर हे शहर आहे. इथली लेणी प्रसिद्ध आहेत. 

(१३) एलिचपूर (जि. अमरावती) -- पूर्वी ही वऱ्हाडची 


महाराष्ट्र 


राजबानी होती. इथे अनेक मशिदी, कबरी व दर्गे असून, त्यांचे 
शिल्पकाम प्रेक्षणीय आहे. याला आता अचलपूर म्हणतात. 

(१४) ओंध- (जि. सातारा) - इथले कलावस्तुसंग्रहालय 
फार प्रेक्षणीय आहे. 

(१५) औरंगावाद - पुर्वी या गावाचे नाव खडकी होते. 
येथे खडकेश्‍वराचे मंदिर आहे. औरंगजेबाने तिथे वस्ती केली 
व त्याला ओरंगाबाद हे नाव मिळाले. हिमरू व किनखाब 
या इथल्या खास कला होत. औरंगजेबाच्या मुलाने आपली 
आई रबीया दुराणी हिच्या स्मरणार्थ ताजमहालासारखे शिल्प 
इथे निर्माण केळे, त्याला बिवी का मकबरा म्हणतात. 
मलिकंबर नावाच्या एका तंत्रज्ञाने इथे एक पाणचक्की उभी 
केली आहे. वाहत्या पाण्याचा प्रपात निर्माण करून त्याच्या 
योगाने पिठाची चक्की चालवण्याची सोय इथे केलेली आहे. 

जवळच डोंगरात नऊ लेणी खोदलेली आहेत.क्रमांक २ व ७ 
ही लेणी विशेष प्रेक्षणीय आहेत. सातव्या लेण्यातील उग्रतारा 
व भूकुटीतारा या मूर्ती व शिल्पकाम मनोहर आहे. लेण्यांतील 
बौद्ध विहाराजवळ संत निपट निरंजन याची समाधी आहे. 

(१६) कर्नाळा- (जि. कुलाबा) - पनवेलच्या दक्षिणेला ८ 
मेलांवर हा डोंगरी किल्ला आहे. किल्यावर 


. ठाणे) - इ. स.च्या १८ व्या शतका 
पासून व्यापाराचे मोठे केंद्र म्हणून याचे उल्लेख सापडतात. 


मार्गावरील एक मोठे नाके इथे 
" रथ दुर्गाडी नावाचा किल्ला व इतिहास! 


हासप्रसिद्ध अज्ञा दोन 
_ सेंचुरी रेयानच्या परिसरात एका टेकडी 
सुदर विठ्ठलमंदिर बिडला यांच्या कल्याण 


विद्याधरांच्या आकृती 

देवांगनांच्या प्रतिमा 

गूढमंडपाला पाः 
वर सुंदर नक्षी 


च प्रवेशद्वारे आहेत.ती सं 


कोरलेली 


ी पाषाणाच्या सरेख 

्ल्क्ष्म ण्पारायण व मेद 
भुवनेश्‍वर 

हाची द्वारेही सं वरी तसा न 


२२० 


भारतीय संस्कृतिकोद 


शेषशायी विष्णू, कमलासना लक्ष्मी व ध्यानस्थ शिव यांच्या 
पाषाणमूर्ती आहेत. मुख्य द्वाराच्या दोन्ही बाजूंना जय-विजय 


असुन, मंडपाच्या म 


भांवर २... गी नवगृहांच्या आकृत्या आहेत. मंडपा- 
च्या स्तंभांवर दे. 


वता, संत व देशभक्त यांच्या मूर्ती कोरलेल्या 


| न्हीजकळ 
रुंदरनक्षी व कत्येक देवतांच्या मूर्त 


(जि. नासिक) सह्याद्रीचे स 
: कोळो लोकांची कुलदेवता कळसू टि 


वहेन्मुंबईतळे एक प्रेक्षणीय स्थान. 
(जि. पुण) - बौद्ध लेणी. 
(जि. सातारा) _ इथे बरीच लेणी आहेत 
डे (जि. कुलाबा )-बोौद्ध लेणी. 
(२३) कोंदिवरे . वृहन्मुबईतळे एक प्रेक्षणीय ठिकाण. 
जुनी लेणी आहेत. 
(२ यनानगर 


(जि. सातारा) - या ठिकाणी कोयता 
र्ण बां 


पैन शिवसागर नामक विज्ञाल जी 
"ठा आहे. इथले विद्युतूनिमितीकेंद्र फॉ 


दक्षिणे नेदी महाबळेशव राच्या माथ्यावर उगम शा 
र गावाजवळ ती कह 
हेळवाकजवळ कोयने' 


स्वंड सातवा 


पोफळी येथे वीज निर्माण केली जाते. हे विद्युतगृह डोंगरातच 
लेणे खोदून त्यात बांधलेले आहे 

(२५) कोल्हापूर (करवीर) - दक्षिणकाशी. 

(२६) खडकवासले - पुण्याच्या नैत्रटत्येला ११ मैलांवर हे 
गाव आहे. इथे मुठा नदीला इ. स. १८७९ मध्ये धरण वांघ- 
ण्यात आले. त्याची लांबी ४८२० फूट व उंची १०७ फूट आहे. 
त्यामुळे मोठा तलाव तयार होऊन पुणे शहराला पाणी पुरवठा 
करण्याची उत्तम सोय झाली. त्यातून शेतीलाही पाणी दिले 
जाते. जवळ लष्करी शिक्षणाचे महाविद्याल्य आहे. घरणाखाली 
जलसंशोधनकेंद्र आहे. र 

(२७) खर्डे (जि. अहमदनगर)- इ- स. १७९५ साली इथे 
मराठे व निजाम यांची जंगी लढाई होऊन मराठ्यांचा मोठा 
जय झाला. इथे एक किल्ला आहे. 

(२८) खुलताबाद (जि. औरंगावाद)- औरंगाबादेपासून 
१४ मैलांवर हे ठिकाण आहे. औरंगजेब, अझमशहा, असफशहा, 
नासिरजंग, मलिकंबर, इ. पुरुषांच्या कवरी इथे आहेत. पूर्वी 
याला रोझा म्हणत. या गावाजवळच भद्रवंती या प्राचीन नग- 
राचे अवशेष सापडले आहेत. री 

(२९) खेड (जि. पुणे) - पुण्याच्या उत्तरेला २५ मलावर 

हे गाव आहे. इ. स. १७०८ साली शाहू व ताराबाई याच्या 
सेन्याची लढाई इथे झाली. इथले सिद्धेश्‍वराचे देऊळ व दिलावर- 
खानाची कबर प्रेक्षणीय आहे. इथले तुकाईचे देऊळ वरेच जुने 
आहे. इथे चंडिरामबोवाची समाधी आहे. 
_ (३०) गाविलगड (जि. अमरावती) - सातपुड्याच्या 
टोकावरील हा किल्ला इ. स. १४२५ साली अहमददाहा बह- 
मनी याने बांधला, असे म्हणतात. किल्ल्यात पठाणी शिल्प- 
पद्धतीची प्रेक्षणीय मज्लीद आहे. दिल्ली दरवाज्यावर गडभर- 
डाचे चित्र उठवदार काढलेले आहे. 

(३१) घटोत्कच लेणी (जि. जळगाव ) - पाचोऱर्‍्यापासून 
१६ मेलांवर ही लेणी आहेत. | 

(३२) घारापुरी - मुंबईजवळ हे वेट असून, त्यावर रतन 
लेणी आहेत. * | 

(३३) चांदा - जिल्ह्याचे ठिकाण. गोड राजवटीत बांघ- 

ल्या किल्ल्यात हे शहर वसलेले आहे. त्याची तटवंदी अजून 
उभो आहे. शहरात अचलेदवर, महाकाली व मुरलीधर यांची 
मंदिरे आहेत. गोंड राजांच्या छत्र्या आणि गावाबाह्र असलेल्या 
दशावतारांच्या प्रचंड मूर्ती प्रेक्षणीय आहेत. 

(३४) चांभारलेणी (जि. नासिक) “जेन लेणी. र. 

(३५) चौल (जि. कुलाबा ) - कुंडलीक नदीच्या 


> 


मुखाशी असलेले प्राचीन वंदर. याचे जुने नाव चंपावती होते. 
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इ. स. च्या १६व्या दतकापरयंत हे उद्योगधंद्याचे व व्यापाराचे 
मोठे केंद्र होते. पूर्वी या शहरात सुमारे ३०० मंदिरे होती. 
तेथील राजकोट किल्ला, वोद्ध लेणी व हिंगलाज देवीचे मंदिर 
ही प्रेक्षणीय आहेत. 

(३६) जंजिरा (जि. कुलाबा) - मुंबईच्या दक्षिणेला ४४ 
मैलांवर राजपुरी खाडीच्या तोंडाशी असलेल्या बेटावर हा 
किल्ला आहे. तिथे दर वर्षी मुसलमानांची मोठी जत्रा भरते. 
जवळच एक दीपगृह आहे. 

(३७) जीवधन (जि. पुणे) - हा किल्ला नाणेघाटाच्या 
तोंडाशी आहे. त्यावर बौद्ध लेणी आहेत. 

(३८) जुन्नर (जि. पुणे) - हे प्राचीन व इतिहासप्रसिद्ध 
गाव कुकडी नदीच्या काठी आहे. पूर्वी हे व्यापाराचे मोठे केंद्र 
होते. याच्या परिसरात वरीच लेणी आहेत. गावात काही 
हेमाडपंती देवळे आहेत. इथली जामा मशीद सुमारे ५०० वर्षा- 
पूर्वीची आहे. 

(३९) जोगेश्‍वरी - बृहन्मुंबईमधील प्रसिद्ध लेणे. हे शेव 
लेणे इ. स. च्या ७ व्या शतकातले असावे. त्यात शिवमूर्ती असून, 
दर्शनी भागात मोठी कमान आहे. 

(४०) तान्सा तलाव (जि. ठाणे) - तान्सा नदीला घरण 
बांधून हा तलाव केलेला आहे. धरणाची उंची ११८ फूट व 
लांबी १॥। मैल आहे. याचे पाणी मुंबई शहराला पुरविले जाते. 

(४१) तारापूर (जि. ठाणे) - येथे बंदर व किल्ला आहे. 
सांप्रत येथे अणुशक्तिकेंद्र बांधण्यात आले आहे. 

(४२) तासगाव (जि. सांगली) - सांगलीपासून १५ मेलां- 
वर हे गाव आहे. इथले श्री गजाननाचे मंदिर प्राचीन आहे. 
त्यात उजव्या सोंडेचा गणपती असल्यामुळे हे स्थान प्रसिद्ध 
आहे. सरदार परश्ुरामभाऊ पटवर्धन यांनी तिथे बांधलेले सात 
मजली गोपूर फार प्रेक्षणीय आहे. 

(४३). तोरणा (जि. पुणे) - पुण्यापासून ४० मैलांवर 
नीरेच्या उगमाजवळ हा किल्ला आहे. हा किल्ला घेऊन 
क्िवाजीमहाराजांनी स्वराज्यस्थापना सुरू केली. याला प्रचंडगड 
असेही म्हणतात. 

(४४) दौलताबाद (जि. औरंगाबाद) - देवगिरी. इतिहास- 
प्रसिद्ध शहर व किल्ला. 

(४५) नरनाळा (जि. अकोला) - सातपुड्याच्या डोंगरा- 
वर, अकोटपासून १४ मेलांवर हा जुना किल्ला आहे. याचा 
घेर १४ मेलांचा असून, त्यात ६७ बुरूज व २७ दरवाजे आहेत. 
तोइ.स.च्या१ र व्या शतकातला आहे. महाकाली दरवाजा- 
वरील दिल्पकाम प्रेक्षणीय आहे. येथे एक नवगजी (२७ फटी ) 
तोफ असून, ती इ.स. १६७०साली वसवल्याचा आलेखतिच्यावर 
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आहे. तीन किल्ले मिळून हा विस्तीर्ण किल्ला झालेला आहे. 
(४६) नळदुर्ग (जि. उस्मानाबाद) - कल्याणीच्या चालुक्य 
वंशातील राजाने इथला किल्ला बांधला. इ.स. च्या १७ व्या 
शतकात इब्राहीम अदिल्शहा (दुसरा) याने वोरी नदीवर बांध 
घालून तलावात पाणीमहाळ बांधला ? त्यामुळे हे ठिकाण 
प्रसिद्ध आहे. 
(४७) नागपुर -इ. स. च्या १६ व्या शतकात या प्रदेशात 
गोंडांचे राज्य पुरू झाले. त्या घराण्यातील राजा वस्तवलंद 


याने इ. स. १७०२ साली नागपुर शहर वसवले. त्याचा मुलगा 
चांद सुलतान याने द: स 


१७०६ साली तिथे आपली राजधानी 
स्थापली. इ. स. १७४३ मध्ये रघुजी भोसले याने तिथे मरा- 


श नागपुरकर भोसले यांची छ्त्री 
ठ्यांची सत्ता स्थापली. इ. स. १८५४ 


वनगर, शंकरनगर, ह्‌, 
है आहेत. शहराचे क्षे 


(१९६१ च्या शिरगणतीप्रमाणे) ६. 


थेथोल़ जुम्मा हू किल्याचा एक बुरूज, भोस- 


त्यांचे वाडे व छत्र्या काशीवाई ं 
; इचे देऊळ, रुक्मिणीमंदिर व तळी. 
वाग ही ठिकाणे प्रेक्षणीय आर? किट 


आहेत. आता या शह्रात कित्येक 
तलाव ह रमणीय उद्याने निर्माण करण्यात आली आहे. 
न्या जुचरजवळचा इतिहासप्रसिद्ध घाट. 
१ 1 (जि, उस्मानाबाद) ... इथले नीलकं3े- 
घीन शिल्पकलेचे सुंदर उदाहरण आहे. इथले 


भू नाहे, डं 
दर्गा प्रसिद्ध नाहे. असे म्हणतात. *वला पीर कादरी याचा. 


या 


ऱ्र्र 


1 संस्कृतिकोदा 


(५०) परांडा (जि. उस्मानाबाद) - हा ऐतिहासिक मज- 
वूत किल्ला महंमद गवान यानें बांधला, असे म्हणतात. याला 
२६ वुरुज आहेत. काही वुरुजांवर प्रचंड तोफा आहेत. विजा 
पुरची प्रसिद्ध मुलुख (मलिक) मैदान ही तोफ या किल्ल्याव 
तयार झाली. ती इ. स. १६३२ साली विजापुरला नेण्यात 
आली. इथे पुर्वी निजामशाहीची राजधानी होती. 

(५१) पांडवगड (जि. सातारा ) हा प्रसिद्ध किल्ला वाई 
शडुक्यात आहे. शिलाहार राजा दुसरा भोज याने इ. स. च्या 
१२ व्या शतकात हा बांधला. त्याच्या आग्नेय भागात धावडी 
गोवाजवळ काही लेणी आहेत. 


० एक प्राचोन नगर. इथे अनेक 
दवळांचे अवशेष, शिलालेख व लेणी आहेत. चांगदेवाचा मठ 


छा) - हे गाव निर्गुणा नदीकाठी 

प राचे डागरात बौद्ध ठेणी आहेत. इथे काही प्राचीन 
दते ननज्वृ त. शेख बाव नावाच्या साधूची कवर 
थ आहे ल 


(जि. बुलढाणा) - हा गाव ह 
टा, राजाने वसवला. ज्योतिषी गणेश दैवज्ञ 
याच गावचे. इथे रेणुकेचे देऊळ खडकात खोदलेले आहे. 
(५५) पुणतांबे (जि. अहमदनगर) -- गोदावरी नदीच्या 
काठी हा जुना ग्राव असून, तिथे चांगदेवाची समाधी आहे. 
अहल्याबाईने बां धलळेला एक घाटही आहे. 
मुंबईपासुन सुमारे १२० मेल अंतरावर घाटा- 
शहूर वसलेले आहे. टॉलेमीने 
वर्णन, उत्तम दगडासाठी प्रसिद्ध 
भर्यादा व खाणाखुणा दिल्या आहेत, 
णेच असावे. त्यानंतर तळेगाव 
* *. ७६८ मधील एका ताम्प्रपटात पुनक 
आहे. त्या वेळी उेनक प्रांत राष्ट्रकूटांच्या 
पादवाच्या नंतर दा भागावर मुसलमानी 
* स. १८९८५ पर्यंत कायम होती. त्या 
निजाम्ाहा याने पुणे व भोवतालचा 
त्या जहागिरीचे १४. सले यांना जहागीर म्हणून य 
*वाजीमहाराजांनी स्वराज्य केले. बार्ज 
7 नगरीत शनिवारवाडा बांधून वास्तव्य 
महत्व वाढले, पुढे ती मराठी साम्याज्याची 
पेशवाई ऐंडाल्यानंतर पुणे हे इंग्रजी साम्रा” 
भ्‌ शहर बनले. 


शरीपरयंत पुणे हे एक खेडेगावच होते. मुसल- 


ग्वंड सातवा 


मानी राजवटीत त्याची थोडीशी वाढ झाली असावी. भोसल्यांची 
जहागीर झाल्यापासून त्या स्थानाचे महत्त्व वाड्‌ लागले. 
मुळा-मुठासंगमाजवळ पुण्येश्‍वराचे देऊळ होते, त्यावरून या 
स्थानाला पुण्यक हे नाव मिळाले असावे. त्याचा अपभ्रंश 
होऊन पुणे हे नाव रूढ झाले. या गावाच्या सीमेवर बहिरोवा, 
मारुती, नारायणेइवर, पुण्ये्वर व म्हसोबा यांची देवळे होती. 
पुण्येश्‍वर व नारायणेश्‍वर यांचे मुसलमानी अमदानीत दर्गे 
झाले, त्यांना धाकटा शेखसल्ला व थोरला शेखसल्ला असे 


> यश ४ज्ह नका >“ टो 
४०५०-२४” 


पुणे विद्यापीठ 


म्हणतात. इ. स. च्या १६ व्या शतकात या गावाभोवती एक 
तट बांधण्यात आला होता. पण इ. स. १६३० साली विजा- 
ररकरांचा सरदार मरार जगदेव शहाजीचा पाठलाग करीत 
उण्यावर चालन आला व त्याने तटबंदी पाडून टाकून गावावर 
गाढवांचा नांगर फिरवला. पुढे शहाजी राजांनी या गावात 
छाळमहाल हा वाडा वांधळा व जिजाबाईने कसबा पेठेतील 
गणपतीचे मंदिर बांधले. पुण्याचा विस्तार वाढून लोकसंख्या 
पाढळी, त्याप्रमाणे त्याचे वेभवही वाढले. इ. स. १७९५ मध्ये 
त्याच्या वेभवाचा कळस झाला होता. 6 
ब्रिटिश राजवटीत पुण्याचे वैभव कमी झाले, तरी विस्तार 
काढत गेळा. मुठा नदीच्या पलिकडे जंगळ होते, ते कमी होऊन 


२२३ 
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तिथे वसती ज्ञाली. सांप्रत औंध, दापोडी, खडकी कंटोनमेंट, 
धानोरी, लोहगाव, येरवडा ही गावे पुणे महानगरपालिकेच्या 
क्षेत्रात समाविष्ट केली आहेत. पूर्वेकडे लप्कर भाग असल्यामुळे 
तिथेही वसती वाढली. त्याच्या पलिकडे पुरवला लोहगाव, वड- 
गाव शेरी, मुंढवा, हडपसर, वानवडी ही गावे पुण्याच्या हदीत 
येतात. दक्षिणेला पद्मावतीपर्यंत आता वसती झालो आहे. 
कोंढवे खुदे, धनकवडी, विववेवाडी, विठ्ठरूवाडी, हिंगणे बुद्रुक 
व खुद, कात्रज तलाव हा भाग पुण्याच्या क्षेत्रात येतो. परिचि- 
मेला कोथरूड व पाषाण येथपर्यंत हे शहर विस्तारले आहे. 
या शहराची लोकसंख्या आता १० लाखांवर गेली आहे- इ- 
स. १८५६ साली पुणे नगरपालिकेची स्थापना झाली. आणि 
इ. स. १९५० मध्ये ती महानगरपालिका झाली. 

१९ व्या शतकात या शहराला निराळेच महत्त्व प्राप्त झाले. 
या शहरात अनेक थोर पुरुष होऊन गेले, त्नाच काही राज- 
कीथ घटनाही झाल्या. हे शहर विद्येचे मोठे केंद्र म्हणून प्रसिद्ध 
आहे. भारत - इतिहाससंशोधक मंडळ, भांडारकर प्राच्यविद्या 
संशोधनमंदिर, डेक्कन कॉलेज व संशोधनमंदिर, वेदिक संशोधन- 
मंडळ, अशा अखिल भारतीय ख्यातीच्या संस्था या नगरीत आ हेत. 

या शहरात काही प्रेक्षणीय स्थळे आहेत, ती अशी -- 

पर्वती - पुण्याच्या दक्षिण भागात २६० फूट उंच टेकडीवर 
महादेवाचे मंदिर आहे. पूर्वी तिथे परवेती देवी होती. नानासाहेब 
पेशव्यांनी तिथे मंदिर बांधून शंकराची चांदीची मूर्ती त्यात 
स्थापली. शंकराच्या मांडीवर पावती व गणपती यांच्या 
सोन्याच्या मूर्तीही स्थापल्या. या मुख्य मंदिराच्या चार 
कोपर्‍यात सूर्य, गणेश, पावती व विष्णू यांची लहान देवळे 
आहेत. मंदिराच्या पश्‍चिमेला कातिकस्वामीचे व विष्णूचे अशी 
दोन स्वतंत्र देवळे आहेत. टेकडी चढून जायला मोठमोठया दगडी 
पायऱ्या बांधून काढलेल्या आहेत. त्या एवढया प्रशस्त आहेत, 
की हत्तीही वर चढून जाऊ शकतो. या टेकडीच्या पायथ्याशी 
पुर्वी एक तळे होते. ते आता कोरडे झाले आहे. त्यातले 
गणपतीचे मंदिर अजून चांगले आहे. त्याच्या भोवती नवीन 
बनवलेली सारसबाग फार प्रेक्षणीय आहे. जवळच पेशवे उद्यान 
आहे. त्यात पशुपक्षी ठेवलेले आहेत. 

शिद्यांची छत्री - पुण्यापासून तीन मैलांवर आग्नेय दिशेला 
वानवडी नावांच्या गावात महादजी शिदे यांची छत्री (समाधी) 
आहे. तिथे त्यांचा पुतळाही आहे. 

विठ्ठलवाडी - पर्वतीपासून २-३ मेलांवर मुठानदीच्या 
काठी हे ठिकाण असुन, तिथे विठ्ठलाचे मंदिर आहे. तिथे 
आषाढी-कातिकी एकादशीला यात्रा असते. 


शनिवारवाडा - पुण्याच्या मध्यभागी, मुठा नदीच्या तोरावर 


महाराष्ट्र 


पेशव्यांचा प्रसिद्ध शनिवारवाडा आहे. सांप्रत त्याची बाह्य तटवंदी 
तेवढी उरली नाहे. आतल्या वास्तूंचे अवशेषही दिसत नाहीत. 

शनिवारवाड्यासमोर नदी ओलांडून पलिकडे गेल्यानंतर 
शिवाजीमहाराजांचा भव्य अइवारूढ पुतळा पाहायला मिळतो. 
तिथून जवळच पाताळेइवर लेणे आहे. तिथे भूगर्भातील खडकात 
'पांचालेश्‍वर शिवमंदिर आहे. हे लेणे इ. स. च्या ७ व्या किवा 
८ व्या शतकातले असावे, 


* 2) 


व्या, 


४ 


त्त्य 
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र 


ह. 
्् 


1. 


पर्वतीवरील मुख्य मंदिर-- पुणे 


. उण्याच्या पश्‍चिम भागातील पुणे विद्यापीठ, राजभवन, 
नशनल केमिकल लॅबोरेटरी, पाषा 


कमि ण, इ. ठिकाणे उल्लेखनीय 
आहेत. येथे एका टेकडीवर चतु:शृंगीचे देऊळ आहे. वर 
चढायला ८० पायऱ्या आहेत. आश्‍विन महिन्यात येथे नव- 

रात्राची मोठी यात्रा भरते. 
जु याव्यतिरिक्त पुण्यात बोटॅनिकल गाडन, कमला नेहरू उद्यान, 
यो उद्यान, जिजामाता बाग, बंडगार्डन, एम्प्रेस गाडन 
ळ, ध्य र ._ र र. 
आगाखान पॅलेस, पणकुटी, इ. प्रेक्षणीय स्थळे आहेत. 


५७) पुरंदरगड गे 
प ऱ उरगढ,, (जि; चुणें); 5 सासवडजवळ हा प्रसिद्ध 


भतापगड जि. सातारा) - हा किल्ला इ. स. 
जीने बांधला. त्यानेंत 


र॒ पाच वर्षांनी भवानीचे 


२२४ 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


देऊळ वांधळे. शिवाजीच्या जीवनात या देवीला फार मोठे स्थान 
होते. हा किल्ला महाबळेश्‍वरापासून जवळ आहे. गडाच्या 
माचीवर अफझुल्खानाची कबर आहे. आता गडावर शिवाजी- 
महाराजांचा अइवारूढ पुतळा उभारण्यात आला आला गाट 

(५९) वाळापूर (जि. अकोला ) - माण व म्हैस नद्यांच्या 
संगमावर हे गाव असून, तिथे बाळा देवीचे देऊळ आहे. 
एल्चिपूरच्या नबाबाने इथे बांधलेल्या किल्ला अत्यंत भक्‍कम 
म्हणून प्रसिद्ध आहे. इथे राजा जर्यासगाची संदर छत्री आह. 

(६०) वीड - जिल्ह्याचे मुख्य ठिकाण. नि 

(६१) वेडसे - (जि. पुणे) -- कामदेतपासून ४-५ मैलांवर 
हे गाव असून, तिथे डोंगरांत बोद्ध लेणी आहेत. 

(६२) बेलापुर (श्रीरामपूर, जि. अहमदनगर) - ल 
तीरावर हे प्राचीन गाव आहे. इथे जुना महानुभावी मठ आर्ट 
आता इथे साखरेचे कारखाने झाले आहेत. 

(६३) बोरिवली -- बृहन्मुंबईतले एक उपनगर. याच्या 
आसपास वरीच लेणी (कान्हेरी, मंडपेश्‍इवरी, जं ोगेश्‍वरी म 
आहेत. एकसर गावातील आंबराईत सहा मोठे (८९३) 
वीरगळ आहेत. पोह्सर व मागाठण या गावांच्या जवळ काह 
वोद्ध लेणी व कुंडे आहेत. अकुर्ली गावाजवळ एका टेकडीवर 
पाली शिलालेख कोरलेले आहेत. % 

(६४) ब्रह्मपुरी - पंढरपुरपासुन १६ मैलांवर भीमेच्या 


काठी हे गाव आहे. इथे सिद्धेशवराचे प्राचीन देवस्थान आहे 
या ठिकाणी औरंगजे 


गावाला बेगमपुर म्हणतात. 


(६५) भंडारदरा (जि. अहमदनगर) - पुण्यापासून १”. 


मेलांवर प्रवरा नदीला दोन टेकड्यांच्या मध्ये इथे धरण बात 
ण्यात आले आहे. त्याची लांबी १६६३ फट व उंची २७० फ्‌ 
आहे. याचा परिसर डोंगराळ व दाट जंगलाने व्यापले त 
असल्यामुळे फार रमणीय आहे. धरणातून नदीच्या पान टु 


सोडलेले पाणी पुढे सहा मेलांवर असलेल्या कड्यावरून २०? फू 
खाली कोसळते 


गु क वशष पाहायला मिळतात. बैल 
दह भृ भाजे (जि. पुणे) - मळवली स्टेदानपासून तीत 
४ अंतरावर हे गाव आहे. तिथल्या डोंगरात प्रा 
ति > न्लां री 
(जि. पुणे) - पुण्यापासून ३३ मेळी 
नदीला मोठे धरण बांधलेले आहे. त्यार्र 


खंड सातवा 


तयार झाळेला मोठा तलाव आणि त्याचा परिसर फार 
प्रेक्षणीय आहे. तलावाचे पाणी शेतीला पुरवले जाते. 

(६९) भोरप सुधागड - (जि. कुलावा) - पालीपासून 
८ मैलांवर हा किल्ला आहे. त्याची उंची सुमारे ५ हजार फूट 
असून, त्यावर भोरई देवीचे जागृत देवस्थान आहे. किल्ल्याच्या 
एका वाजूऴा टकमक नावाची खोल दरी आहे. 

(७०) मंगळवेढे (जि. सोलापूर) - एक ऐतिहासिक 
स्थान. दामाजीपंताचे गाव. 

(७१) महावळेश्‍वर- जुने महाबळेश्‍वर हे तीथंक्षेत्र असून, 
नवीन शहर थंड हवेसाठी व निसगंसोंदर्यासाठी प्रसिद्ध आहे. 

(७२) मांजलगाव (जि. बीड) - गोदावरीच्या काठी वस- 
लेले गाव. इथे संदर देवळे व घाट आहेत. त्रिविक्रममंदिराचे 
शिल्प विश्षेष प्रेक्षणीय आहे. जवळच गौतम क्रषीचे स्थान 
दाखवतात. 

(७३) माणगाव (जि. कुलाबा)- येथून जवळच असलेला 
तळ्याचा डोंगरी किल्ला व मांदाडजवळची लेणी प्रेक्षणीय 
आहेत. 

(७४) माथेरान ( जि. कुलावा ) - थंड हवेचे ठिकाण- 

_ (७५) मालवण ( जि. रत्नागिरी )- जूने बंदर. येथील 
बेटावर शिवाजीने बांधलेला सिंधुदुर्ग आहे. त्यात एक मूर्ती 
आहे ती शिवाजीची आहे, असे म्हणतात. येथे इंग्रजांची वखार 
होती. गावात समुद्रकाठी राजकोट किल्ला आहे. 

(७६) माहीम (जि. ठाणे)- जुने नाव महिकावती. महि- 
कावतीची वखर या नावाचा जुना ग्रंथ आहें, त्यात याची 
माहिती आहे. याच्या जवळच केळवे गाव आहे. म्हणून केळवे 
माहीम असे जोड नाव रूढ झाले आहे. माहीमला भुईकोट 
किल्ला आहे. तिथन जवळच, खाडीत पोर्तृगीजांनी बांधलेले 
दोन लहान किल्ले आहेत. 

(७७) मुंबई-महाराष्ट्राची राजधानी. सांप्रत या जॅंगेरीचा 
खूप विस्तार झाला आहे. पण फार पूर्वी मुंबई म्हणजे लहान 
लहान बेटांचा एक पुंजका होता. कुलाबा, मुंबई, महालक्ष्मी, 
वरळी, माजगाव, शीव आणि माहीम अशी त्या बेटांची नांबे 
होती. त्या सवे भप्रदेशाची उत्तर-दक्षिण लांबी सुमारे १० मेल 
व पूर्व-पश्चिम रुंदी १ते ३ मैल होती. ही सवे बेटे मिळून 
प्रथम एकच बेट असावे आणि धरणीकंपामुळे त्याचे असे वैगळ 
तुकडे झाले असावे, असे भूगभशास्त्रज्ञांचे मत आहे. 

या बेटांत मळची वसती कोळ्यांची होती. मुंबादेवी ही 
त्यांची कुळदेवता. चारपाचशे वर्षांपूर्वी तिची या बेटात स्थापना 
झाली. कोळी लोक या देवीला मुंबा आई असे म्हणत. त्याव" 
नेच या बेटाला मुंबई हे नाव मिळाले. कोळय़ांप्रमाणेच भंडारी, 

भा.सं.को. ...१ प्‌ 


ऱ्र्श 
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पाचकळशे, सुतार, वाडवळ, पळशे जोशी व पाताणे प्रभू 
लोकही या बेटांत पूर्वीपासून वसलेले आहेत. 

इ. स. च्या १५ व्या शतकाच्या अखेरपर्यंत कोकणात मुस- 
लमानांचे राज्य होते. त्यातंतर १६ व्या शतकात पोतृंगीजांनी 


कोकणात प्रवेश केला व इ. स. १५३० च्या सुमारास मुंबई 
बेट त्यांच्या ताब्यात गेळे. त्या वेळी तिथे कोळी, भंडारी व 
पाचकळशी या जातींच्या पाच दहा हजार लोकांची वसती 
होती. वेटाचा बराच भाग ओसाड होता, तर काही जंगलमय 
होता. मात्र तिथे जहाजे नांगरण्यासाठी फार सोयीस्कर अनी 


२२६ भारतीय संस्कृतिकोश 
महाराष्ट्र 


खाडी असल्यामुळे पोर्तुगीजांनी त्या ठिकाणी प उम अदर सुमारे जव लोक स्थायिक झाले नमळत जु रके 
बनवले. पोर्तुगीज भाषेतील वो चांगले व बेहीया बंदर या मेला व उत्तरेला एस्प्लनेड हे रण भे दान ह्‌ मा % जा... 
शब्दावरून वौवेहीया हे नाव त्या ठिकाणाला मिळाले. त्याचेच भागात मुळीच वसती नव्हती. एस्प्ल्नेडपलिकडे जु ने 
बांवे हे रूप कालांतराने प्रचलित झाले. पोर्तुगीजांनीच तिथे मांडवी, उमरखाडी, भुठेशवर वगरे भागांत वरीच वसर्त नी 
एक किल्ला वांधला. पण धोबी तलाव, गिरगाव, खेतवाडी या भागात ता 
इ. सं. १६६१ साली पोर्तुगालच्या राजाने आपली कन्या वागा होत्या; तर मलवार हिल, खंबाला हिल, ब्रीच कंडी, 
इंग्ढंडचा राजा २ रा चांस याला दिली, त्या वेळी हे बेट वगैरे भागांत तेव्हा जंगलच होते. * 
तिला आंदण दिले. इ. स. १६६६ साली इंग्लंडच्या राजाने ते इ. स. १७५६ मध्ये इंग्रजांनी आंग्य्यांची आरमारी सत्ता न 
सालिना १०० रुपये भाड्याने इस्ट-इंडिया कंपनीला दिले. त्या केळी आणि पानिपतच्या युद्धात मराठ्यांचा पराभव झाल्या" 
काळी भरतीच्या वेळी सखल भागात पाणी शिरे व ओहूटीच्या नंतर इंग्रजां न 
वेळी ते मागे हटे. त्यामुळे सगळीकडे दलदल माजून रोगराईचा हिंदुस्थानात हळूहळू 
फेलाव होत असे. 


पाही दना शठकळ तेतर मुंबई शहराला फारसा धोका उरला 
३. स. १६७० मध्ये मुंबईचा मुल्य किल्ला मजवूत करून नसल्यामुळे तटबंदीच्या 


द आ बाहेरही घरे बांधून बरेच लोक आ 
वरळी यथ ल्हान लागले. इ, स. १८५० पर्यंत मुंबईची लोकसंख्या ष्ला 
शहराचा बंदोबस्त करण्यात आला. त्याच झाली असावी. 


वनीची स्थापना 

इ. स. १८४९ साली जी. आय. पी रेल्वे कंपनीची ल 

: स्वारी करून झाली आणि १८५३ साली मुंबई ते ठाणे होहमार्ग सुरू झाला. 
छोटा किल्ला त्याच वर्षी मंबई १ 


च ७१३१ कलकत्ता तारायंत्राने जोडली गेली. इ. स. 
भन याच्या तुळ २ साठी मुंबईचा तट गाडून टाकण्यात आला व त्याच्या 
ताब्यात होती. पुढे औरंगजेबाने त्याला शह दिला, तेव्हा तो भोवताल्चा खं न न 

मुंबई सोडून गेला. मराठे, मोगल, डच, फरे 


क 
राप २ दुजवण्यात आला. कुलाब्यापासून क 
वदरापर्यंत बेटाचा पुर्वेकडील ह काढ 
क ह डू समुद्रकिनारा बांधन 
घोका असल्यामुळे इंग्रजांनी मग सव किल्ले अधिक मजबूत आला व कुलाबा ते एर डोंगर हा पद्चिमेकडीळ समई 
केळे व काही नवीन बांधले. इ स. व्हाच्या मागे हटवून बॅकबेचा. धक्का बांधण्यात बोजा, ळर शत 
शवइ शहराभोवती तटबंदी उभारण्यात आली. तो सवे भाग मुंबई नगरपालिका अस्तित्वात आली. इ. सः डु ९०० पर्यंत या 
नगरीचे स्वरूप खपच । 


झाल्या. विवि . पालटले, अनेक भव्य इमारती पिच 
$ उेणुल्री. श्या. विविध प्रकारच्या सं भी कां 
वरळीचा बांध, गव्हनर हॉनेबी साहेबाच्या कारकिर्दीत बांध- केत्येक सुखसोयी य ब 1. तवा 
"्यात आला. तो दगडी असुन अर्धा मेळ लांब आहे. त्यामुळे केश्‍वर __ मंबई 3 माह्या; वि वि नार्‍्यावर 
समुद्राचे पाणी सववत्र पसरणे बंद झाले. मग सखल भागात भर १ $३ बेटाच्या नेञूत्य दिशेच्या कि 
टाकून दलदल नष्ट करण्यात आली, तेव्हा ोगराई 


त मुंबई शहराचा विस्तार 
चाही झाला. तिथे नवीन गोद्या व धक्के 


छवजी नसरवानजी नावाचा जहाजे बां 


बोलावण्यात आले. त्याच्या सल्ल्यान 
वइतली पहिली कोरड ही गोदी बांधण्यात 
उत्तम जहाजे वण्यास सुरवात केली 
आंग्रे यांचे आ प्रबळ होते, तोपर्यंत 
बाक वारे. देखील त्या क 
ख्‌प वाढला आणि' 


व्र चें 
आहे. य़ा डोगराच्या आश्रयाने पुर्वी मलबारी चा 
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लोकांनी वसती केली होती, म्हणून त्याला मलवार डोंगर 
म्हणतात. त्याच्या माथ्यावर वाळुकेश्‍वराचे मंदिर आहे. रामाने 
तिथे वाळूचे लिंग बनवून स्थापले,म्हणून त्याला वाळुकेशवर म्हण- 
तात, अश्यी आख्यायिका आहे. तिथेच एक तळे आहे. त्याला 
बाणगंगा म्हणतात. रामाने तिथे बाण मारून भूगर्भातून 
पाणी वर आणले, अशीही कथा सांगतात. या डोंगराच्या अगदी 
शेवटच्या भागाला दांडी म्हणतात. तिथे सरकारी बंगला आहे, 
त्यात पुर्वी गव्हर्नर व आता राज्यपाल राहतात. याच डोंगरावर 
एक सुंदर वाग केलेली आहे. तिला हँगिंग गाडंन म्हणतात. 
कारण वागेखाली पाणी आहे. तिथे आणखीही उद्याने आहेत. 

महालक्ष्मी - वाळुकेश्‍वराच्या उत्तरेला समुद्रकिनाऱ्यावर एका 
टकडीवर महालक्ष्मीचे मंदिर आहे. तिथे नवरात्रात मोठी यात्रा 
असते. 

कुलाव्याची दांडी - इ. स. १७६८ साली प्रथम हे दीपगृह 
सरकारने बांधले. ते १५० फूट उंच होते. त्यानंतर इ. स- १८ ७४ 
साली १८ फूट उंच खडकावर नवे दीपगृह वांधण्यात आले. ते 
१८ मेलांवरून सहज दिसते. 

बॉम्बे कॅसल - हा मुंबईचा बालेकिल्ला पोर्तुगीजांनी बांधला 
होता. इंग्रजांनी तो पक्का केला. त्या बाँबे कॅसल्चे अवशेष 
टाउन हॉलच्या मागच्या बाजूला नाविकदलाच्या ताब्यात अस- 
लेल्या भागात दिसतात. त्याचे भव्य प्रदेशद्वार लाकडी व जड 
असून, त्याचे शिल्पकाम प्रेक्षणीय आहे. थोडी तटबंदी अजून 
शिल्लक आहे. तिथे पोर्तृगीजांच्या वेळचे दहा फूट उंच, दगडी 
कालदशक छायायंत्र आहे. ते सुमारे साडेतीनशे वर्षे अचूक वेळ 
दाखवीत आहे. 

व्हिक्टोरिया टमिनस - इ. स. १८५३ साली मुंबई-ठाणे 
लोहमार्ग सुरू झाला. त्याच्या मुंबईतील टोकाला हे नाव देण्यात 
आले. त्या जागी पूर्वी बोरीबंदर हे जहाजे लागण्याचे ठिकाण 
होते. तिथेच मुंबा देवीचे देऊळ होते. मूळचे देऊळ मुसलमानांनी 
पाडले. ते इ. स. १३१७ साली पुन्हा बांधले गेले पोर्तुगीजांनी 
इ. स. १७६० साली ते पुन्हा उद्ध्वस्त केले. त्यानंतर इ. स. 
१७६६ मध्ये ते सध्याच्या जागी बांधण्यात आले. 

व्हिक्टोरिया टामिनस या स्टेशनची इमारत अत्यंत भव्य व 
सुंदर आहे. रेखीव समतोल, सुरेख घुमट, चारही कोपर्‍्यांवरचे 
टोकदार मिनार आणि उंच कमानी यामुळे ही इमारत विलक्षण 
आकर्षक वाटते. तिचे शिल्पकाम इटालियन गॉथिक पद्धतीचे 
आहे. त्यात जागोजागी सिंहाकृती व नक्षीदार जाळीच्या खिडक्या 
दिसतात. ही इमारत इ. स. १८८८ मध्ये बांधून पूर्ण झाली. 

व्हक्टोरिया टमिनसच्या समोरच मुंबई महानगरपालिकेची 
भव्य व उंच इमारत उभी आहे. ती इ. स. १८९३ साली पुर्ण 


२२७ 
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झाली. तिचे शिल्पकाम व नक्षीकाम भारतीय पद्धतीचे आहे. 
तिच्या रचनेत अनेक मिनार व घुमट आहेत. निरनिराळे प्राणी 


य्य 
री कॉ १ 1; 
11 1 शी धरी- 
१) १ 


| 
| | 
॥॥ ॥। 


1 ॥ ॥ गा 


महानगरपा लिका- मुंबई 


पक्षी व वृक्षवेली यांच्या आकृती अतिशय सुबक व आकर्षक 
आहेत. या वास्तृतला मध्यवर्ती मनोरा २३५ फूट उंच असून, 
त्यातील कमाती व घुमट यांमुळे दशंनी भाग फारच प्रेक्षणीय 
झाला आहे. 

ओल्ड कस्टम हाऊस - टाउन हॉलच्या बाजूला जी अगदी 
जुनी इमारत दिसते, ती इ. स. १७१४ मध्ये बांधलेली आहे. 
इ. स. १८९५ साली त्या इमारतीत बरेच बदल करण्यात आले. 
सांप्रत त्या इमारतीत मुंबईच्या कलेक्टरचे ऑफिस आहे. 


घ्य 


[५ नय 


:ळळकळळ, १? 
स- वे 


क, 
नगरभवन (टाउन हॉल)- मुंबई 


टाउन हॉल -ही इमारत इ. स. १८३३ साली बांधून पूर्ण 


भारतीय संस्कृतिकोद 
२२८ 
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गं 320 सध्य डमार १८०२ साली 
ंबी २६० फूट व॑ रुंदी १७०० फट आहे. या ती डोंगरी किल्ल्याजवळ होती. सध्याची क्न्ध हश वक सोळा 
2.7 र्ट (५ र 1१९ र ह... तकी बांघळेल अञ टे. न्‌ल त ( 
ई् पी कक कक असुन, अंतर्बाह्य असलेले भव्य पूर्ण झाली. ती एका तलावावर लेली हि. य की 
हाल्ची"रचतो - री जूच्या दगडी कमानी बांधून, त्यावर प्राथनागृह बांध 
भ, दनी भागातल्या लांव पायऱ्या, उत्तर व दक्षिण बाजूच लर मे यो ती व्य आहे. ही इमारत सुंदर 
महा ह अर ती फार प्रेक्षणीय वाटते. धडीची रचना चौकोनी व भव्य आहे. डि मोळा 
समताल ड़ जा पमन्या ची र प्लवक 


राजावाई टॉवर 
- जुने सचिवाल्य 
व हायकोर्ट यांच्या 
मध्ये मुंबई विद्या- 
पीठ आहे. त्यातील 
सर्वात जुन्या इमा- 
रती म्हणजे काव- 
सजी जहांगीर हॉल 
व ग्रंथालय. ग्रंथा- 
ल्य व क्लॉक टॉव- 
रची इमारत ड्‌. 
स. १८७८ मध्ये 
पुण ज्ञाली. या 
टॉवरची उंची २८० 
फूट आहे. त्याच्या 
चारही बाजूंवर 
१६.५ फूट व्यासाची 


नक्षीकामाने सुझो- 
भित केलेली आहे. 

याव्य ति रि क्त 
मुंबईत सेंट अँड्रयुज 
चर्च, सेंट थॉमस 
कॅथिड्र ल, जुने 
सचिवालय, हाय" 
कोट, इ. अनेक 
प्रेक्षणीय वस्तू 
आहेत. त्याचंभमा. 
वृहन्मुंबईत वरीच , 
प्रेक्षणीय ठिका टा 
आहेत, त्यांची नावे 
अशी - कांदिवली, 
कान्हेरी, कोंदिवट, 


- काही म्थाने0 
- कुलाब्याचीदोडी 
२ अफगाण चर्च 

३ अवोलो बंदर 

४ म्युझियम 


५ राजाबा&मनोरा 


घारापुरी, क 
इवरी, मंडवेश्‍वर € 
चार घड्याळे ळेणी; जिजामाता 
आहेत. श्रीमान वाग ( त्व 
प्रेमचंद रायचंद गाडन्स), हॉग 
यांनी आपली माता गाडन, फिरोजशहा 
रा हिच्या मे ह्ता गॉड - 
"परणा्थ ४ लक्ष कमला नेहरू पार्क? 
क. सरकारला ष्णगिरी राष्ट्रीय 
दिले, त्यातुन हा डो लसी, 
मनोरा बांधण्यात त विहार 
आला आहे. ; क वि गैपाटी, 
वी वी | तलाव; चौवाट 
युम्मा मशीद - २४ ठडिवाजञीवार्दी, 
मुंबईत सुमा रे 


ला न्स, 
ऱ्य जा मरीन लाइ व 
वाडी च्यॉच्क वरळी मढ, मा ू 
3. ८ 
१ ८ जह तुभ, 
आहेत. त्यांतील | व्ययधाज्यब्या कहममबरिडा मानोरी, क ह” 
गं व गवा 
ड् रल मशीद, मांडवीची जकेरिया मक्यीद, मशीद- व्य 
ळची सातमाड मशीद, शेख मेमन स्ट्रीटवरची जम्मा 
म्षीद, भाहोम्च र 
म्शी 


धव बाग, बालाजी, 
र च भांडकेशव नुर कोळ ळ ठु ढ ी. संदिरे 18 
हबीब ५६. ह जुनी मशीद व मेमणवाड्यातली इंस्माइळ चचंगे नचे नवली "ढोळा विठठलमंदिर, पळ चर. 
व त्यांतली देया जुन्या व प्रेक्षणीय आहेत. जम्मा मशीद ही तारापोर्‌ ७84) य आफ वित्त उह तीळ 
उवीत जुनी, तो कोकणी उसळमानांची आहे पुर्वी हुतात्मा २ पाल्य, पोनी बढनने र, 'कोड ळ 
1 ३2* “-< 2 * नर 4 

र क स्तंभ, शाताक्कुज ब विळेपाळे येथील विमानत 
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9 ० आ ही वाडा 
कुलाबा व सांताक्रज येथील वेधशाळा, आरे गवळी वाडा, 


इत्यादी. 


पुर्वी मुंबई शहरात कु 


ठाणे जिल्ह्यातील 
काही खेडी मुंबईत 
समाविष्ट करण्यात 
आली व त्याला 
वृहून्मुंबई$ हे नाव 
देण्यात आले. त्याचा 
विस्तार आता उत्त- 
रेला दहिसर व 
मुलुंडपर्यंत झालेला 
असून, त्याचे क्षेत्र- 
फळ सुमारे १७० 
मेळ आहे. 
सांप्रत या महानग- 
रीची लोकसंख्या 
५० लाखांवर गेली 
आहे. मुसलमान, 
स्त्रिस्तो, पारशी, 
गुजराती, शीख, 
तमिळ, कन्नड, 
केरळी, हिंदुस्थानी, 
शगाळी हु. घाता 
पकारचे लोक इथे 
वसलेले असल्यामुळे 
या नगरीला बहु- 
रगी स्वरूप प्राप्त 
आहे. मुंबई महा- 
नगरपालिका ही 
स्वायत्तसंस्था तिचा 
कारभार पाहते. 
मुंबईच्या उत्कृष्ट 


बंदरामुळे तिला व्यापारी व औद्योगिक दृष्टीने व याचा 
आप्त झाळेळे आहे. त्यामुळे ही भारताची व्यापारी व औद्य 
राजधानी ठरली आहे. ४ नल मानी 
(७८) राजगड (जि. पुणे) - पुण्याच्या द पी 
भलांवर हा किल्ला आहे. हा इ. स. १६४८ साली शि 


लाव्यापासून उत्तरेला माहीम व व 
येथपर्यंतचा भाग समाविष्ट होता. तेव्हा त्याचे की क 
>> चा ळे उ 

मल होते. इ. स. १९५० व १९५७ मध्ये काह 
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बांधला. इथेच प्रथम इ. स. १६७३ पर्यंत त्याची राजघानी 
होती. वर पद्मावतीचे देऊळ आहे न 
(७९) रायगड (जि. कुलाबा) - महाडयासून १६ मैलांवर 
हा प्रसिद्ध किल्ला आहे. तो अत्यंत बळकट आहे शिवाजीमहा- 
राजांनी इथे राज्याभिषेक करून घेतला. ते इथेच मरण पावले. 


तिथे त्यांची समाधी 
णत ?| | असून, तिच्या समोर 
१ र्‍याताळूजे उिमानतढ 
| १ जगदीश्‍वराचे देऊळ 
जर मान, 
१ 3६ "०७ | आहे. 
3 जगे स्वरी केशी (८०) लोणार 
क ये ४ जारे कही वाडा (जि बुलढाणा) - 
शान ए. कानेल्री लेणी विदर्भातील हे 


६ मंडयेश्बर प्राचीन नगर मेह- 
करपासून १२ मेलां- 
वर आहे. याला 
पुराणांत विरजक्षेत्र 
असे म्हटले आहे. 
गावाच्या मध्यभागी 
देत्यसूदनमंदिर 
आहे. ते इ. स.च्या 
१३२ व्या शतकात 
बांधले ले असून, 
त्याचे शिल्पकाम 
फार प्रेक्षणीय आहे. 
गावाच्या पश्चिमेला 
एक मोठा तलाव 
आहे. विष्णूने या 
ठिकाणी लवणा- 
सुराचा वध केला, 
अशी आख्यायिका 
प्रचलित आहे. 

(८१) लोह्गाव 
पुण्याच्या इंशान्येस 
९ भेलांवर हा गाव 
आहे. इथे संत 
तुकारामांचे आजोळ होते. सांप्रत तिथज्ञा विमानतळ प्रसिद्ध आहे. 

(८२) वजेश्‍वरी (जि. ठाणे) - वडवळी गावात तान्सा 
नदीच्या काठी हे क्षेत्र आहे. टेकडीवर वज्ञाबाइंचे देऊळ आहे. 
तिथे चेत्रात मोठी यात्रा भरते. इथून जवळच अकलोली गावात 
गरम पाण्याची कुंडे आहेत. 


(१.१५ ण 
५» 
डं व 
र 
ड्ः 
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(८३) वर्धा - जिल्ह्याचे मुख्य ठिकाण. याचे जुने नाव 
पालकवाडी असे आहे. १९३४ साली म. गांधी इथे वास्तव्य 
करू लागले. वर्ध्यापासुन ४ मेलांवर ज्ेगाव (सेवाग्राम) येथे 
त्यांचा आश्रम सुरू झाला. त्यामुळे वर्ध्याला फार महत्त्व आले. 
पुढे आचाय विनोबा भावे है वर्ध्यापासून ५ मेलांवर पवनार 
येथे राहू लागले. शेठ वळराज वजाज यांनी १९०५ साली इथे 
बांबलेले लक्ष्मीनारायणाचे मंदिर प्रेक्षणीय आहे. 

(८४) वसई (जि. ठाणे) - इथला किल्ला प्रसिद्ध आहे. 

(८५) वाशिम (जि. अकोला ) - प्राचीन वत्सगुल्म नगर 
इथे होते. इथे वाकाटकांची राजधानी होती. 

(८६) विजयदुर्ग (जि. रत्नागिरी) - उत्तम बंदर म्हणून 
प्रसिद्ध आहे. इथला किल्ला फार मजबूत आहे. कान्होजी आंग्रे 
यांचे मुख्य ठाणे इथे होते. क 

(८७) विशाळगड (जि. कोल्हापुर)- पुर्वीचे नाव खेळणा 
शिवाजीने इ. स. १६५९ साली तो सर करून त्याला विज्ञाळ- 
गड हे नाव दिले. त्यावर पीर मलिक रहाणे याचा 
तिथे दरसाल मोठा उरुस भरतो. 

(८८) शिवनेरी (जि. पुणे) - जुक्षरजवळ हा प्रसिद्ध 
किल्ला आहे. शिवरायांचे जन्मस्थान. 

(८९) सज्जनगड (जि. सातारा ) - हा किल्ला इ. स. च्या 
१२ व्या शतकात बांधलेला असावा. समर्थ रामदासांची समाधी 
इथ आहे. 

(९०) सातारा - जिल्ह्याचे 


दर्गा आहे. 


कीव तारा >! महारा- 
जांची राजघानी इथे होती. जवळ अजिक्यतारा नावाचा प्रसिद्ध 
किल्ला आहे. 


7 साते वर्षांपुर्वी एका 
ऱ्ह्णतात. तिथे गोंदेशव 


वळ देशवराचे 
णाय आहे. इथले एंश्‍वये- 
श्‍वराचे चालुक्य शैलोचे मंदिर ल्हानसेच पण सं फ 


'त्या काळी हे व्यापाराचे मोठे केंद्र होते. 
“ जिल्ह्याचे मख्य ठिकाण. हे 
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सोलापूर असे झाले. शहराभोवती कोट असून आत मोठा किल्ला 
आहे. तो किल्ला हसन गंगू बहमनी याने वांधला. निजामशाही, 
आदिल्शाही, मोगल, निजाम, यांच्या नंतर इ. स. १७९५ म 
हे शहर मराठ्यांच्या ताव्यात आले. येथे अनेक हेमाडपंती 
देवळे आहेत. इथले सिद्धेशवराचे देवस्थान मोठे व प्रेक्षणीय 
आहे. पुर्वीपासुन हे महत्त्वाचे लष्करी ठाणे व व्यापाराचे मो० 
केंद्र आहे. सांग्रत हे एक मोठे औद्योगिक केंद्र बनले आहे. 
कापडाच्या गिरण्यांभ्रमाणेच इथे हातमागही वरेच आहेत. न 
(९५) हरिश्चंद्रगड (जि. अहमदनगर) - याची टा 
४६१९ फूट असून, वर जूनी मंदिरे आहेत. डोंगरात इ. स. च्य 
१०-११ व्या शतकांतली पाच लेणी आहेत. न 
कलाविकास्र - ज्या कलाप्रकारांतून महाराष्ट्रियांच्या विदप 
स्वभावधर्मांचा व निष्ठांचा प्रत्यय मिळतो त्यांनाच महाराष्ट्रीय 


' तर्‌ असे दिसून येईल की रगधूती त 
चित्रपट यांचा अपवाद वगळता, इतर सर्व कला महाराष्ट्र 
सस्कृती आकाराला येण्यापुर्वीच परिणत अवस्थेला पोचलेल्या. 
अभिजात स्वरूपाच्या कला आहेत आणि त्यांतील बत 
प्राचीन भारतीय आर्य संस्कृतीच्या वारशाच्या परंपरेने हर 
कडे आलेल्या आहेत, असे श्री. के. नारायण न 
"रगात. आय संस्कृतीतील कलांचा वारसा महाराव 
सरणेपणे जक्याचा तसा पत्करावा लागला व त्याच्या ति 


व वष कर 
क्षत त्यांना आपले व्यक्तित्व समाविष्ट १ 


स्क्तीला प्रगतीची नवी द्शि्‌ डक 
प आक्रमणामुळे. त्या निमित्ताने ९ ) 
था अगदी वेगळया प्रकारच्या दोन १ 
आला. महाराष्ट्रीय संगीत, नृत्य 


चत्रक ळ ८1 
शा यांवर इस्छामी सेस्कृतोचा वराच परिणाम झा 
स्तो संगीताच्या क्षेत्र 


ही 


(क 
य संगीतशास्त्राचा संगीतरला , ॥ 
१ प्रमाणभूत मानला जातो. त्याचा व 
वगिरी येथे इ. स. च्या १३ व्या शतकात कक, 
आजा सिघण (इ. स. १२१०-१२४७) या 
संगीतशास्त्राचे व्र गीतरत्नाकरात त्या काळी प्रचलित बी, 
ळे, इ. मराठी प्त विवेचन केलेले आहे. त्यात व 
हीने सगीतप्रबंधांचा उल्लेब आढळतो. र 
र मदेवराव यादवाचा पराभव केल्यानंत प्‌ 
वावा दरबारातला संगीतज्ञ गोपाल नार्यक व 
दिल्छीला नेले. त्याच्या बरोबर गाती 
केडें पि अ न 
७४ गेठी. अमीर खुख्वाने ही कला ग 


ल्या 


| 
ची 


षंड सातवा 


नायकाकडून शिकून घेतली आणि त्या गायकीत थोडे फेरफार 
करून ख्याल गायकी सुरू केली. त्या काळी ती गायकी लोक- 
प्रिय झाली नाही. पण पुढे इ. स. च्या १८ व्या शतकात ती 
रसिकमान्य झाली. त्या पूर्वीच्या काळात संगीतरत्नाकरातली 
प्रवंध गायकीच लोकांना अधिक सरस वाटे. धृपद - गायन हा 
प्रबंध-गायकीचाच पर्याय पुढे प्रचारात आला व लोकप्रिय झाला. 

इ. स. च्या १४ व्या शतकात होऊन गेलेला महानुभाव 
संत दामोदर पंडित याची हिंदी भाषेत व रागतालांत बांधलेली 
वरीच पदे आता उपलब्ध झाली आहेत. हा दामोदर पंडित 
अस्सल महाराष्ट्रीय होता. ग्रंथसाहेबात नामदेवांचे काही अभंग 
किवा पदे आहेत व त्यांचे रागही दिलेले आहेत. 

यादवांच्या नंतर सुमारे अडीचशे वर्षे महा राष्ट्रात कोणी 
संगीतशास्त्रज्ञ झालेला दिसत नाही. प्रसिद्ध कवी दासोपंत 
(१६ व्या झ्तकाचा उत्तरार्ध) यांनी हजारो रागबद्ध पदे 
रचली असून, त्यांतील राग हिंदुस्थानी व दाक्षिणात्य संगीत 
पद्धतींत प्रचलित आहेत. त्याच शतकात होऊन गेळेला पुंडरीक 
विठ्ठल याने पड्रागचंद्रोदय, रागमाला, रागमंजिरी व नर्तेन- 
निर्णय हे चार ग्रंथ रचले. त्याने उत्तरेकडील व दक्षिणेकडील 
दोन्ही पद्धतींचा अस्यास केला होता. पण आपल्या ग्रंथांत त्याने 
दाक्षिणात्य शुद्धरागपद्धती स्वीकारली. एकनाथांनी निर- 
निराळ्या चालींत शेकडो पदे बांधली आहेत. त्यांची गेयता, 
प्रासादिकता व शुद्ध मराठी भाषा यांमुळे ती शास्त्रीय संगीता- 
इतकीच लोकप्रिय आहेत. १७ अह 

तंजाऊर प्रांतात मराठी राजवट सुरू झाल्यानंतर अर्नेक 
मराठी घराणी तिकडे जाऊन स्थायिक झाली. त्यामुळ अस्सल 
मराठी गायकी तिकडे रूढ झाली. त्याच काळात मराठी हॉरि- 
दासी कौ्तनपरंपरेचा प्रभाव दाक्षिणात्य संगीतावर पडला. 
शिवकालापासून पेक्षवाईच्या अंतापर्यंत राजाश्रयान हरिदास, 
घृपदिये, मृदंगवादक, इ. संगीतकारांची अनेक घराणी प्रसिद्धी 
पावली. पण त्या काळात मुख्यत्वे शाहिरी संगीताचीच वाढ 
झाली. त्या संगीतातही .मूळ रागरागिणीपद्धतीच आधारभूत 
मानली जाई. | 

इ. स. च्या १९ व्या शतकाच्या उत्तरार्धात महाराष्ट्रात 
संगीताचे शास्त्रीय शिक्षण सर्वाना सुलभ व्हावे, या दृष्टीने 
प्रयत्न सुरू झाले. स्वरलिपी( नोटेशन) सारख्या नवीन साध- 
नांची निर्मिती होऊन संगीताची स्वतंत्र पुस्तकेही तयार झाली. 
इ. स. १८७४ साली श्री. बळवंत त्र्यंबक सहलठड यांनी पुणे 
गायन समाज या नावाची संस्था सुरू केली. या समाजानं गायन- 
वादनाचे वर्गे सुरू केले. इ. स. १८८९ पासून पंचवीस-तीस 


वर्षांच्या काळात संगीतावरील शास्त्रीय लेखन, संशोधन व प्रका- 
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शन जोमाने होऊ लागले. त्यानंतर अनेक महाराष्ट्रीय तरुण 
उत्तर हिंदुस्थानात जाऊन तिथल्या गुरूंजवळ गायनविद्या शिकले. 
काही तिकडेच स्थायिक झाले, तर काही परत आले. अशा कला- 
वंतांत गायनाचार्य बाळकृष्णबुवा इचलकरंजीकर यांचे नाव 
प्रथम येते. त्यांचा आवाज निर्दोष व गोड होता. त्यांनी हिंदु- 
स्थानी संगीत महाराष्ट्रात आणून अनेक नामांकित शिष्य तयार 
केले. 

पं. विष्णू दिगंबर पलुस्कर यांनी गांधवे महाविद्यालयाची 
स्थापना केली व शास्त्रीय संगीताचा प्रचार करून समाजाच्या 
सर्वे थरांत त्याला मानाचे स्थान प्राप्त करून दिले. त्याच काळात 
मराठी रंगभूमीवर संगीत नाटके सुरू झाली. त्या नाटकांनी 
संगीताची अभिरुची वाढविण्यास फार मोठी मदत केली, यात 
शंका नाही. त्याचे वरेच श्रेय अण्णासाहेब किर्लोस्कर व गोविद- 
राव देवल यांना दिले पाहिजे. पं. भातखंडे हे एक चिकित्सक 
संगीतज्ञ होते. त्यांनी संस्कृत व इतर भाषांतील अनेंक ग्रंथांचे 
अध्ययन करून आपली एक संगीतपद्धती तयार केली आणि 
लक्ष्यसंगीत नामक संस्कृत ग्रंथ रचून त्यात तिचे वर्णन केले. 
हिंदुस्थानी संगीतपद्धती हा ग्रंथही त्यांनी लिहिला व ही त्यांची 
कामगिरी अखिल भारतात अलौकिक गणली गेली. संगीताचे 
शास्त्रीय लेखन त्यांनीच सुरू केले आणि शास्त्रीय संगीताला 
नवे वळण लावले. 

संगीताच्या प्रचाराच्या दृष्टीने भास्करबुवा बखले, रामकृष्ण- 
बवा वझे, अबदुल करीम खां, अल्लाद्याँ खाँ, सवाई गंघवे, इ. 
नामवंत कलावंतांनीही मोठे कार्य केले आहे. हे स्वतः उच्च 
श्रेणीचे गायक असून, त्यांची शिष्यपरंपरा मोठी आहे. पं. 
ओंकारनाथ ठाकूर, विनायकबुवा पटवर्धेन, नारायणराव व्यास 
हे पलुस्करांचे शिष्य असून, त्यांनी संगीतविद्येच्या प्रसाराचे 
कार्य खूप जोमाने केले. 

भारतात ग्वाल्हेर, जयपूर, आग्रा व किराणा या नावाचे 
शास्त्रीय संगीताचे जे प्रमुख संप्रदाय प्रसिद्ध आहेत, त्यांची वाढ 
महाराष्ट्रात विशेष झाली आहे. अनंत मनोहर जोशी, मिराशी- 
बुवा, कृष्णराव फुलंब्रीकर, नारायणराव व्यास, वामनराव पाध्ये, 
विनायकराव पटवर्धन, जगन्नाथबुवा पंढरपूरकर, गजानन- 
राव जोशी, निवृत्तिबुवा सरनाईक, अंजनीबाई मालपेकर, 
हिराबाई बडोदेकर, केसरबाई केरकर, मोघुबाई कुर्डीकर, 
लक्ष्मीबाई जाधव, भीमसेन जोशी, कुमार गंधर्वे, गंगूबाई 
हनगल, द. वि. पलुस्कर, किशोरी आमोणकर, माणिक वर्मा, डॉ. 
वसंतराव देशपांडे, जितेंद्र अभिषेकी, पं. जसराज, इ. गायक- 
गायिकांची नावे त्या दृष्टीने विख्यात आहेत. त्यांची संगीत-. 
सेवा अनमोल ठरली आहें. त्याचप्रमाणे भाऊराव कोल्हटकर, 
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वालगंघवं, केशवराव भोसले, बापुराव पेंढारकर, मा. दीना- 
नाथ, दत्तोपंत हल्याळकर,.गोपीनाथ सावकार, ज्योत्स्ना भोळे, 
छोटा गंधवे, प्रभाद सावकार, रामदास कामत, सुहासिनी 
मुळगांवकर, ज्योत्स्ना मोहिले, जयमाला शिलेदार, मीनाक्षी, 
विमल कर्नाटकी, निर्मला गोगटे, आशालता वावगांवकर, इ. 
कलावंतांनी रंगभूमीवर गाऊन महाराष्ट्रीय रसिकांना वेड 
लावले आहे. 

गेल्या २५-३० वर्षांत बोलपट व आकाशवाणी या माध्यमां- 
मधून संगीताचा अतिशय प्रसार झाला आहे. व त्यातून असंख्य 
भावगीत-गायक-गायिका उदय पावल्या आहेत. 

लोककला - महाराष्ट्राच्या ग्रामीण भागात लोककलांचे 
विविध प्रकार शतकानुशतके प्रचल्ति आहेत व त्यांचा नित्य 
विकास होत आहे. मराठी लोकांच्या जीवनात त्यांना महत्त्वाचे 
स्थानही लाभलेले आहे. त्यांत नृत्यनाट्य, गाणेबजावणे, भजन- 
कोर्तने अशा अनेक कलांचा समावेश होतो. त्यांतील मुख्य 
प्रकार असे- 

रामायण, महाभारत व निरनिराळी पुराणे यांतील आख्या- 
नांवर आधारित नृत्यनाट्य अनेक प्रसंगी करण्याची चाल भार- 
तात सवंत्र आहे. घाटावर याला लळित म्हणतात, तर कोक- 
णात दशावतार व खेळे म्हणतात. सगळी कथा गीतरूप असते; 
जोडीला सोंगे, अभिनय, नृत्य व वाद्येही असतात. हे खेळ फारच 
लोकप्रिय आहेत. सण, उत्सव, लग्नसमारंभ अशा प्रसंगी भवा- 
नीची आराघना करणारा गोंधळी गोंधळाच्या कार्यक्रमात गाऊन 
व नाचून लोकांची खूप करमणूक करतो. हा व्यवसाय वंशपरं- 
परागत होता. खंडोबाच्या सेवेसाठी जन्मभर वाहिलेल्या स्त्री-. 

र्‍्हणतात. मुरळी नाचते व गाते. 


व घिमडी ही 
कोकणातले कोळी फार कलाप्रिय आहेत. त्यांच्य 


कोकणातले बालू किवा रामागडी हे लोकही कोळ्यांसारखाच 
नाच करतात, त्याला जाखडी म्हणतात. 

कोळ्यांप्रमाणे बाटावरचे धनगरही नाचगाण्याचे शोकीन 
आहेत. त्यांचे गजानृत्य प्रसिद्ध आहे. मोठाले ढोल व झांज 


ही त्यांची वाद्ये. काही ठिकाणी दृग्नाच्या वरातीत त्यांचे 
करवतात. 


म्हणजे नाचगाण्यार्च 


न गी मेजवानीच. त्यामुळे तो 
शय आहे. गं 


त्यातील उत्तान नृत्ये व शंगारिक 
समाजात त्याला प्रतिष्ठा नसली तरी 


२ भारतीय संस्कृतिकोश 


समाजाच्या फार मोठ्या भागाला त्याचे विलक्षण आकर्षण 
वाटते. नागपूर-विदर्भाकडे त्याला दंढार म्हणतात. . 

डोंबारी ही एक भटकी जमात आहे. गावोगावी किल्न है 
लोक कसरतीची कामे करतात. डोंबारी पुरुष हा खेड्या- 
पाड्यातील सर्कसवालाच होय. हे लोक वर्णाने उजळ व नाकी" 
डोळी चांगले असतात. डोंबारी स्त्रिया नाचगाणेही चांगले 


करतात. तमाशातील संगीत वारी म्हणजे मळचा डोंबारणीचा 
नाच होय. 


लेझिम हा महाराष्ट्राचा एक वेशिष्टय़पूर्ण कलाप्रकार 


आहे. त्यात मराठी माणसाचा मर्दानीपणा स्पष्ट दिसतो. 
ठेज्ञिमीच्या तालावर ऐत्य करायला बावीस तगडे जवार्त 
छागतात. साथीला रणहेल्गी, खैताळ (मोठी ज्ञांज), घुमके, 
वर्ड, इ. वाचे असतात 
पोवाडा हा गीतप्रकार वराच जना आहे. पुर्वी गोंधळी लोक 
न पोवाडे रचून गात. पेशवाईत तमाशेवाले पोवाडे म्हणू लागले 
पुढ स्वतंत्रपणे पोवाडे रचून गाणारे शाहीर उदय पावळ' 
उ्रकयाचे'बर्गुतः हा त्यांचा प्रमुख विषय होय. 
क. दांगटी पोवाडा गात गावोगांवी फिरतात. 


“ळी म्ह प्या र य़ा 
वाद्य ते वाजवतात. समोर दिसेल र 


मराठी संतांनी रचलेले अभंग साध्या रसाळ चालीवर 
गाऊन भजन करण्याची 


हीच 
चाळ महाराष्ट्रात खेडोपाडी, तरा 
शहरांतही आ _” महाराष्ट्र 

टेरातही आहे. अशी भजने निरनिराळ्या प्रसंगी रात्र रात 
चालतात. आपा 


दर्शन घेण्यासाठी वी एकादशीला पंढरीच्या विधीचा 

रकरी पंथाचे हजारो भजनी जथे नं 
तिकडे जातात. टाळ व र. 
यात अभंग गाताना त्या न्य 
टाकतात. वारकऱ्यांची ही दिड 
असताना मार्गावरील गावांत€ 
ने व भक्तिभावाने स्वागत करतात. 
वर्षे भारुडाचे नाच गाणे खेड्या” 
य नाडू आहे. एकनाथांच्या भारुडांत वळ! 
गृत्यानेच भरळेळे जाह हो. आाकयीचे भारूड तर ल 

कुळे महार यांच्या आध्या 


क) 


कानाकोपऱ्यांतून 
"ज्या साथीवर, लयबद्ध ठेक 
छोक सावी नाचाची 
पढरीची वारचाल 


कोकेवाळा कात मूळे ते एक नृत्यनाटयच ठरते. र 
य फार र गफाट्या म्हणजे नाथपंथी गोसावी. त्या 


मसळून लांब हाळीच्या चालीवर त्यांन 


म्‌ला 


खंड सातवा 


गायलेली गोपीचंद, गोरखनाथ व माच्छिद्रनाथ यांची गाणी 
खेडुतांना श्रवणीय वाटतात. 

वरील विविध कलाप्रकारांत नृत्याचा जो भाग समाविष्ट 
आहे, त्याला लोकनृत्य म्हणता येईल. सण-समारंमांच्या वेळी 
अशी लोकनृत्ये होतात. स्त्रियांची नृत्ये सहजसुंदर असतात. 
पुरुषांची नृत्ये वीर-रसपूर्ण असतात. लेझिम व ढोल यांच्या 
साथींमुळे ती खूप दमदार होतात. देवदासी व मुरळ्या देवा- 
समोर जे नृत्य करतात, त्याला धामिक दृष्टीने विद्षेष महत्त्व 
असते. 

नृत्याचा दुसरा प्रकार म्हणजे आदिवासींची नृत्ये. भिल्ल, 
कातकरी, वारली, गोंड, ठाकूर, माडिया, कोरकू, बंजारा, ई. 
जंगली लोक जन्म, लग्न, सण, उत्सव असा प्रसंगी जी खास 
नृत्ये करतात, ती नत्यकलेच्या प्राथमिक अवस्थेतली दिसत 
असली तरी, ती कलात्मक व मनोरंजक वाटतात. भडक 
वेशभूषा, ककंश वाद्ये व जोरदार हालचाली ही त्यांची वैशिष्ट्ये 
होत. वारल्यांचा तारपेनाच, गोरीनाच, घोरनाच, हे प्रकार 
उल्लेखनीय आहेत. गोंडांची नृत्ये भारदस्त व जास्त कलात्मक 
वाटतात. सर्व आदिवासी लोक नाचताना निरनिराळी गाणी 
म्हणतात. 

लोककलेचा आणखी एक प्रकार सवे खेडेंगावांतून आढळतो, 
तो म्हणजे भित्तिचित्रे. देवाचा कोनाडा किवा गाभारा, कमानी, 
भिती, दरवाजे, इ. सर्वे ठिकाणे स्वस्तिक, तुळशीची पाने, 
पशुपक्ष्यांच्या आकृती, नक्षी काढून सुक्लोभित केलेली असतात. 
पोळा, गौरी-गणपती, कानबाई. महालक्ष्मी, इ. उत्सवांच्या 
वेळी घरांच्या भिती सारवून त्यांवर चुन्याच्या निवळीने कृषि- 
जीवनातील विविध प्रसंग रेखाटण्याची प्रथा आहे देवदेवतांची 
व नागाची पूजा करण्यासाठी त्यांची चित्रेही भितीवर काढली 
जातात. ही चित्रे पुष्कळदा जिवंत वाटतात. रांगोळ्या काढण्याची 
चालही परंपरागत आहे. अंगणात सडासारवण करून त्यावर 
स्वस्तिक, गोपद्म, कमळ, चंद्र, सूर्य, इ. आळृती काढण्याची 
हीस बहुतेक स्त्रियांना असते. सण-स॑मारंभांत तर तिचा विशेष 
आविष्कार झालेला दिसून येतो. या रांगोळ्यांत मराठी 
जीवनातील आचार-विचारांचे व संस्कारांचे प्रतिबिब आढळते. 
केपबश्यांच्या बारीक तुकड्यांनी किवा रंगीत बांगड्यांच्या 
काचांनी विविध आकृती व चित्रे रेखण्याची कलाही ग्रामीण 
भागात दिसन येते. अशा आकृतीमध्ये कलात्मक सौंदर्य निश्‍चित 
असते. विविध रंगाचे कांचमणी दोर्‍यात रून बनवलेली 
चित्रेही फार आकर्षक असतात. 

कुंभाराने बनवलेल्या मातीच्या 
दर्शन घडते. विविध आकारांची गा 


भांड्यांवरही या लोककलेचे 
डंगी-मडकी तयार करून 
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त्यांवर रंगीबेरंगी चित्रे काढण्याची कला कुंभाराला परंपरेने 
अवगत असते. फळे, फुले, पाने, वेली, पक्षी यांच्या चित्रांमुळे 
ती भांडी फार सुंदर दिसतात. 

याव्यतिरिक्त सुतार, सोनार, वूरूड, जिनगर, विणकर, 
यांची कलाकुसर म्हणजे लोककलाच होय. प्राचीन काळापासून 
अश्या लोककला चालत आलेल्या आहेत. सामाजिक जीवनाचा 
ठसा या कलांवर उमटलेला असतो. सामाजिक जाणिवा कित्येक 
शतके जिवंत ठेवण्याचे कार्य या लोककला करीत असतात. 

नृत्य- महाराष्ट्रीय नृत्यप्रकारांतील लोकनृत्ये व आदिवा- 
सींची नृत्ये हे दोन प्रकार लोककलांमध्ये समाविष्ट केलेले 
आहेत. तिसरा प्रकार शास्त्रीय नृत्यांचा. यात कथक, मणिपुरी, 
कथकळी व भरतनाट्यम या प्रसिद्ध नृत्यप्रकारांचा समावेश 
होतो. ही नृत्ये इतर प्रदेशांत उदय पावली असली, तरी महा- 
राष्ट्रात त्यांचा विकास पुष्कळ झाला आहे. तथापि त्यांचे 
यथार्थ ज्ञान मिळवायला बरेच कष्ट, वेळ व द्रव्य यांची आव- 
इयकता असल्यामुळे महाराष्ट्रात शास्त्रीय नृत्याचे उपासक 
थोडेच आढळतात. 

चित्रकला- महाराष्ट्रीय चित्रकलेचा आविष्कार अजंठ्याच्या 
लेण्यातील भित्तिचित्रांत पाहायला मिळतो. ती चित्रे पंधराशे 
वर्षांपूर्वीची असूनही, त्यांतली काही चित्रे अजून उत्तम दिस- 
तात. मुसलमानी अंमलात ही कला मार्गे पडली असली, तरी 
ती परंपरा श्रीमंतांच्या महालांत चालू राहिलेली दिसते. त्याच- 
प्रमाणे पोथ्यांवर पौराणिक प्रसंगांची चित्रे काढण्याची चालही 
महाराष्ट्रात होती. अशा प्रकारची काही चित्रे भारत इतिहास- 
संशोधक मंडळात पाहायला मिळतात. ब्रिटिश राज्य सुरू झाल्या- 
नंतर देशी चित्रकलेवर पाश्‍चात्य चित्रकलेचा प्रभाव पडला. 
आधुनिक चित्रांमध्ये पौर्वात्य व पाश्‍चात्य चित्रकलांचा सुंदर 
समन्वय झालेला दिसतो. 

शिल्पकला - द. भारतातील भव्य मंदिरे आणि उ. भारता- 
तील प्रचंड मशिदी, दर्गे व महाल यांच्यासारखी शिल्पकामे 
महाराष्ट्रात क्वचितच पाहायला मिळतात. तथापि शिल्पकलेची 
उत्कृष्ट उदाहरणे म्हून प्रेक्षणीय अशी मंदिरे व लेणी महा- 
राष्ट्रात पुष्कळ आहेत. वेरूळ, अजंठा, काल, भाजे, नासिक, 
काऱ्हेरी, जोगेश्‍वरी व घारापुरी येथील डोंगरांत खोदलेली 
लेणी आणि नासिक, सिन्र, बलसाने, अंबरनाथ, संगमेइवर, 
शिगणापूरवाडी, रत्नागिरी व कोल्हापूर येथील काही जूनी 
मंदिरे त्या दृष्टीने फारच सुंदर आहेत. वेरूळ येथील केलास 
लेणे म्हणजे शिल्पकलेतील अनध्ये रत्नच होय. शुचिता, भव्यता 
व उदात्तता यांचे मनोहर चित्रण या लेण्यांत झाले आहे. हे 
शिल्पकाम राष्ट्रकूट राजा कृष्णराज (इ. स. ७६०-७८३ 
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रि रं ठे शिवमंदिर 
ही तील असुन, त्यात शिवाच्या दोन मूर्ती आहेत. हे झा” मं 
थां च्य त्या ळा तल 4 
111 0 त“ परव २र्‍्या खूप भव्य आहे. घारापुरीची लेणी ही त्याच माजी ह 

ज्जंगा हेनौदाने न मोलयीनत बो काळात निर्माण त्यांतील त्रिमूर्ती, शिव, गणेश, द्वारपाल, इ मूर 
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बे लेण्यांतील सुबक आहेत. 
साडी" काही लेप्यांत .बुद्धपू्ती ता ककवन नासिक येथील नारोशंकराचे देऊळ फार प्रसिद्ध कट 
यातावगम्सुरेल तीक व कक जड ती असून, त्यांत त्याच्या शिखरावर सुंदर कोरीव काम केलेले माह गा 
यादे क वीत कि कोरीव शिल्पकाम अलौ- लहान लहान सुबक मूर्तीही कोरलेल्या दिसतात. पत्तावर 
नत्यगृहे खोदलेली आहेत. तेथील रामाच्या मंदिरातील राम, लक्ष्मण व सीता यांच्या काळ्या 
2 38 ंडवळेणी हो बौद्ध लेणी आहेत. त्यांतील पाषाणाच्या मूर्ती फारच सुंदर आहेत. सिन्नर येथील ह 
6 तती ऱ्य व नक्षी कीत आहे. तिथल्या राचे देऊळ ८०० वर्षापुर्वी यादव वंद्यातील राव गो 


ने वांघलेले टर उत्क्ष्ट आहे. 
नामक राजाने वांबलेर असुन, त्याचे शिल्पकाम उत्कृष्ट आहे 
हे देऊळ हेमाडपंती व 


आनदेशातीळ बल्सने येथे हेमाडपंताने बांधलेले एक उत्कृष्ट 
देवाल्य आहे. त्यात 


गील खांबांवर व छतावर संदर मूर्ती व 
पौराणिक प्रसंग कोरलेळे दिसतात. व 
अंबरनाथ येथील शिवमंदिर हे तर कलासमृद्धच आह. 
तेइ. स. च्या ११ व्या शतकातले हेमाडपंती बांधणीचे असून, 
त्यात सवंत्र सुंदर चित्रे व नक्षी कोरलेली आहे. ट्री 
हाराष्ट्राला अभिमान वाटवा अज्ा ज्या काही य 
आहेत, त्यांत संगीताप्रमाणेच नाट्यकलेचाही अंतभाव होती. 
(मराठी रंगभूमी व चित्रपट पाहा) वी 
*ारताची व महाराष्ट्राची संस्कृती सामान्यतः सारखी रं 
असली, तरी महाराष्ट्रीय स्त्री-पुरुषांची वेषभूषा आणि त्यांच्या 
तील काही गुणदोष यांम? 


| व य क . विन्मुख आहे अशी समजुत आहे. 
ः (न क्क र ४. प 
॥| 
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* महाराष्ट्रीय संतांची परंपराही मोठी व जॅखड 
(परा इतरत्र आढळत नाही. महाराष्ट्राच्या हा 
तीत स्वाभिमा ' निःस्पृहूपणा, शुचिर्भूतपणा, चिकित्सक रोल 
भ्राचीन शिलाळेखांमुळे या लेण्यांना विशेष ऐतिहासिक महत्त्व प्रति “५ ३. गुणांचे संगोपन विशेष आस्थेने झाले 
छाभलळे आहे. आहे. या गुणांमळे व 7. 
कान्हेरी येथील लेणी इ. स 


की, *च्यारर्‍्या शतकातील असून, 
त्यांची संख्या १०२ आहे. तिथे १: 


मत होच ष्य 

से दंगभूत दोषांमुळेही महाराष्ट्रीय मनु 
वेगळा दिसून येतो 

ह. तिथे बौद्धांची मोठी वसाहत 


मस्थापित सत्ता मदांध झाली कौ तिला आव्हान द्यायचे 


नने 


खंड सातवा 


हा महाराष्ट्राचा बाणा आहे. संस्कृत पंडितांनी गीर्वाण भाषेचे 
फार स्तोम माजविले होते, तेव्हा ज्ञानेश्वरांनी ब्रह्मविद्या सांगण्या- 
साठी मराठीत ज्ञानेश्‍वरी लिहिली. महाराष्ट्राला ज्ञानेश्‍वरी- 
सारखा अलौकिक ग्रंथ लाभला हे त्याचे मोठे भाग्य होय. 
स्वतंत्र प्रज्ञेच्या मागे प्रखर असा आत्मविदवास असावा 
लागतो, तो ज्ञानेश्‍वरांच्या ठायी होता. त्यामुळे ते वेदांबरही 
टीका करण्यास कचरले नाहीत. वेदांतील ज्ञानाची कवाड 
स्त्रीशूद्रांना बंद होती ती त्यांनी उघडून दिली. 
भागवतघर्ममंदिराचा कळप शोभणारे संत तुकाराम यांच्याही 


वाणीत तसेच प्रखर तेज आहे. वेदपठण हे काही खरे अध्यात्म- . 


ज्ञान नव्हे, असे सांगून ते ब्राह्मणांना म्हणतात, की वेदांचा 
अर्थ आम्हांलाच कळतो; तुम्ही नुसते भारवाहक आहा. 
ज्ञानोबा-तुकोबांच्या या भूमीतच, शिवबाचा अवतार 
झाला. त्याने वयाच्या सोळाव्या वर्षी हिंदवी स्वराज्याची 
शपथ घेतली होती. अखिल भारताच्या स्वातंत्र्याची कल्पना 
तरुणपणीच शिवरायांच्या विशाळ मनात उद्‌भवली. * मराठा 
तितुका मेळवावा ' या समर्थांच्या मंत्रामुळे त्यांना सामथ्य 
प्राप्त झाले आणि दिल्लीच्या मुसलमानी सत्तेला आव्हान 
देऊन त्यांनी हिंदवी स्वराज्याचा संकल्प केला. हेच मराठ्यांचे 
असामान्यत्व होय. थोरले बाजीराव पेशवे यांनी शिवरायांचा 
संकल्प पुरा करून मराठी साम्याज्याचा पाया घातला आणि 
वाळाजी बाजीराव पेशवे यांनी मराठी साम्याज्य प्रस्थापित केले. 
चातुवेर्ण्यामुळे समाजात कमालीची विषमता उत्पन्न झालो 
आहे. मराठी संतांनी चातुवेरण्यावर आघात न करता ही विष- 
मता परमाथे-क्षेत्रात नष्ट करण्याचे प्रयत्न केले- ज्याच्या ठायी 
भक्तिभाव आहे, जो सदाचारी आहे, तो अंत्यज असला, तरी 
ब्राह्मणाच्या बरोबरीचा आणि भक्ती व सदाचार तसलेला 
ब्राह्मण हा अंत्यजसम होय, असे त्यांनी अनेक ठिकाणी म्हटले 
आहे. हा क्रांतिकारक विचार परमार्थक्षेत्रापुरता मर्यादित न 
राहता क्षात्रधर्मातही पसरला. त्यामुळे महाराष्ट्रात सत वर्गातून 
सेनापती, सरदार व छ्ूर वीर निर्माण झाले. नं 
पेशवाई बडाल्यानंतर ब्रिटिश सत्तेला आव्हान देणारे क्रांति 
युद्ध ह. स. १ ८५७ साली झाले, त्याचे सूवधार नानासाहेब 
पेशवे, रंगो बापूजी व तात्या टोपे हे होते झाशीची 'राणी 
लक्ष्मीबाई ही अबला स्त्री देखील त्या रणधुमाळीत ले न 
झाली व धारातीर्थी पतन पावली. या शूर व्यक्‍तामु महा- 
राष्ट्राचे नाव निश्‍चितच उज्ज्वल झाले आहे. ी 
पाश्‍चात्य विद्येच्या प्रसारामुळे महाराष्ट्रात ज सामाजिक व 
राजकीय प्रबोधन झाले, त्याचे श्रेय लोकहितवादी, म. फुले, 
डॉ. भांडारकर, न्या. रानडे, आगरकर व विष्णुशास्त्री चिप- 
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ळूणकर यांना आहे. त्यांनी सनातन धमंशास्त्राच्या सत्तेला 
आव्हान देऊन जातीयता, विषमता, स्त्रीचे दास्य, अंधश्रद्धा व 
दुष्ट रूढी यांवर प्रखर टीका करून समाजाला जागृत केले. 
विष्णुशास्त्री चिपळूणकर यांनी महाराष्ट्रियांचा आत्मविश्‍वास 
चेतवून, इंग्रजी सत्ता अजिन्य नाही, तिच्यावर मात करता 
येईल असे गर्जून सांगितले. त्यांनी पेटवलेल्या वन्हीतूनच 
ब्रिटिश साम्राज्याचे भस्म करणारी महान ज्योती लो. टिळ- 
कांच्या रूपाने निर्माण झाली. लो. टिळकांनी जनशक्ती जागृत 
करून ब्रिटिश सत्तेला आव्हान दिले व लोकसत्तेचा पाया 
घातला. राष्ट्रकार्यासाठी निर्भयपणे कारावासात जाण्याची 
दीक्षा भारताला प्रथम टिळकांनी दिली आणि कारावासा- 
पेक्षाही अधिक उग्र अशा एका दिव्य ब्रताची दीक्षा स्वा. 
सावरकरांनी दिली. स्वातंत्र्यासाठी वधस्तंभावर चढणे हे ते 
व्रत होय. नानासाहेब पेशवे, तात्या टोपे, राणी लक्ष्मीवाई 
यांच्या प्रमाणेच वासुदेव बळवंत व चाफेकर यांच्यापासून 
त्यांना स्फूर्ती मिळाली. क्रांतीचे पुर्ण शास्त्र व तत्त्वज्ञान सिद्ध 
करून त्याचा अखिल भारतात योजनाबद्ध प्रसार सावरकरांनी 
केला, म्हणून ते भारतीय क्रांतिकारकांचे मुगुटमणी ठरले. 
अशा प्रकारे धामिक, सामाजिक व राजकीय क्षेत्रांत समाजाला 
प्रबुद्ध करण्याचे कार्य महाराष्ट्रांतील या थोर व्यक्‍तींनी केले. 
वर्णाश्रमव्यवस्था, जातीय विषमता, अस्पृश्यता या कल्पना 
कायमच्या नाहीशा करण्यासाठी उदंड प्रयास करणारा श्रेष्ठ 
पुरुष म्हणजे डॉ. भीमराव आंबेडकर. अस्पृद्य जातीत जन्म 
झालेला असूनही त्यांनी आपली असामान्य विद्वत्ता व अलोकिक 
घैय॑ यांच्या बळावर मनूला पदच्युत केळे. मनुस्मृतीचे दहन 
करून त्यांनी नवी स्मृती रचण्याचा अधिकारच आपल्या हाती 
घेतला. सात कोटी अस्पृश्य लोकांच्या मनात त्यांनी मानव- 
त्वाची जाणीव उत्पन्न केली. 

ब्रिटिश सत्ता नाहीशी होऊन भारताला स्वातंत्र्य मिळाले, 
पण सामाजिक, धार्मिक व विशेषतः आथिक क्रांती पूर्ण झाल्या- 
वाचून आपले स्वातंत्र्य चिरस्थायी होणार नाही. ती आथिक 
क्रांती घडविण्याचे महान कार्ये आचाय विनोबा भावे यांनी 
आरंभिले आहे. त्यांनी भूदानयज्ञाची जी दीक्षा भारताला 
दिली आहे, तिला जगाच्या इतिहासात तोड नाही. या भदान- 
यज्ञामुळे त्यांनी नव्या श्रद्धा, नवे तत्त्वज्ञान व नवी "मल्य 
निर्माण केली आहेत. भूदान ही केवळ आथिक क्रांती नसून, ती 
सामाजिक व धार्मिक क्रांतीसुद्धा आहे. ती यशस्वी झाली, तर 
सर्व जगाचा इतिहास बदलून जाईल. 

महाराष्ट्रीय लोक केवळ महाराष्ट्राचा विचार केव्हाच करीत 
नाहीत. ज्ञानेश्‍वर, शिवाजीमहाराज, बाजीराव यांच्या प्रमाणेच 


महाराष्ट्र 


रानडे, विष्णूशास्त्री, टिळक, सावरकर यांचे कार्यक्षेत्र अखिल 
भरतखंड हेच होते. विनोबा तर ज्ञानेश्‍वरांप्रमाणे ' विशवचि 
माजे घर या वृत्तीचे आहेत. महाराष्ट्र, मराठी भाषा, मरा- 
ठ्यांचा इतिहास व परंपरा यांचा त्यांना अभिमान आहे. पण 
या अभिमानातून, महाराष्ट्रीय अहंकाराच्या जोपासनेतून जे 
सामर्थ्ये निर्माण होते ते अखिल भारताच्या सेवेसाठी खर्च झाले 
पाहिजे, अशी त्यांची वृत्ती आहे. [ महाराष्ट्र १९६९ - प्रसिद्धी 
संचालनालय, महाराष्ट्र शासन, मुंबई; महाराष्ट्र-श्री. वि. पां. 
दांडेकर, १९४७; म. प. ? म. जी.; वि. मुं. रा. प.; म. प्रा. इ. 
सं.; महाराष्ट्र संस्कृती - डॉ. पु. ग. सहत्रवुद्धे, * वसंत ' 
जानेवारी ते जुळे १९६८; सु. सं.; महाराष्ट्राचा पुण्यग्राम-- 
वि. वि. करमरकर, १ १२५; मुंबईचे वर्णन -गो. ना. माड- 
गांवकर, १९६१; मुंबई आणि मुंबईकर-श्री. गंगाधर गाडगीळ, 
१९७०; महाराष्ट्रातील लोककला-- प्रसिद्धी संचालक, महा- 
राष्ट्र शासन, मुंबई १९७१; फे. फे. म., महाराष्ट्राचे जिल्हे- 
प्रसिद्धी विभाग, मुंबई; श्री. शां. शं. रेगे, महाराष्ट्र टाइम्स ] 


एक प्राकृत भाषा. सर्व प्राकृत भाषांत महाराष्ट्री 
महाराष्ट्र प्राकृत ही श्रेष्ठ मानलेली आहे. या महाराष्ट्री- 
बहल दण्डी म्हणतो- 

महाराष्ट्राश्रयां भावां प्रकृष्टं प्राकुतं विदु: । 

सागर: सूक्तिरत्नानां सेतुवन्थादि यन्मयम्‌ ॥ 

१ (काव्यादर्श १. ३४) 

अथ - महाराष्ट्रात बोलल्या आणणाऱ्या भाषेला श्रेष्ठ प्राकृत 
असे म्हणतात. कारण ही भाषा सुक्तिरूपी रत्नांचा सागर आहे 
आणि तिच्यात सेतुवंधादी ग्रंथ रचलेले आहेत. 

महाराष्ट्री प्राकृताची काही वेशिष्ट्ये अशी -- 


) स्वरमध्यग अल्पप्राण वर्णांचा लोप होतो. स्वरमध्यग 


» ५ गू, दु, ब्‌ प्राय: लुप्त होतात व संयोगी स्वर तेवढा 
शिल्लक राहतो. उदा० प्राकृत -- पाउअ; नगर - नअर. 


(२) महाप्राण स्पर्श खू, थ्‌, घ, भ्‌, धृ यांच्या जागी केवळ 
प्राणध्वनी शिल्लक राहतो 


राहतो. उदा० कथयति--कहेइ. 
(३) ऊष्म '*जनध्वनीच्या स्थानी ह्‌ येतो. उदा० पाषाण-- 
पाहाण. 
(४) अपादान (पंचमी विभक्ती) एकवचनाला “अ हि? 
(र यी; उदा० हरातू-दुराहि. 
प त क्रि 9 
८ अ कोजिक "1 ऊण प्रत्यय लावून दाखवली जाते. 
साहिर ल्क पुच्छिऊण 
क्म त्य - 
झाळेली होती - तहाराष्ट्री ही सर्वात अधिक विकसित 
१, "या पहिल्या शतक 


"सून महाराष्ट्रीत 


अ“ 
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भारतीय संस्कृतिकोड 


पद्यरचना सुरू झाली होती. संस्कृत नाटकांत जर पद्यभाग 
प्राकृतात आला असेल, तर तो महाराष्ट्रीतच असतो. हालकृत 
गाथासप्तशती, प्रवरसेनकृत सेतुबंध (किवा रावणवहो ), जय- 
वल्ल्भकृत वज्जालग्ग, वाक्पतिराजाचे गउडवहो हे महाराष्ट्री- 
तील प्रसिद्ध ग्रंथ होत. सेतुवन्व व गउडवहो ही तर महाका- 
व्येच आहेत. 

जैनांनी धर्मशास्त्राखेरीज इतर साहित्य महाराष्ट्रीतच 
रचले आहे. परंतु तिची काही भाषात्मक वैशिष्टये असल्या- 
मुळे तिला जैन "हाराष्ट्री असे म्हणतात. क्रूषभचरित, द्यांति- 
नाथचरित, पाश्‍वंनाथचरित, इ. तोथकराची चरित्रे, मल्य- 
सुंदरीकथा, महावीरस्तव, 


महाराष्ट्री प्राकृताचा गहासत्तसईतील एक नमुना असा - 
उअ णिच्चलणिप्पन्दा भि 


जिम्मलमरगञभाअणपरिटिआ संखसुत्ति व्व ॥ 
अथ -- वाहा, कमळाच 


मोत्यांची शिपली ठेवावी, र 
डॉ. मनमोहन घोष यांनी 


"१ शाखा मानली आहे. हा राष्ट्रीपासूनच मराठी भाषा 
उत्क्रांतझाली आहे. 


प्राम विति द.ता. ब्र. ख. तु. अ 
गाथासप्तशती -- संपा. स. आ. जोगळेकर ] 


महारोरव अठ्ठावीस नरकांवैकी रोरव नामक नरकाचे 

प तप्त तांब्याप्रमाणे असते. या 
तापवीत ठेवतो. पृथ्वीच्या पोटात हा 
शत आहे. या ठिकाणी क्रव्याद नावाचे 


तात. स्वार्थी माणसे या नरकात पिचत राहतात 


ने प्राचीन ग्रंथ. महाप्रकाशशिष्य' गोरक्षनाथ 
याने हा रचला आठे गज... क आ 
९. महेश्‍वरानंद > गं प्रदारयिक 

नाव होय. महेववर हे द हू गोरक्षनाथाचे सां 


€वरानंदाने 


पूळ ग्रंथाच्या एकण सत्तर गाथा 
“ शा्दूलविक्रीडित वृत्तात 
एप्ताचार्याच्या अलौकिक पांडित्याचे अनुकरण 


खंड सातवा 


केल्यामुळे, मंजरीकाराचेही विद्याविचक्षणत्व या ग्रंथामध्ये 
प्रकट झाले आहे, असे पंडितांचे मत आहे. 

शिवसूत्रांतील तत्त्वज्ञानांचे निरूपण करणारा हा ग्रंथ अस- 
ल्याने यात अद्वेत तत्त्वच सिद्ध करून दाखविण्याचा प्रयत्न 
आहे. परिमलभाष्यात प्रथम मूळ गाथेचे पद-पदार्थ सांगितले 
आहेत. नंतर अन्य मतांचा पूर्वपक्षरूपाने अनुवाद करून त्याचे 
खंडन उदाहरणांसह सप्रमाण केलेळे आहे. 

जगत, जगदीश्वर, वंध, मोक्ष, मोक्षाधिकारी, प्रमाण, प्रमेय, 
इ. विषपयांसंबंधी शेवाचार्यांनी केलेल्या विचारांचे सामान्य 
स्वरूप महाथंमंजरीत आहे. याशिवाय इतर अध्यासवादी 
शांकरमतानुयायांचे खंडनही सविस्तर केलेले आहे. 

अध्यासवादी अभ्यासकांनी विश्वाच्या निमितीसंबंधी प्रति- 
बिबवाद, आभासवाद, अवच्छेदवाद, मायावाद, अजातवाद या 
सारख्या ज्या कल्पना केल्या आहेत, त्या सर्वे कल्पनांचे 
सोपपत्तिक खंडन परिमलात पाहायला मिळते, तसेच शेव 
संप्रदायाचा चिद्विळासवादाचा सिद्धान्त वैदिक वचनांच्या आधारे 
सिद्ध करण्याचाही प्रयत्न दिसतो. 

महेश्‍वरनंदाने इतरही बरेच ग्रंथ लिहिले आहेत. सांप्रत 
त्यांपेकी महा्थमंजरी व परिमल हे दोनच ग्रंथ उपलब्ध आहेत. 
[ श्री. बाळाचाये खुपेरकर - नवभारत, ऑगस्ट १९६० ] 


हालय पश्च भाद्रपद हर. लमी यो क म 
पक्ष किवा पितृपक्ष असे म्हणतात. ह्‌ 
पितृकार्याला अत्यंत योग्य आहे. कारण या पक्षात पितर यम- 
लो कातून आपल्या कुटुंबीय माणसांच्या घरी वास्तव्य करण्या- 
साठी येतात, अशी समजूत आहे. भाद्रपद पौणिमेपासून अमा- 
वास्येपर्यंत रोज महालयश्राद्ध करावे, असे शास्त्रवचन आहे. 
पण ते शक्‍य नसल्यास ज्या तिथीला आपला पिता मृत झाला 
असेल, त्या दिवशी या पक्षात सर्व पितरांच्या उद्देशाने महालय 
काद्ध करण्याचा परिपाठ आहे. हे श्राद्ध पितृत्रयी- पिता, पिता- 
महू, प्रपितामह; मातत्रयी- माता, पितामही, प्रपितामही; 
सापत्नमाता, मातामह, मातृपितामह, मातृप्रपितामह, मातामही, 
मातृपितामही, मातप्रपितामही, पत्नी, पुत्र, कन्या, पितृव्य, 
मातुल, बंधू, आत्या, मावकी, बहीण, पितृव्यपुत्र, जावई, वहि- 
णीचा मुलगा, सासरा, सासू, आचार्य, उपाध्याय, गुरू, मित्र, 
शिष्य या सर्वांच्या उद्देशाने करायचे असते. जे कोणी जिवंत 
असतील, ते वगळून इतरांच्या नावाचा उद्देश करतात. देवांच्या 
जागी धरिलोचन संज्ञक विदवेदेव घ्यावे. शक्‍य असल्यास देवां- 
कैस्ता दोन, तीन पार्वणांना प्रत्येकी तीन आणि पत्नी इत्यादी 
एकोहिष्ट गणाला प्रत्येकी एक असे ब्राहमण बोलवाचे. एवढे 
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महालसा 


शाक्य नसेल, तर देवांकरता एक, तीन पार्वणांकरता तीन आणि 
सर्व एकोद्ष्टि गणाला एक असे पाच ब्राह्मण सांगावे. महालय 
श्राद्धात क्षणदान, अध्यंदान, पूजा, अग्नौकरण, पिंडदान, विकि- 
रदान, स्वधावाचन वर्गरे विधी करायचे असतात. 

योग्य तिथीवर महालय करणे अशक्य झाल्यास पुढे 'यावद्‌- 
वृशचिकदर्शनम्‌' म्हणजे सूर्य वृश्चिक राशीला जाईपर्यंत तो कोण- 
त्याही योग्य तिथीला केला तरी चालतो. या पक्षातल्या चतुर्थीला 
किवा पंचमीला भरणी नक्षत्र असताना त्या वर्षी मृत झालेल्या 
व्यक्तीचे श्राद्ध करतात. भाद्र्‍रयद वद्य नवमीला अविधवा नवमी 
म्हणतात. या दिवशी सौभाग्याने मृत झालेल्या स्त्रीबद्दल श्राद्ध 
करण्याचा किवा सवाष्णीला भोजन घालण्याचा प्रघात आहे. 
गुजरातेत या नवमीला डोशी नवम म्हणतात. सोराष्ट्रात वद्य 
त्रयोदशीला बाळाभोळानी तेरस असे म्हणतात. या दिवशी 
कुळात मृत झालेल्या लहान मुलांची आठवण करून त्यांच्या 
प्रीत्यथ॑ काकबळी देतात. अपघातात मृत्यु पावलेल्यांचे महाल्य 
श्राद्ध वद्य चतुर्दशीला करण्याचा प्रघात आहे. हिला घातचतुदेशी 
असे नाव आहे. सर्वपित्री अमावास्या ही सर्व पितरांना उद्देशून 
श्राद्ध करण्याची तिथी आहे.या दिवशी बहुतेक घरांतुन एक तरी 
ब्राह्मण जेवायला बोलावण्याची रीत आहे. महाल्यासाठी भूरि- 
भोजन घालावे आणि आप्तेष्टांनाही भोजनाचे निमंत्रण द्यावे, 
असे शास्त्रवचन आहे. [ नि. सि.; श्री. विद्यावरशास्त्री भिडे ] 


एक देवता. हिला म्हाळसा असेही म्हणतात. ही 

महाठसा मल्लारी मार्तंडाची (खंडोबा) पत्नी आहे. लोक- 
समजुतीप्रमाणे म्हाळसा हा मोहिनोचा अवतार समजला जातो. 
अमृतमंथन झाल्यावर विष्णूने मोहिनीचे रूप धारण करून 
देत्यांना मोहविले. त्या वेळचे मोहिंनीचे उन्मत्त लावण्य पाहून 
शिव तिच्यावर भाळला आणि तिच्या मागे धावू लागला, असे 
भागवताच्या अष्टम स्कंधात सांगितले आहे. लोकमानसाने 
याच कथेचा धागा पुढे ओढला आहे, तो असा - 

शिवाची ती अतृप्त इच्छा पुरी करण्यासाठी मोहिनीने 
शिवाला आश्‍वासन दिले, की “ तू पुढे जव्हा मार्तंड भैरवरूपाने 
अवतार घेशील, तेव्हा मी म्हाळसा या नावाने अवतरून तुझी 
ड्च्छा पुर्ण करीन. ' 

या जनश्रुतीचा आणखीही एक पर्याय आहे. त्यानसार 
म्हाळसा ही साक्षात मोहिनी नसून, मोहिनीच्या ध्यासामळे 
शिवाला पार्वेतीच मोहिनीस्वरूप भासू लागली. म्हाळसा हा 
तिचाच अवतार होय. 

श्रिवाच्या मार्तंड भेरवावतारात म्हाळसा ही नेवासे येथील 
तिम्माशेट वाण्याच्या घरी एका कन्यकेच्या रूपाने अवतरली. 


महालसा २३८ भारतीय संस्कृतिकोश 


तिम्माशेटने त्या कन्येचा संभाळ केला आणि पुढे मार्तंड भैर- 
वाच्या स्वप्नादेशानुसार पाली येथे तिचा मार्तंड भैरवाशी 
विवाह लावून दिला. 
म्हाळसा ही मुळात कन्नड ग्रामदेवी होती. माळव्व हे तिचे 
लोकप्रिय नाव असून, ती मैलाराची पत्नी होती. मैळारावरोबरच 
ती कर्नाटकात प्रतिष्ठा पावू लागली. पुढे तिच्या विकासाचे दोन 
वेगळे प्रवाह वनळे. एकीकडे ती खंडोबाची पत्नी बनली आणि 
दुसरीकडे आदिशक्तीचे एक स्वरूप म्हणून विकसित झाली. 
प्रारंभी या दोन्ही प्रवाहांतील उन्नयनाचे साधन मोहिनी हेच होते. 
मेलार हा क्रिव आणि माळव्व ही मोहिनी. पण पुढे मैलार हा 
शिव-मोहिनी-कथेचा संबंध सोडून भैरव बनल्यानंतर मैलार- 
पत्नी माळव्व ही मोहिंनीऐवजी योगेश्‍वरी पार्वतीचेच एक रूप 
म्हणून ओळखली जाऊ लागली. तिच्या उन्नयनाच्या पहिल्या 
स्वतंत्र प्रवाहात मात्र तिचे मोहिनीरूपच अबाधित राहिळे आणि 
एक वेष्णवी शक्‍ती म्हणून तिला इ. स. च्या १३ व्या शतकात 
अत्युच्च प्रतिष्ठा लाभली. नेवाशाचा मोहिनीराज म्हणजे मोहि- 
नीचे रूप घेतलेली मूळची म्हाळसाच होय. एकाच ग्रामदेवीच्या 
विकसनाचे हे दोन प्रवाह इतके अल्ग बनले, की खंडोबापत्नी 
म्हाळसा आणि नेवाज्याची मोहिनी यांचे मूळ एकच आहे, हे 
सत्य आज विस्मयजनक ठरले आहे. 
महाराष्ट्रात म्हाळसा आणि कर्नाटकात माळव्व या नावांनी 
लोकप्रिय असलेल्या या देवतेला माळजदेवी, म्हालजा, मालचि- 
देवी, मालची, मालाची, मालती, माळवी, म्हालसिका, महा- 
ल्या, महालाय, इ. दुसरीही अनेक नावे आहेत. 
म्हाळसा ही सांप्रत खंडोबाची पत्नी म्हणून प्रसिद्ध 
तरी मूळची ती स्वतंत्र देवता होती. आजही ती एक 
देवता म्हणूनच गाजत आहे. देवीहोसुर येथील इ. स. 
"या शतकात प्रसिद्ध असलेळे माळजदेवीचे मंदिर आ. 
शकरीचे म्हणून ओळखले जाते. भोगावती ( पैठण) , वालसेंग 
(जि. औरंगाबाद), नांदुरा (जि. बीड) आणि नेवासे या चार 
ठिकाणी म्हाळसेची मंदिरे असल्याचे उल्लेख स्थानपोथीत आहेत. 
पण सध्या विश्षेष प्रसिद्ध असलेली म्हाळसेची स्थाने 
म्हणजे नेवासे आणि म्हारदोळ ही होत. नेवासे येथील 
देवतेला मोहिनीराज हे नाव असुन, तो विष्णूचा अधंनारी- 
1 आहे, अशी १ ता आहे. 
पुर्वी पम आ गोमंतकात फोंडे-पणजी रस्त्यावर आहे. 
साष्टी महालात वेणे येथे होते. पण इ. स. 


च्या १ ट्‌ व्या शतकात >. डे 
टर पोतुंगीजांनी ₹ ऱ्य फिश” 
गग सहोताठी नसत्या म्हारदो त सकला. त्यानंतर 


करण्यात आले. इथर “या म्हारदोळ गावी या देवीचे स्थलांतर 
* देथल्या देवीला महाल्सा नारायणी म्हणतात. 


असली, 
स्वतंत्र 
च्या ११ 
ज बन- 


नारायणी म्हणजे नारायणाचा अवतार असलेली मोहिनी. 
म्हाळसेच्या प्राचीन मूर्ती आज अस्तित्वात नाहीत. त्या- 
मुळे तिचे मूळ रूप कसे होते, ते सांगणे शक्य नाही. आज 
आढळणार्‍या म्हाळसेच्या मूर्ती संकीण कल्पनांनी युक्‍त आहेत. 
मोहिनी-म्हाळसा आणि मैलारपत्नी-म्हाळसा असे त्या मूर्तीचे 
दोन गट पाडता येतील. परंतु यांपैकी कोणत्याही गटातील मूती 
निश्‍चित कल्पनांनी घडवलेल्या नाहीत. वझवूर येथील 


महालसा - म्हारदोळ ( गोवा ) 


मोहिनीची 
म्हारदोळ ऱ्या "न आणि द्विभुज आहे; तर नेवासे रवर 

स्दोळच्या म्हाळसेच्या उजव्या दोन हातांत ३. 
व एका देत्या र्‌ अर्मद 
कल्श व 5 न घरळेळे असून, डाव्या दोन क तं 
सांडत असलेले न असलेले देत्यशिर आहे. त्या दैत्य याली 
एक दैत्य पच एक कुत्रा पीत असून, तिच्या यी त्या 

आत आहे, असे दाखविले आहे. ने 


आणि भ 
डाव्या दोन हातांत शंख व पानपात्र आहे. ही * 


आाच्या उजव्या दोन हातांत चक्र व ्म्ती 


खंड सातवा 


अधेनारीनटेश्‍वररूप आहे, असे दाखविण्यासाठी उराचा डावा 
भाग स्तनयुक्‍त घडवलेला आहे. 

मेलारपत्नीच्या स्वरूपात ती स्वयंभू ल्गाच्या रूपाने आणि 
खंडोबाच्या पत्नीच्या स्वरूपात अश्‍वारूढ खंडोबाच्या मागे 
वसलेली किंवा स्वतंत्र मूतिरूपाने आढळते. पाहा - गोमंतक. 
[ खंडोबा - श्री. रा. चिं. ढेरे; देवीकोश २] 


महालक्ष्मी जगदंबेचे एक नामरूप. हिला दुर्गा, महिषासुर- 
मदिनी, इ. नावेही आहेत. ही देवी म्हणजे 
विष्णुपत्नी नसून श्िवपत्नी दुर्गाच होय. देवीमाहात्म्य या 
ग्रंथात तिची अवतारकथा दिली आहे, ती अशी - 
एकदा देव-दानवांचा घनघोर संग्राम होऊन त्यात दानवांचा 
जय झाला. त्यांचा मुख्य महिषासुर हा जगाचा स्वामी बनला 
व त्याला इंद्रपद प्राप्त झाले. तेव्हा पराजित झालेले सर्व देव 
ब्रह्मदेवावरोबर भगवान विष्णू व शंकर यांच्याकडे गेले व 
त्यांनी आपली करुण कहाणी त्यांना सांगितली. ती ऐकून विष्णू व 
शंकर हे अत्यंत क्रद्ध झाले आणि त्यांच्या मुखांतुन महान 
तेज बाहेर पडले. ब्रह्मदेव, इंद्र, इ. सवे देवांच्या शरीरांतूनही 
मोठे तेज बाहेर पडन ते सर्व तेज एकत्र झाले. मग त्या दिव्य 
तेजातुन एक स्त्रोदेवता प्रकट झाली. तिने दानवांशी युद्ध 
करून महिषासुराला व त्याच्या सर्वे सैन्याला मारून टाकल. 
या देवोला महिषासुरमदिनी किवा महालक्ष्मी म्हणतात. 
हालक्ष्मीचे रूपध्यान दुर्गासप्तशतीत वणिले आहे, ते असे- 
अक्षस्रक्परशगदेबकुलिशं पद्मं धनुः कुण्डिकाम्‌ । 
दण्डं हाक्तिर्मास च चम जल्जं घण्टां सुधाभाजनम्‌ । 
शूलं पाहासुदशंने च दधतीं हस्तः प्रसन्नाननाम्‌ । 
सेवे सेरिभर्मादनीमिह महालक्ष्मी सरोजस्थिताम्‌ ॥। 
अर्थ - हातामध्ये अक्षमाला, परशू, गदा, बाण, वजय, कमल, 
धनुष्य, कुंडिका, दंड, शक्‍ती, खड्ग, चर्म, शंख, घंटा, सुवापात्र, 
शूळ, पाश व सुदर्शनचक्र धारण करणारी, प्रसत्वदना, कमला- 
सना व महिषासुरमादिनी अशा महालक्ष्मीचे मी ध्यान करतो. 
शाक्त संप्रदायाचे अनुयायी ज्या आदिशक्तीची उपासना 
केरतात ती महालक्ष्मीच होय. ती चतुर्भुज असून, तिच्या 
हातांत फळ, गदा, ढाल व कपाल या वस्तू असतात. तिच्या 
मस्तकावर सर्प, हिंग व योनी असते. 
चंडिकल्पात शाक्‍्तांच्या उपास्य देवतेचे वर्णन केलेले आहे. 
त्यात तिळा १८ हात असून, त्यांत अक्षमाला, परशू, इ. अठरा 
वस्तु असतात, असे सांगितले आहे. हें वर्णन दुर्गासप्तशतीमधील 
वरणनाशी जुळते आहे. “२ 
भाद्रपद महिन्यात गणपतीच्या उत्सवावरोबर महालक्ष्मी- 
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महालक्ष्मी 


चाही उत्सव साजरा केला जातो. शुक्ल पक्षातील अनुराधा 
नक्षत्रावर देवीचे आगमन होते, ज्येष्ठा नक्षत्रावर तिची पूजा 
करतात आणि मूळ नक्षत्रावर तिचे विसर्जन करतात. हा 
उत्सव स्त्रियांचा आहे. पुराणात त्याविषयी कथा आहे, ती अशी- 

प्राचीन काळी कोलासुर नावाचा देत्य स्त्रियांना फार त्रास 
देऊ लागला, तेव्हा सर्वे स्त्रियांनी ब्रह्मा - विष्णू - महेश यांची 
प्राथना केली. मग त्रिमूतींनी कोलासुराचा नाश करण्याचे कार्य 
महालक्ष्मीवर सोपवले. महालक्ष्मीने कोलासुराला मारून 
लोकांना संकटमुक्‍त केळे 

महालक्ष्मीने केलेल्या या उपकाराचे स्मरण म्हणून हा उत्सव 
साजरा केला जातो. गणपतीच्या उत्सवातच गौरीचेही पुजन 
असते. त्यामुळे महालक्ष्मी व गौरी या दोघींची पूजा एकदम 
करण्याची प्रथा आहे. महालक्ष्मीचा उत्सव भाद्रपद शुद्ध अष्ट- 
मीला सुरू होतो. त्या तिथीला दुर्वाष्टमी म्हणतात. त्या दिवशी 
दुर्वांची पूजा करण्याची प्रथा आहे. त्यामुळे दुर्वाच्या विल्तारा- 
प्रमाणे वंशविस्तार होतो, अशी कल्पना आहे. अखंड सौभाग्य - 
प्राप्तीसाठी सुवासिनी हा उत्सव करतात. 

कोलासुर म्हणजे रानडुक्कर होय. तो ज्षेतीची नासधूस 
करतो. त्याचा नाश करून देवीने शेतीचे संरक्षण केले. म्हणून 
महालक्ष्मी ही समृद्धीची देवता मानली जाते. 

महाराष्ट्रात कोल्हापुर, मुंबई, डहाणूजवळचे बिवळवेढे, 
केळशी (जि. रत्नागिरी), आडिवरे (जि. रत्नागिरी), कुडाळ 
व वाई; गोमंतकातील बांदिवडे, मांद्रे, तसेच झाशी, कुंभळगड 
अणहिलवाड, इ. ठिकाणी महालक्ष्मीची मंदिरे आहेत. पाहा - 
दुर्गा. [ कल्याण - शक्‍्तिअंक; डे. हि. इ.; संस्कृति - समवाय ] 


एक काम्य व्रत. हे आश्विन शु. अष्टमीच्या 
महालक्ष्मीत्रत दिवशी करतात. त्याचा विधी असा _- व्रत- 
कर्त्याने चंदनाने लक्ष्मीची प्रतिमा काढावी. तिच्या ज्ेजारी सोळा 
दोरे एकत्र केलेला आणि सोळा गाठी मारलेला दोरक ठेवावा. 
मंग महालक्ष्मीची षोडशोपचार पुजा करावी. देवीला सोळा 
परींची पत्री व फुले वाहावी. सोळा घा'रग्यांचा नैवेद्य दाखवावा 
पिठाचे सोळा दिवे पेटवून आरती करावी. मग दोरकाची पूजा 
करून तो पुढील मंत्राने डाव्या मनगटात बांधावा- 
धनं धान्यं धरां हम्यं कोतिमायुरयश: श्रियस्‌ । 
तुरगान्‌ दन्तिनः पुत्रान्‌ सहालक्षिप् प्रयच्छ से ॥। 
मग सोळा दुर्वा आणि सोळा अक्षता हातात घेऊन महा- 
लक्ष्मीची पुढील कथा ऐकावी. - 
एका नगरात गुणवान नावाचा एक ब्राह्मण होता. त्याला 
सोमक नावाचा एक मुलगा झाला. सोमकाच्या लहानपणीच 


महालक्ष्मी 


वाप निवतंला आणि त्याला उत्पन्नाचे साधन काहीच राहिले 
नाही. त्यामुळे तो दारिद्रयाने गांजून गेला. एके दिवशी तो 
तिथल्या राजाचा मृगयाविहार पाहण्यासाठी रानात गेला. दुपा- 
रच्या वेळी तो एका तळ्यावर गेळा. तिथे गंघर्वकन्या महा- 
लक्ष्मीची पुजा करीत होत्या. सोमकाने त्यांना विचारले. ' तुम्ही 
ही कोणाची पुजा करता आणि तिचे फल काय?! 
त्यावर गंधर्वकन्या म्हणाल्या. * आम्ही महालक्ष्मीची पूजा 
करीत आहो. या पुजेने संपत्ती मिळते आणि सकल मनोरथ 
पुरणे होतात.' 
मग सोमकाने त्यांच्याकडून पूजेचे विधान समजून घेतले 
आणि स्वत: तिची पूजा केली. प्रार्थना केल्यावर महालक्ष्मी 
त्याच्यापुढे उभी राहिली. तिने त्याला * वर माग? म्हटले; 
पण सोमक म्हणाला. ' तुझ्या दक्षंनाने माझे सर्व मनोरथ पुण 
झाले. त्यावर देवी म्हणाली. * हा माझ्या हातातला दोरक घे 
आणि आश्विन शुद्ध चतुर्दशी, कृष्ण अष्टमी, कातिक शुद्ध चतु- 
देशी व कृष्ण अष्टमी या चार दिवशी या दोरकाची पुजा कर्‌ 
म्हणजे मी तुझ्या घरी कायमची राहीन. ' सोमकाने तसे केले व 
अल्वेरच्या दिवशी तो दोरक नदीत विसाजित केला. त्या दिव- 
भ्नापासून त्याला अखंड लक्ष्मी आणि कौर्ती यांचा लाभ झाला. 
महालक्ष्मीचे हे व्रत ओळीने पाच वर्षे करून मग त्याचे उद्या- 
पन करावे असे सांगितले आहे. 
चित्पावन ब्राह्मणांत मुली लग्नानंतर ओळीने पाच वर्षे हे 
ब्रत करतात. तो व्रतविधी थोडा वेगळा आहे, तो असा- 
आश्विन शुद्ध अष्टमीच्या दिवशी पूर्वाही महालक्ष्मीच्या 
बातुमथ मूर्तीची पुजा करतात. त्याच्या आधी तुळशीची पुजा 
करून तुळशीवृंदावनातून, लग्नाला जितकी वर्षे झाली असती ल, 
तितके खडे घेऊन येतात व ते देवीजवळ मांडतात. तसेच सोळा 
पेरांची दुर्वा किवा सोळा धाग्यांचा रेशमी दोरा घेऊन त्याला 
वर्षसंख्येइतक्या गाठी मारतात. तो दोराही देवीपुढे ठेवून त्याची 
रजा करतात. मग तो दोरा डाव्या हातात बांधतात. पूजा पूर्ण 


झाल्यावर ब्राह्मणाला सोळा घारण्यांचे वायन देतात व महा- 
लक्ष्मीची पुढील कथा ऐकतात- 

आट्पार नगर हे 
चिमादेवराणी नावाच्या दोन राण 
इसरी नावडती होती. राजाला 


होता. राजाने एके दिवशी नगरातले सर्व लो 


न क बोलावून त्यांना 

सांगित ी न ह 

डो ती पुम्ही नंदवनेश्‍वराचा शोध करा आणि त्याला 

ल या तक डोकांना ते काही जमले नाही. त्या गावात 

य, हीर होता. त्याने मात्र नंदबनेश्‍वराला मार- 
आणि लगेच तो आईकडून एक भाकरी 
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भारतीय संस्कृतिकोरं 


घेऊन त्या कामगिरीवर निघाला व रात्री एका रानात राहिला' 

तिथे त्याने नागकन्या महालक्ष्मीचे व्रत करीत आहेत ह. 
दृश्य पाहिले. लेकाने त्यांना विचारले. * या ब्रताने काय होतें प 
त्या म्हणाल्या. * मनी चितिले कार्य होते. ' लेकाने त्यांच्या स 
वरच महालक्ष्मीची पुजा केळी आणि राजाचा दात्रू मरू द, 
असा आशीर्वाद मागितला. तो आक्षोर्वाद फळाला आला. 
दुसर्‍या दिवशो पहाटे राजाचा शत्रू मरून पडला. हे वा 
म्हातारीच्या लेका चे असले पाहिजे, असे लोकांनी राजाला 
सांगितळे. राजाने त्याा बोलावून आणले व सगळा खुलासा 
विचारला. राजा त्याच्यावर प्रस्न झाला. त्याने लेकाला 
माडीचा वाडा बांधून दिला व नवळवाट अते त्याचे नाव ठेवले. 
नवल्वाट आनंदाने तिथे राहू लागला. ही बातमी पाटमावव- 
राणीला समजली. तिने ते ब्रत नवल्वाटाकडून विचारत 
घेतळे, मग महालक्ष्मीची दजा केलो व दोरक हातात बांधला. 

एके दिवशी सारीपाट खेळत असता राजाने पाटमावरव- 
राणीच्या हातातला तो दोरक पाहिला. राजाला ते भिकार्रड 
चिन्ह वाटले. राजाने तिच्या हातातला तो दोरक तोडून टाकला 
सकाळी महाल झाडताना दासींना तो सापडला. त्यांनी तो 
नेवळवाटाला दिला व त्याने तो चिमादेवराणीला म्हणज 
नावडत्या राणीला दिला. 


पुढे आरिविन मास आला. पहिली अष्टमी आली; क, 
पाटमाधवराणी नतचे नव्हे, तर महालक्ष्मीचे नावसुद्धा विसरू 
गेली होती. चिमादेवर 


हाता. रात्री घागरी फुकण्याचा आवाज ऐकून राजा 


राणीकडे गला. ती नावडतीची आवडती झाली. सकाळी सग. 
तिला घेऊन आपल्या राजवाड्यात यायला निघाला. व 
नाटमाधवराणीला निरोप धाडला, की * तू आम्हांला सामी 


य. ' तिला ते आवडले नाही. ती फाटके-तुटके नेसून सामो 


आली. राजाला राग आला. त्याने तिला रानात नेऊन ठी 
मारण्याबद्दल शिपायांना फर्मावले. 
शिपाई तिला भारायला धजले नाहीत; पण तिला शाती. 
टाकून ते परत आले. मग ₹ ू क, 
र्र * मग त्या पाट फच 
ज्ञालो. ति कुर माधवराणीची खूप 


त्याच्या गुंफेत 

तर न्न * रं स 

- यावर प्रस झाला. त्याने अतर्ज्ञानाने जाणले, की हिंच्याव 
त तली. न्न 

डा, गी रजा त्या क्रषीच्या आश्रमात आला. राण 

उत्तमर गत केले 

राजघानीला या 


यला £ लृ भ ग 
नघाला, नगराबाहेर रथ उभा 


ऊं 
"* राजा प्रसन्न झाला. तो तिळा १ न 
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राजाने चिमादेवराणीला सामोरी येण्याबद्दल निरोप पाठविला. 
ती उत्तम वस्त्रालंकार लेवून सामोरी गेली. राजाला बरे वाटले. 
तो पाटमाघवराणीला म्हणाला. “ मागे तू अशी सामोरी आली 
असतीस, तर तुला असे हाल भोगावे लागले नसते. १ मग राजा 
दोन्ही राण्यांसह्‌ वाजत गाजत नगरात आला. दोन्ही राण्यांनी 
त्यापुढे महालक्ष्मीचा वसा कधीच टाकला नाही. त्यामुळे 
महालक्ष्मी सदैव त्यांच्यावर प्रस्न राहिली. 

दुपारचे हे पूजाविधान झाल्यावर त्याच दिवशी प्रदोषकाळी 
महालक्ष्मीची दुसरी पुजा करतात. त्यासाठी तांदुळाच्या पिठाची 
उकड करून तिचा महालक्ष्मीचा मुखवटा बनवतात. तो काजळ- 
कुंकवाने रेखतात. हे काम कडक सोवळ्याने चालते. मग तो 
मुखवटा सुशोभित मंडपीखाली एका भांड्यांच्या उतरंडीवर घट्ट 
बसवतात. उतरंडीवर भरजरी लुगडे नेसवतात. मग कापडाच्या 
पिशव्यांचे मुद्दाम तयार केलेले हात देवीला जडवतात. हा मुख- 
वटा तयार होत असताना व्रत करणाऱ्या मुलीने तो बघायचा 
नसतो. मंगळागौरीप्रमाणेच या पुजेसाठीही अनेक वसोळ्या 
बोलावतात. त्या स्व मिळून मग देवीची पूजा करतात. आरती 
झाल्यावर रात्री घागरी फुंकणे हा विशेष कार्यक्रम असतो. तो 
व्हायलाच हवा. वसोळ्या मुलींबरोबर इतर सुवासिनी स्त्रियाही 
त्यात भाग घेतात. प्रथम या घागरी धुपाच्या धुराने धुपवतात. 
मग एकेकटी स्त्री एकेक घागर उचलते व तिच्यात फुंकर घालीत 
थोडा वेळ नाचते. या वेळी काही स्त्रियांच्या अंगात देवीचा 
संचार होतो. एखादी स्त्री घम लागली, की तिच्या अंगात संचार 
झाला, असे समजायचे. मग भाविक जिज्ञासू तिला वेगवेगळे 
बर्‍याभल्याचे प्रश्‍न विचारतात. त्या बाईने घुमत घुमत दिलेली 
उत्तरे ही देवीने दिलेली उत्तरे असे समजतात. अशा प्रकारे तिथ 
जमलेल्या वाथका देवीला सबंध रात्रभर जागवतात आणि 
सकाळी तिचे विसर्जन करतात. पुढे वर सांगितलेल्या तिथींना 
दोरकाची पूजा करून कहाणी ऐकतात. शेवटच्या तिथीला 
(कातिक वद्य अष्टमी) दोरक जळात विसजित करतात. पाच 
वर्षानंतर व्रताचे उद्यापन करतात. फल - सौभाग्य, संतती 
आणि संपत्ती यांची प्राप्ती. [ व्रतराज; पुरुषाथ चिंतामणि ] 


चे. १६ वे शतक) एक मराठी संत- 
नहालिगदास पळाली शीक चाळीसगाव तालुक्‍्या- 
तेल्या गिरिजा उं गिरणा नदीकाठच्या वाडे गावी राहत होता. 
हा सूर्यवंशी विप्र म्हणून ओळखला जात असे. चाणक्यनीतीत 
याने स्वतःसंबंधी जी माहिती दिली आहे, ती अशी- 

रामकृष्ण माझें गरुदेवत । विक्रसदेव साझा पिता । 

सहालिंगदासु करी कविता । सूत बॅक्रदेवाचा ॥। 

भा.सं,को. ...१६ 


महाली 


वंशू कर्यपाचा । गोत्र भारहाजाचा ॥ 
कुळ वासुकीचा । उपनाम अहिररावो ॥ 
याने वेताळपंचविशी, सिंहासनबत्तिशी, पंचोपाख्यान, चाण- 
क्‍्यनीती, इ. ग्रंथांची रचना केली आहेत. याच्या बहुतेक ग्रंथांतून 
व्यवहारचातुर्य व राजनीती हे विषय आले आहेत. सिहासन- 
बत्तिशी या ग्रंथाच्या अखेरीला हा म्हणतो- 
हा ग्रंथ प्रस्ताविक । राजनीती आत्यंतिक ॥। 
डोळस होय लोक । आइकिलोया ॥। 
याच ग्रंथात कवीने छत्तीस कुळींचे व साठ उपकुळींचे मिळून 
शहाण्णव कुळींचे राजे यांची नामावळ दिली आहे. एंतिहासिक 
दृष्ट्या ही नामावळी महत्त्वाची आहे. याशिवाय आडनावे 
कशी निर्माण होतात, हे सांगताना हा म्हणतो- 
जेसे स्थानों बेसले । तेचि आडनांव पावले ।॥। 
अथवा करणोीस्तव जाले । नाना कुळांचे ॥। 
याचा अशवविद्येवर शालिहोत्र नामक ग्रंथ आहे. [म.वा.इ. ] 


मि इ. स. चे १५ वे शतक) एक कन्नड वीर- 
समहालगढव जव भक्‍्तकवी. हा तत्त्वज्ञही होता. याने वीर- 
दैव संप्रदायाच्या प्रसारासाठी प्रभुदेवर षट्स्थलज्ञान चारित्र- 
वचनद टीके व षट्स्थलविवेक अशा दोन टीकाग्नंथाची रचना 
केली. या ग्रंथांमुळे वीरशैव संप्रदायाचे तात्त्विक अधिष्ठान 
भक्‍कम झाले, असे म्हटले जाते. [ हि. क. भ. तु. अ. ] 
एक जात. या लोकांची वस्ती पश्‍चिम बंगालमधील 
महाली जलपेगुडी, मिदनापूर, परिचिम दिनाजपूर आणि बर- 
द्वान या जिल्ह्यांत मुख्यत्वे आहे. सांस्कृतिक दृष्ट्या ते संथा- 
ळांशी निगडित आहेत. ते महाली नामक बोली बोलतात. 
बांबच्या टोपल्या, चटया, करंड्या वगेरे विणणे हा त्यांचा मुख्य 
योग आहे. याशिवाय, काही लोक शेंती करतात व काही 
शेतमजूर म्हणूनही काम करतात. यांच्यापैकी काही पूर्वी पालख्या 
वाहण्याचे काम करीत असत. 
यांच्या झोपड्या चौकोनी असुन, त्यांच्या भिती बांबूच्या 
कामट्यांच्या व छपरे गवताची असतात. 
संथाळांप्रमाणेच यांच्यांत बस्के किवा कांती, बेस्त्रा, हंसदा, 
हेमब्रोम, किस्कू, मंडी, इ. दहा पोटभेद आहेत. 
विवाहप्रथा - एकाच पोटभेदात व जवळच्या नातेवाइकांत 
विवाहसंबंध होत नाही. सर्वेसाधारणपणे मुलामुलींची लग्ने 
मोठेपणी होतात. देज देणे व त्याबरोबरच वधू, तिची मोठी बहीण 
व वधूची आई यांना लुगडी देणे, हा विवाहातील महत्त्वाचा 
भाग असतो. देजाची रक्‍कम चोव्वीस ते चोसष्ट रुपये असते. 


महाली 


महाली लोकांत वधू मिळवण्याचे सात प्रकार आहेत. त्यांपैकी 
सर्वांत अधिक प्रचलित प्रकार म्हणजे वडिलधाऱ्या मंडळीनी 
मुलगी पसंत करून केलेला विवाह होय. दुसर्‍या प्रकाराला 
इडिगोश किवा दुआर लेवेट असे नाव आहे. यात मुलाचे आई- 
बाप मुलीला आपल्या घरी आणून ठेवतात आणि सवडीसवडीने 
किवा प्रत्यक्ष विवाहसमारंभाच्या वेळी देजाची रक्‍कम देतात. 
तिसर्‍या प्रकारात मुलगी आपण होऊन मुलाच्या घरात घुसते 
व तिथे राहू लागते. त्या घरातील लोक तिचा छळ करतात. 
तो तिने श्यांतपणे सहन केला, तर तिचा वधू म्हणून स्वीकार 
केला जातो. चोथ्या प्रकारात मुलगा व मुलगी संगनमत करून 
एखाद्या नातेवाइकाच्या घरी पळून जातात. तिथे मुलगा तिच्या 
कपाळावर कुंकवाचा टिळा लावतो व तिच्या भांगात शेंदूर 
भरतो. यानंतर मुलीचे आईवाप ही हकीकत मुलाच्या आई- 
वापांच्या कानांवर घालतात आणि मग देज देऊन लग्नसंमा- 
र॑ंभ करतात. काही वेळा मुलगा जबरदस्तीने मुलीला पळवून 
नेतो आणि तिच्या कपाळी कुंकुमतिलक लावून भांगात शेंदूर 
भरतो. त्यानंतर दोन्ही पक्षांत तडजोड होऊन त्यांचे लग्न होते. 
विधवेशी किंवा घटस्फोटित स्त्रीशी लग्न करणे, हा पाचवा 
प्रकार. मुलामुलींनी स्वतःच लग्न ठरवणे, हा सहावा प्रकार 
आणि मुलाला घरजावई करणे, हा सातवा प्रकार होय. 
यांपैकी पहिल्या विवाहप्रकाराचा विधी असा-- प्रथम मुलाचे 
आईवाप मध्यस्थामाफत मुलीला मागणी घालतात. आणि मग 
एके दिवशी ग्रामप्रमुखासह मुलाकडीळ माणसे मुलीच्या घरी 
जातात. तिथे वधू त्या सर्वांचे पाय वृते. मग देजाची रक्‍कम 
ठरवतात. मुलीचे आई-बाप आलेल्या लोकांना बकर्‍याचे किवा 
कोंबडीचे मांस आणि तांदुळाची दारू वाटतात. त्यानंतर काही 
दिवसांनी मुलीकडील मंडळी मुलाच्या घरी जातात. त्या वेळी 
मुलाचा बाप आपल्या भ्रामप्रमुखाच्या हस्ते देजाची अर्धी रक्‍कम 
मुलीच्या गावच्या प्रमुखाकडे देतो. तो ती मुलीच्या बापाकडे देतो. 
लग्नाचा महत याच दिवशी ठरवतात. लग्नाला जितके दिवस 
असतील, तेवढ्या गाठी गवताच्या दोन दोर्‍यांना बांधतात. एक 
दोरी वरपिता आपल्याकडे ठेवतो व दुसरी वधूपित्याकडे देतो. 
कनापुर्वी तीन दिवस वधू-वरांना तेलहूळद लावतात. त्या 
|. गिहेंगातात. या तीन दिवसांत वर आपल्याजवळ 
ड॒ काजळाची डबी बाळगते. दृष्ट लागू नये, 
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म्हणून ही तरतूद असते. 


एक फांदी लावतात. त्यानंतर नवरामलगा 
लोकांच्या घरी ज् 


थोडा थोडा भात जेवतो. 


र्ड 


भारतीय संस्कृतिकोशं 


त्यानंतर वराचे समारंभपूर्वक स्नान होते. मग तो वधूगृही 
जायला निघतो. या लोकांत खरे लग्न लागण्यापूर्वी वगूचे व 
वराचे वृक्षाशी लग्न लावतात. ज्याचे खाळचे दात आधी आले 
असतील त्याचे आंव्याशी व ज्याचे वरचे दात आधी आले आ 
तील, त्याचे मोहाच्या वृक्षाशी लग्न लावण्याची पद्धत आहे. 

वर लग्नमंडयात जाऊन एका चटईवर ववूच्या उजव्या 
हाताला वसतो. मग वरपिता उरलेली देजाची अर्धी रक्‍कम 
वधूच्या गावच्या प्रमुखामाफंत वधूपित्याला देतो. नंतर वर 
वधूच्या कपाळी कुंकू लावतो, भांगात शोंदूर भरतो आणि 
आंब्याच्या डहाळीने घटातले पाणी तिच्या अंगावर शिपडतो. 
वघूही तसेच करते. त्या वेळी स्त्रिया शंख वाजवतात. नंतर 
नवरा मुलगा वधूच्या डाव्या हातात लोखंडी कंकण घालतो. 
एवढे झाल्यावर विवाहविधी संपतो. 

डुसर्‍या दिवशी वरात निघते आणि ती प्रथम वराच्या 
गावच्या प्रमुखाच्या घरी थांबते. तिथे वरमाय वधूला आपल्या 
मांडीवर वसवून खीर भरवते. मग सर्वजण वरगृही येतात. 
तिथून वधू-वर स्नानासाठी गावातील तळ्यावर जातात. त्य़ा 
वेळी त्यांचे नातेवाईक शंख वाजवीत त्यांच्यावरोबर जातात" 
"यानन्झाल्यावर घरी वरतंताना वर एका झाडावर बाण 
मारतो आणि त्याच्या मुळाशी जाऊन वसतो. मग वधू त्याला 
थोडा गूळ खायला देते आणि त्याचा हात धरूत त्याला उठवते. 
पुन्हा तो दुसऱ्या एका झाडाला वाण मारून त्याच्या खाली 
जाऊन बसतो. वधू पुन्हा त्याला गूळ खायळा देते आणि हात 
"हन उठवते. घरी पोचेपर्यंत असाच कार्यक्रम चालतो. त्यानंतर 
जेवणावळ होते. 

इसऱ्या दिवशी ववू-वर ववूच्या घरी जातात व तिथे दोर्न 

द्विस राहून परत येतात. 


महाली लोकांत लग 


त वी नाच्याच दिवशी पितरांचे श्राद्ध करण्याची 
द्वत आहे. 


प्रसुतीच्या वेळी हाडी जातीच्या स्त्रीला सुईण म्हणून 
बोलावतात. प्रसुती अवघड वाटली, तर भगतालाही बोलाद- 
तात. मूल जन्माला आल्यावर थाळी वाजवन ती बातमी 
लोकांना केळवतात. पहिले दोन दिवस, मूल रडले, लेट त्याला 
फक्त गरम पाणी पाजतात आणि तिसऱ्या दिवसापासुन आईचे 
हुध देतात. दुसऱया दिवशी आईला व मुलाला आंघोळ घालतात. 


खंड सातवा 


दहाव्या दिवशी मुलाचा बाप ग्रामदेवतेला तांदुळाची दारू अपण 
करतो आणि गावच्या पुरोहिताळाही थोडी दारू व दहा 
विड्याची पाने देतो. एवढ्याने जननाश्ोच फिटते. मुलाचे नाव 
एकविसाव्या दिवशी ठेवतात. त्या दिवशी आप्तेष्टांना जेवा- 
यला बोलावतात. ते येताना आपल्या बरोबर भाजी व तांदूळ 
घेऊन येतात. 
तीन ते सात वर्षांच्या दरम्यान मुलांचे कान टोचतात. 
मुले आठव्या-नवव्या वर्षीच विड्या ओढायला लागतात. 
शारीरिक दुर्बल्तेमुळे, कुणीतरी चेटुक केल्यामुळे किवा 
देवतांच्या आणि भुताखेतांच्या प्रकोपामुळे माणसाला आजार- 
पण येते, अशी महाली लोकांची समजूत आहे. त्यामुळे आजार- 
पण नष्ट होण्यासाठी ते झाडपाल्याची औषधे, भगताच्या माफत 
देवतांना प्रसन्न करणे, इ. उपाय करतात. देवी, पटकी व इतर 
साथीचे रोग ज्ीतळा, चंडी आणि योगिनी किंवा सिमबोंगा 
यांच्यामुळे होतात, असे ते मानतात. हे लोक वडा पहाड व मन- 
सादेवी यांना भजतात. 
या जातीच्या लोकांची एक विचारसभा असते. तिच्यात 
ते जातीचे तंटेबखेडे सोडवतात. 
मतिकप्रथा- माणस आसन्नमरण झाला, की त्याच्या तोंडात 
तुळसीदळे घालून पवित्र केलेले पाणी घालतात. माणूस मेल्या- 
वर्‌ घरातील मांजराला त्याच्या अंगावरून जाऊ देत नाहीत- 
मांजर त्याच्या अंगावरून गेल्यास मृताचे भूत होते आणि तिथे 
असलेल्या सर्वांना ते ठार मारते, अशी समजूत आहे. तसेच 
एखाद्याला रात्री मृत्य आल्यास काही लोक जागे राहून प्रताचे 
संरक्षण करतात. 
महाली लोक सर्वसाधारणपणे प्रेते जाळतात. हरिवोल असे 
तीनदा उच्चारून प्रेताची तिरडी उचलतात आणि गावातील 
रस्त्यावर येऊन तिरडी खाली ठेवतात. मृताच्या नातेवाईक 
रर स्त्रिया त्याच्या अंगाला तेलहळद लावतात आणि त्याच्या 
त काही नाणी ठेवतात. नंतर गवताचा एक पलिता पेट- 
वून तो स्मज्ञानात नेतात आणि मृताचा उत्तराधिकारी त्याच 
ते चिता पेटवतो. मताची रक्षा झाल्यावर मृतात्म्याच्या 
पाने घरात आणखी मत्य ओढवू नये, म्हणून पेटत्या चितेत 
एक कोंबडे टाकतात. नंतर सर्वजण गावातील नदीवर स्नान 
केरून मृताच्या घरी जातात. दहाव्या दिवक्षी मृताचे श्राद्ध कर- 
तात. देवीसारख्या साथीच्या रोगाने मेलेल्याला पुरतात. [ सोशल 
भ्रोफाइल्स ऑफ दि महालीज्‌ - श्यामलकांती सेनगुप्ता ] 


बौद्धांचा एक देव. हा ध्यानी बुद्ध अमिताभ याच्या- 


प ; 
हबल पासुन उत्पन्न झालेला आहे. हा प्रत्यालीढ अवस्थेंत 


रड 


महावाक्ये 


असून एकमुख, चतुर्भुज व रक्‍तवणं आहे. याच्प़ा अंगावर 
व्याध्रचर्म आणि सर्प असतो. उजव्या हातात शुभ्र दंड व चामर 
असून, डाव्या हाताने हा वंदनमुद्रा दर्शवितो. याचे सुळे बाहेर 
दिसत असल्यामुळे हे घ्यान भयम्रद दिसते. याच्या मस्तकावर 
अमिताभाची मूर्ती असते. [इं. वु. इ. ] 


हीनयानी बौद्धांचा एक प्रसिद्ध ग्रंथ. महावस्तु-अव- 
महावस्तू दान असे याला दुसरेही नाव आहे. लोकोत्तरवादी 
महासांधिकांचा हा विनयग्रंथ आहे. महावस्तू या शब्दाचा अर्थ 
महान विषय किंवा कथा अर्थात उपसंपदा इत्यादी बौद्ध विनया- 
संबंधी कथा, असा आहे. महावग्गाप्रमाणेच या ग्रंथात बुद्धाच्या 
जीवनाचे आणि संघस्थापनेचे वर्णन केले आहे. 

ग्रंथाच्या प्रारंभी, बोधिसत्त्वाला बुद्धत्व प्राप्त करून घेण्या- 
साठी ज्या चार चर्या आवश्यक मानलेल्या आहेत, त्यांचे वर्णन 
आहे, ते असे - 

(१) प्रकृतिचर्या - या चरयेंचे साधक मातापिता, श्रमण, 
ब्राह्मण व वृद्ध यांची सेवा करतात, सत्कर्मे करतात आणि 
बुद्धाची पूजा करतात. 

(२) प्रणिधिचर्या किवा प्रणिधानचर्या - या अवस्थेत जीव 
संबोधी प्राप्त करण्याची प्रतिज्ञा करतो. 

(३) अनुलोमचर्या - यात बुद्ध बनण्यासाठी आवश्यक ते 
गण प्राप्त करून घेतले जातात. 

र, (४) अविवर्तचर्या किवा अनिवतंनचर्या - बोधिसत्त्वाच्या 
आठव्या भूमीवर पोहचल्यावर ही अवस्था सुरू होते. 

या चर्यांच्या पूर्तीनंतर बोधिसत्त्वाला बुद्धत्वाची प्राप्ती होते. 

यानंतर चतुविध उपसंपदांचेवर्णन आहे. या ग्रंथात दुरारोहा, 
बद्धमाना, पुष्पमंडिता, रुचिरा, चित्तविस्तार, रूपवती, दुरजैया, 
जन्मनिदेश, यौवराज व अभिषेक या बोघिसत्त्वाच्या दशभूमींचे 
प्रथमच सविस्तर वणेन केलेले आहे. 

हा ग्रंथ फार मोठा आहे. बुद्धाचे जीवनचरित्र सांगणे हा 
त्याचा मुख्य उद्देश असला तरी, जातके, सूत्रे, कथा व विनय 
यांनीच याचा मोठा भाग व्यापला आहे. या ग्रंथाच्या मूळ 
रूपाची रचना संनपुर्व २०० च्या सुमारास झालो असून, नंतर 
वेळोवेळी त्यात भर पडत गेली आहे. यातला काही भाग तर 
इ. स. च्या चौथ्या शतकातला आहे. हा ग्रंथ मिश्र संस्कृत भाषेत 
आहे. [ बौ. ध. द; आजकल, वाषिक अंक, डिपतेंबर १९५६] 


> आरण्यकांतील व उपनिषदांतील सारगभे तत्त्व- 

महावाक्य ज्ञान सांगणाऱ्या चार वाक्यांना महावाक्‍्पे अशी 
डं ह म $ पु डँ 

संज्ञा आहें. ' प्रज्ञानं ब्रह्म ', ' अयमात्मा ब्रह्म ', ' तत्त्वमसि !, 


महावाक्यें 


आणि ' अहं ब्रह्माफस्मे 'ही ती चार महावाकक्‍्ये होत. या चारही 
वाक्यांत आत्मा व ब्रह्म यांचे ऐक्य आहे, असे सांगितलेले आहे. 

(१) प्रज्ञानं ब्रह्म - हे वाक्‍य क्रग्वेदाच्या ऐतरेय आरण्यकात 

आलेले आहे. चक्षूच्या द्वारे बाहेर पडणार्‍या व अंत:करणवृत्तीत 
प्रतिविवित झालेल्या चिदाभासाने पुरुष रूपादिकांना पाहतो, 
श्रोत्रेंद्रियाच्या द्वारे बाहेर पडलेल्या अंत:करणवृत्त्युपाधिक 
चिदाभासाने शब्द ऐकतो, ध्यारणेद्रियाच्या हारा गंध जाणतो, 
वागिद्रियावच्छिन्न चेतन्याने शब्दोच्चार करतो आणि रसनेंद्रि- 
याने मधुर व अमधुर रस जाणतो. अशा प्रकारे, सर्व इंद्रिये व 
अंतःकरणाच्या निरनिराळया वृत्ती यांच्या योगाने उपलक्षित 
होणारे जे चेतन्य, तेच प्रज्ञानं ब्रह्म या वाक्यातील प्रज्ञान होय. 
त्याचप्रमाणे देव, मनुष्य व पश्रू या उत्तम, मध्यम व अघम देहांना 
धारण करणार्‍या जीवांमध्ये व आकाद्यादी भूतांमधे, जगताच्या 
जन्मस्थितिल्याचे कारण असे जे एक चेतन्य आहे, तेच ब्रह्म 
होय. म्हणजे प्रत्येक शरीरात शरीरेंद्रियसमूहापेक्षा विलक्षण 
असलेले जे साक्षिचेतन्य प्रज्ञान, तेच सर्वे भूतभौतिक जगाचे 
उगादानकारणभूत असलेले चैतन्य ब्रह्म होय. ज्या अर्थी सर्वे 
ठिकाणी स्थित असलेले प्रज्ञान हे ब्रह्म आहे, त्या अर्थी माझ्या 
ठिकाणचे प्रज्ञानही ब्रह्म आहे, असा त्याचा भावार्थ आहे. 

(२) अहं ब्रह्मास्मि - यजुर्वेदाच्या बृहदारण्यकोपनिषदात 
हे वाक्य आलेले आहे. देशादिपरिच्छेदशून्य असा जो परमात्मा 
या मायाकल्पित जगातील ज्ञानाचे अधिकारी असलेल्यांच्या 
सुक्ष्म शरीराचा साक्षी या रूपाने स्थित असा अनुभवाला येतो, 
तोच या वाक्यातील अहं शब्दाचा लाक्षणिक अर्थ आहे. आणि 
देशादिपरिच्छेदरहित परमात्मा हा या वाक्यातील ब्रह्म शब्दाचा 
लक्ष्या थ आहे. अस्मि हे पद साक्षी व परमात्मा यांचे ऐक्य 
दाखवणारे आहे. 


(३) तत्त्वमसि -- सामवेदाच्या छान्दोग्य उपनिषदात हे 
वाक्‍य आलेले आहे. 
रहित अशी जी सदुवस्तु सांगितली आहे, ती सृष्टी उत्पन्न 
झाल्यानंतरही विचारदृष्ट्या तक्षीच आहे. 


लक्ष्या थं होय. रून महावाक्‍्याच्या 


जीव, त्याच्या स्थूल, 


यांच्या लक्ष्यार्थांचे ऐक्य सांगितले आहे. 


> त्मा ह 
हे गो नी अह्य - अथवंवेदाच्या माण्ड्क्योपनिषदात 
आहे. त्यातील अग्रम्‌ या पदाने आत्म्याचे 


क तव व्यवत 
अ व अपरोक्षत्व ० केळेळे आहे. तो स्वप्रकाश 


२४४ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


असल्यामुळे अपरोक्ष (प्रत्यक्ष) आहे. अहंकारापासून देह्यापर्यंत 
आत्मा या शब्दाला पात्र होणारे जे पदार्थ आहेत, त्या सर्वांचे 
अधिष्ठान व साक्षी या रूपाने त्यांच्या आत व त्याहून विलक्षण 
असलेले जे चैतन्य, तोच हा महावाक्‍यातील आत्मा होय. या 
सर्वे आकाशादी मिथ्याभूत जगाचे जे अविष्ठान, तेच ब्रह्म 
आहे. सर्वे जगाचा बाघ झाल्यावर अवशिष्ट राहणार्‍या पार- 
माथिक सच्चिदानंदलक्षण स्वरूपालाच ब्रह्म असे इथे म्हटलें 
आहे. एवंगुणविशिष्ट जे ब्रह्म तेच स्वप्रकाश आत्मरूप होय. 
अशा प्रकारे, या चारही वाक्यांचे तात्पर्य ब्रह्मात्म्येक्यामधे 
आहे. संन्यासग्रहणाच्या वेळी यांपैकी एका महावाकक्‍याचा उपदेश 
करतात. [ हि. ध.; सार्थ पंचदशी ; महावाक्यविवरणम्‌ ] 


जा एक नव्य उपनिषद. याच्या शांतिपाठातं 
महाबाक्योपानिषद हे उपनिषद अथवंवेदाचे आहे, असे 
सांगितले आहे. ब्रह्मदेवाने यात अपरोक्षानुभव कथन केला 
“सुन, परमात्म्याच्या साक्षात्कारासाठी हंसविद्येचा अभ्यास 
आवश्यक असल्याचे सांगितले आहे. हंस: सो$हूम्‌ या वाक्याचा 
जप केल्याने हुंसविद्या प्राप्त होते. हजारो सूर्यांच्या तेजाहून 
अधिक तेजाचा पुर यावा, तसा परमात्मा तेजस्वी दिसतो. ही 
समाधी नसते, योगसिद्धी नसते किवा मनोलयही नसतो; 

हे ब्रहोक्य असते. अथवंशिरात असणारा नेहमीचा अथंवाद 
उपनिषदाच्या शेवटी असुन, त्या हंंसविद्येमळे श्रीमहाविष्णु” 
सायुज्य मिळते, असे तिथे सांगितले आहे. [ डॉ. सी. ग. देसाई] 


योगाला महावारुणी यो 


प 7 तरतो महामहावारु ोगावर 
केलेले गंगास्नान तीन कोटी रळ जा! प बडनहकी 


हा , टो कुलांचा उद्धार करते, असे म्हटलें 
हे. या योगाला वंगाल प्रदेशात खूप महत्त्व आहे. 


महाविद्या तश नहाविद्यांमधील एक शाक्त देवता. य़ा. 
न्‌ ध्यानश्‍लोक असे-- 

आ. उहाहेती नागयज्ञोपबोतिनीम्‌ 

महाभोमां करालास्यां तिद्धविद्याधरेयंताम ॥ 

पुण्डयालावलोकोर्णा मुक्‍तकेशीं स्मितानना: 

हादेवो सर्वेकामाथसिद्धये ।। 

देवी चतुर्भुज, सर्पाचे जानवे धारण करणारी! 


खंड सातवा 


महाभयंकर, करालमुख, सिद्ध-विद्याधरसेवित, मुंडमालाधारिणी, 
मुक्‍तकेशा व सुहास्यवदना आहे. सर्व कामतांच्या सिद्धीसाठी 
अशा प्रकारे देवीचे ध्यान करावे. 

“हुं श्रीं हीं वजवेरोचनीये हुं हुं फट्‌ स्वाहा ऐं” हा हिचा 
मंत्र आहे. भुवनेश्‍वरीची पूजा ज्या यंत्रावर करतात, त्याच 
यंत्रावर महाविद्येची पुजा करतात. हे यंत्र असे- 

प्रथम अष्टदल पद्म काढतात. त्या कमळाच्या कणिकेत षट्‌- 
कोन काढतात. पद्मदलांबा हेर वर्तुळ व त्याच्या बाहेर षोडश- 
दलपद्म व बाहेर चौकोनी व चतुर्द्ाार असे भूपुर काढतात. 

महाविद्यादेवीचे स्तोत्र, कवच, इ. वाडमय धन्वंत रीतंत्रशिक्षा 
या ग्रंथात दिलेळे आहे. तीन आठवडे तिच्या स्तोत्राचा पाठ 

केल्याने मंत्रसिद्धी होते, असे म्हटले आहे. [ ध. तं. शि.] 


महावीर (१) ( सनपूर्व ५९९- ५२७ ) गच पुड्चा 
ी तीर्थकर. याचा जन्म कृंडग्रामी झाला. हे ठिकाण 
वेशाली (वसाढ) च्या जवळ असून, पाटण्यापासून २७ मैल दूर 
आहे. याच्या पित्याचे नाव सिद्धाथे असून, मातेचे त्रिशला असे 
होते. सिद्धार्थ हा राजा होता व त्रिशला ही लिच्छवी राज- 
वेशातल्या चेटक राजाची कन्या होती. त्या काळी वैश्ालीचे 
गणराज्य हे मोठे शक्तिशाली होते. मगध, कोसल, वत्स व अवंती 
या विशाल गणराज्यांच्या बरोबरीने त्याचा उल्लेख होत होता. 
महावीर अद्ना एका बळशाली गणराज्यात जन्म पावला होता. 
म्हणूनच त्याला जेनग्रंथांत वैशालिक म्हटले आहे. 

आई-बापांनी त्याचे नाव वर्धमान ठेवले; पण त्याची प्रसिद्धी 
महावीर या नावानेच झाली. याचे मुख्य कारण त्याच्या ठिकाणी 
वीखवृत्ती होती, हे होय. इंद्र त्याच्या दर्शनासाठी आला होता 
वे दर्शन होताच त्याने त्याला वीर म्हटले. चारणमुनींनी त्याला 
सन्मती या नावाने संबोधले. त्याला महावीर असे नाव ठेवले ते 
संगमदेवाने. हा संगमदेव वर्धमानाच्या पुढे सर्पेरूपाने प्रकट 
झाला. व्घंमान ज्या वटवृक्षावर चढून बसला होता, त्या वृक्षाला 
त्याने वेढले. पण वर्धमाताच्या मनात त्याला मारण्याची 
जवमात्रही इच्छा झाली नाही. त्याने तत्काळ त्या सर्पामधले 
हेसकत्व नष्ट केले. तेव्हापासून वर्धमान हा महावीर म्हणून 

ला जाऊ लागला. 

महावीराला ज्ञातुपुत्र असेही एक नाव आहे. या नावाची 
व्युत्पत्ती आणि त्याचा सांप्रतच्या एका जातीशी कसा संबंध 
पोचतो, याविषयी श्री. राहुल सांकृत्यायन यांनी लिहिले आहे, 
ते असे- 

' पालिभाषेत ज्ञात शब्दाचे नात असे रूप बनले आहे. 
भनातूका (नातिका) नावाचे एक महाग्राम वैशाली गणराज्यात 


रडण 


महावोर 


होते. या वेशालीत (वसाढ) व त्याच्या आसपास आजही एक 
प्रभावज्ञाली जात वास्तव्य करते. त्या जातीचे लोक स्वतःला 
जथरिया, असे म्हणतात. ही भूमिहार ब्राह्मणांची एक श्ञाखा 
आहे. ज्ञातू, ज्ञातर, जातर, जतरिया, जथरिया, असा हा शब्द 
बनला आहे. सांप्रत कित्येक जथरिया तरुण महावीराला 
आपला पुवेज मानू लागले आहेत. मात्र काही सनातनी 
जथरिया हे मानायला तयार नाहीत. कारण जथरिया हे 
ब्राह्मण आहेत व प्राचीन ज्ञात लोक हे क्षत्रिय होते. पण एक 
गोष्ट त्यांच्या ध्यानात येत नाही, कौ कोण्या एका प्राचीन 
काळी ब्राह्मण-क्षत्रिय असा भेद नव्हता. एकाच पित्याच्या दोन 
पुत्रांपैकी एखादा पुत्र आपल्या इच्छेनुसार राष्ट्ररक्षणासाठी 
हाती खड्ग घेऊन क्षत्रिय होत असे, तर दुसरा एखादा वेदमंत्रांचे 
अनुष्ठान करणारा ब्राह्मण होत असे. सनपूर्व १५ व्या 
शतकात कुरु-पांचालांच्या भूमीत ब्राह्मण, क्षत्रिय अशा जातींचे 
बीजारोपण झाले. या दोन्ही जनपदांनी पहिल्या प्रथम राज- 
तंत्राचा स्वीकार केला. प्रजातंत्री राज्यातही हा भेद स्वीकारला 
गेला; पण तो फार उशीरा. ज्ञातृगण हे प्रजातंत्री आये होते. 
आयुधजीवी बनल्यामुळे त्यांना लोक क्षत्रिय म्हणू लागले होते. 
पण वस्तुतः ज्या आर्यात ब्रह्म-क्षत्र असा भेद झाला नव्हता, 
अश्या आर्यांचे ते प्रतिनिघी होते. 

म्हणून नव्या पिढीतल्या जथरियांना आपण वगंदृष्ट्या 
एक पायरी खाली आलो, असे वाटत नाही. त्यांनी महावीराला 
आपला पूर्वेज मानून, गेली कित्येक शतके चैत्र गुद्ध १३ ला 
वैश्याली येथे महावीरजयंतीचा मेळावा भरविणे सुरू केले आहे 
आणि हजारो स्त्री-पुरुष त्यात भाग घेऊन महावीराला आपली 
श्रद्धांजली वाहू लागले आहेत. 

महावीराच्या जन्माविषयी काही प्राचीन गाथा आढळतात, 
त्यांचा सारांश असा - 

देव ज्याची पुजा करीत होते, ज्याने अच्युतकल्प नामक 
स्वर्गात दिव्य भोग भोगले, अशा महावीर जिनेंद्राचा जीव बहा- 
त्तर वर्षांना काही कमी इतके आयुष्य मिळवून पुष्पोत्तर 
नामक भूमीवर च्युत झाला आणि आषाढ शुक्ल पषष्ठीच्या 
दिवशी कुंडपूर नगराचा स्वामी सिद्धार्थे क्षत्रिय याच्या धरी नात 
वंशात, शेकडो देवींनी सेवित अश्या त्रिशला देवीच्या गर्भात 
आला. तिथे नऊ महिने आठ दिवस राहून चेत्र शुक्‍ल त्रयो- 
दशीच्य़ा रात्री, उत्तरा फाल्गुनी नक्षत्रात त्याने जन्म घेतला. 

महावीर जन्मापासूनच विशेष ज्ञानी होता. एकदा एक मुनी 
त्याच्या दर्शनाला आला आणि त्याच्या दर्शनमात्रे त्या मुनीच्या 
चित्तातल्या शास्त्रविषयक शंकरा एकाएकी दूर झाल्या. वयाच्या 
तिसाव्या वर्षी महावीराने तपस्येसाठी गृहत्याग केला. तो निघा- 


महावीर 


लेला पाहताच त्रिशलेला अपार दु:ख झाले. तिने त्याला गृह- 
त्याग न करण्याबद्दल विनविले. पण तो म्हणाला - 
आई, मी केवळ तुझ्यापासुनच दूर होतो आहे; जीवना- 
पासुन नाही. या जगात आईच्या पदराखाळून किती मुलांना 
जबरदस्तीने यज्ञ किंवा युद्ध यांच्या वलिवेदीवर बलिदान 
करण्यासाठी नेले जात असेल, हे कोणी सांगावे ? या देशातल्या 
कितीतरी तरुण-तरुणी वासनांची शिकार बनून आपले जीवन 
धुळीत मिसळून देत असतात. लोक मांस खाण्यासाठी दुसऱ्यांना 
ठार करतात; पण मांस खाऊन ते स्वतःच आपली हत्या कर- 
तात. मांसातुन मद्य, मद्यातुन मदिराक्षी आणि तिच्यासह 
विषयोपभोगासाठी धनसंग्रहू, अशा प्रकारे बलवती तृष्णा त्यांना 
सतावते आणि ते दुसर्‍यांना सतावतात. अश्या सर्व लोकांना तृष्णे- 
तून आणि संसारातुन मी मुक्‍त करू इच्छितो. पण माझ्या 
हातून ही गोष्ट घडायची, तर मला माझ्या अंतरातील शत्रूंना 
आधी हाकलून लावले पाहिजे. त्यासाठीच मी गृहत्याग करून 
तपस्येचा मार्ग स्वीकारीत आहे. 
लोककल्याणाच्या या भावनेने प्रेरित होऊन महावीराने 
जगातल्या सर्वे सुखांचा परित्याग केला आणि क्वजुकूला नदीच्या 
तीरी जृंभक ग्रामी 
बारा वर्षे कठोर तप:- 
साघना केली. त्य़ा 
तपसाधनेच्या द्वारे 
त्याने आपल्या अंतः- 
शत्रूंपासून मुक्‍ती 
आणि केवल ज्ञान या 
दोन्ही गोष्टी प्राप्त 
करून घेतल्या. 
त्यानंत र महा- 
वीराने सहासष्ट 
दिवसांपर्यंत मौनपूर्वक 
विहार केला.. या 
विहारात तो मगध 
देशातल्या राजगृहा- 
जवळच्या विपुलाचल 
पर्वतावर राहिला. 
तिथेच आषाढ शुक्‍ल 
विद्वान ब्राह्मणा 
मग तो इंद्रभूती जिनदी 
* त्यानंतर त्याने 
कोसल, पंचाल, कलिंग 


भव्य जीवांना उपदेश केला. पुढे काशी, 
' उुरजांगल, कंबोज, बाल्हीक, सिंधू, 
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गांधार, इ. देशांत फिरून त्याने जनांना धर्माचा उपदेश केला. 
गृहस्थांना तो आठ मूल गुण पाळण्याचा उपदेश करी. हे 
आठ मूल गुण असे - 

(१) मांस खाऊ नका. (२) दारू पिऊ नका. (३) मध 
खाऊ नका; कारण मध मिळवतांना असंख्य मधुमक्षिकांची अंडी 
नष्ट केली जातात. (४) कोणत्याही प्राण्याला पीडा देऊ नका. 
(५) असत्य बोलू नका. (६ ) चोरी करू नका. (७) आपल्या 
पत्नीश्िवाय जगातल्या सर्व स्त्रियांना आई, बहीण किवा मुलगी 
माना. (८) कुटूंबपोषणासाठी आवड्यक तेवढ्याच धघनधान्याचा 
संग्रह करा. याहून अधिकाची इच्छा करू नका. 

राजन्य वर्गाला त्याने उपदेश केला, तो असा -- 


य: इस्त्रवृत्तिः समरे रिपु: स्याद्‌ य: कण्टको वा निजमण्डलस्य । 
अस्त्राि तत्रेव नृपा: क्षिपस्ति न 


अर्थ -जो 
आला असेल 


पुर्णा: कदाचिदपि सिन्धव: । री 
संपत्ती शुद्ध न्यायोपाजित मार्गाने 
संपत्तीचा अमाप संचय शुद्ध, न्याय्य व 
न होऊ शकत नाही. ) पावसाळयात नद्या 
"वहा दुथडी भरून वाहु लागतात, तेव्हा तो पुर स्वच्छ जलाने 
"त नसुन, गढूळ पाण्यानेच येत असतो. 

महावीराच्या सर्व उपदेशात अहिसेला अत्युच्य स्थान आहे. 
नया तिहींच्या द्वारे ही अहिसा साध्य 


केली अशी महावीराची घारणा होती. अहिसेलाच 
त्याने श्रेष्ठ धर्म मानला आहे. तो म्हणतो -- 


क मंगल आहे. अहिसा, संयम आणि 
ज्याचे मन अशा धर्मामध्ये असते, 
त्याला देवही न मीड मामध्ये नित्य रत 


मिळविणे 


खंड सातवा 


त्याच्यावर विजय मिळविणे हाच परम विजय होय. 

बाह्य शत्रूंवर विजय मिळविणे हे जितके सोपे आहे, तितका 
आत्मविजय सोपा नाही. तो अत्यंत ककीण आहे; पण त्याचे 
फलही तेवढेच मोठे आहे. आत्मविजय झाला, कौ त्याबरोबर 
विशवविजय सहज होऊन जातो. वाह्य शत्रूंवर विजय मिळवि- 
ल्याने शत्रुत्व उत्तरोत्तर वाढत जाते. वैर आणि प्रतिवेर यांची 
परंपरा अखंड चालू रहाते. आत्मविजयाने मात्र शत्रूचे मित्र 
बनतात किंबहुना कत्रुत्वच संपून जाते. म्हणून महावीर म्हणतो- 

अप्पाणमेव जुज्झाहि कि ते जुज्झेग बज्झुओ । 
अप्पण्णामेवमप्पाणं जइत्ता सुहमेहए ।। 

अर्थ - अरे, तू वाह्य शत्रूशी का लढत राहिला आहेस ? 
ळढायचेच असले, तर आपल्या आत्म्याशीच लढ- आत्मविजय 
केल्यानेच तुला खरे सुख प्राप्त होईल. 

महावीराचे चरित्र, चारित्र्य आणि कार्य यांचे श्री. शां. भा. 
देव यांनी उत्कृष्ट विवेचन केले आहे. त्याचा सारांश असा - 

तत्कालीन समाजजीवनातील सर्वे दुष्ट गोष्टी आणि दुष्प्रवृत्ती 
यांच्या विरुद्ध बंड उभारून महावी राने श्रमणसंस्थेची प्रतिष्ठा- 
पना केली. संन्यस्त वृत्ती, कुज्षाग्र बुद्धी, पराकोटीचा त्याग आणि 
जी तत्त्वे स्वत:ला पटली, ती निर्भयपणे लोकांपुढे मांडण्याचे 
घेय, अश्या अनेक गणविदेषांच्या जोरावर महावीराने आपल्या 
घामिक कार्याची बैठक पक्की केली. राजापासून रंकापर्यंत 
आणि ब्राह्मणापासून शूद्रापर्यंत सर्व वर्गातले आणि थरांतले 
शिष्य त्याने आपल्या भोवती गोळा केले. प्रचलित जो तिव्यवस्थे- 
वर त्याने कडाडून हल्ला केला. कुठल्याही व्यक्‍तीला जे मोठेपण 
येते, ते विशिष्ट कुलात जन्म घेतल्याने येत नसून, त त्याच्या 
उत्तम चारित्र्यानेच येते, हे महावीराने निर्भयपणे प्रतिपादिले. 

महावीर हा ब्राह्मणधर्माच्या अथवा ब्राह्मणधर्मातील सर्वे 
गोष्टींच्या विरुद्ध नव्हता, असेही दिसून येते. आदश ब्राह्मणांची 
द्वन करतार्‍्याने-त्यांतातथातळ्या शेतात धराया वित कलत 
घेतले. महावीराचे गणधर मुख्यतः ब्राह्मणच होते. महावीर 
स्वत:ला * एक ब्राह्मण ' अशी पदवी लावून घंत असे. महा- 
वीराचा हल्ला मुख्यत्वे अयःपतित पुरोहित आणि त्यांचे जटिल 
क्रियाकांड, यांच्यावर होता. आपली अध्यात्मिक समानता उद्‌ 
घोषित करताना त्याने तिळा वर्णे अथवा वर्गे यांचा अडथळा 
येऊ दिला नाही. त्याचप्रमाणे स्त्री आणि पुरुष असाही भेद 
त्याने केला नाही. त्याने स्त्रियांनाही संन्यासग्रहणाचा अधिकार 
बहाल केला. क का 

या सर्व गोष्टी करीत असताना महावीराने पाश्‍वेनाथाची 
परंपरा कुठेही खंडित होऊ दिली नाही. यात त्याच्या व्यक्ति- 
मत्त्वाचे औदार्य आणि धर्मसंघटकाचे चालुन दिसून येते. 
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पार्द्वनाथाचा चातुर्यामघर्म आणि महावीराने वाढविलेला पंच- 
यामधर्म यांत भिन्नता नव्हती. आपल्या आधीच्या तीर्थकरांनी 
उपदेशिलेल्या श्रमणधर्माची नैतिक वेठक पक्की करण्यासाठीच 
महावीराने चातुर्यामधर्मात ब्रह्मचर्य हा पाचवा याम समाविष्ट 
केला. यावरून जुन्या-नव्याचा समन्वय करताना, त्यात सुधारणा 
करताना आणि त्यांची संघटना करताना महावीराची दृष्टी 
किती प्रगल्भ होती, हे दिसून येते. 

महावीराने लोकांना जो उपदेश केला, त्याला स्वानुभवाचे 
बळ होते. लोकांनी कितीही त्रास दिला तरीही मन:शांती ढळू 
न देता तपस्येच्या द्वारे इंद्रियनिग्रह्‌ कसा करायचा, ते त्याने 
स्वतःच्या आचरणाने लोकांना शिकवले. आपली तत्त्वे लोकांच्या 
अंतरात ठसवण्यासाठी लागणारी अभिजात नम्रताही त्याच्य़ा 
जवळ होती. उत्तम गुरू म्हणूनही त्याने नावलौकिक मिळवला. 
शिष्यांना शंका विचारण्यास, संवाद करण्यास आणि अभ्यास 
करण्यास त्याने उत्तेजन दिले. सबंध भगवतीसूत्र हा ग्रंथ गुरु- 
शिष्यसंवादरूपाने ज्ञान कसे द्यायचे, याचा उत्कृष्ट नमुना आहे. 
त्याने आपली तत्त्वे लोकांच्या भाषेमध्ये म्हणजेच अर्धमाग- 
धीत सुलभ रीतीने विशद करून सांगितली. त्यामुळे त्याचा 
उपदेश शिष्यांना आणि लोकांना त्यांच्या स्वतःच्या भाषेत 
सुलभपणे ग्रहण करता आला आणि त्याबरोबरच त्या भाषेच्या 
विकासालाही प्रोत्साहन मिळाले. 

मानवी मन संकुचितपणाच्या भावना सोडून स्देसंग्राहूक 
पातळीवर कसे येऊन पोचते, याचे प्रत्यंतर महावीराच्या 
स्याद्वाद किवा अनेकान्तवाद या सिद्धान्तावरून कळून येते. 
स्यादवादाच्या विचारसरणीत कुठल्याही गोष्टींचा सर्वे बाजूंनी 
विचार करण्याचा संकेत अभिप्रेत आहे. तत्त्वांधता आणि 
संशयात्मता या दोन्हींपासून बचाव करून सर्वांगीण ज्ञान मिळ- 
वण्याचा स्याद्वाद हा एक अप्रतिम मार्ग आहे. त्यात प्रतिपक्षा- 
बददल समंजसपणा दाखवण्याचे मानसिक धेयेही अभिप्रेत आहे. 
स्यादवादाने येणारे सम्यगूज्ञान व अहिसेने येणारे सम्यग्दर्शन या 
दोघांचा परिपाक सम्यक्‌ चारित्र्यात झाला पाहिजे. म्हणूनच 
ज्याच्या योगे चारित्र्य निष्कलंक राहण्यास मदत होईल, अश्या 
तर्‍हेचे धर्मनियम त्याने श्रमणांना घालून दिले; त्याचबरोबर 
क्रियावादाचीही शिकवणूक दिली. बऱ्यावाईट कर्माच्या फलाची 
जबाबदारी कोणालाही टाळता येत नाही. म्हणून क्रियाक्षय करून 
जो तिच्या फलाच्या फरिणामातून मुक्‍त झाला, तोच खरा मक्‍त 
होय. अशा प्रकारचा मोक्ष ही एखादी परमेश्वराची देणगी 
नसते; तर सम्यगूज्ञान, सम्यग्‌द्शन आणि सम्यक्‌ चारित्र्य य 
त्रयीचा अवलंब करून प्रत्येक जीवाने तो स्वत: साध्य करून 
घ्यायचा असतो, असे त्याने सांगितले आहे. 


महावीर 


केवल ज्ञानाच्या प्राप्तीनंतर बेचाळीस वर्षांच्या उर्वरित 
आयुष्यात महावीराने श्रमणघर्माच्या संघटनेचे आणि प्रसाराचे 
महान कार्य केले. जैन घर्माच्या आजपर्यंतच्या अस्तित्वाला 
महावीराचे हे महान कार्यच कारणीभूत ठरले आहे, असे 
म्हटल्यास ते वावगे ठरू नये. 


महावीर वयाच्या बहात्तराव्या वर्षी आश्विन अमावास्या या 
तिथीस मोक्षाला गेला. 

अशा या महावीराची 
गायिली आहे, ती अशी -- 

सो जयइ जस्त केवलणाणुज्जलदप्पणस्मि लोयालोयं । 

पुढ पदिबिबं दोसड वियसिय सयवत्तगब्भगउरो वौरो ॥ 

भावार्थ - ज्याच्या केवल्ज्ञानरूपी उज्ज्वल दर्पणात लोक 


आणि अलोक प्रतिबिबासारखे विशद रूपाने दिसतात आणि जो 


विकसित कमलाच्या परागाप्रमाणे सुवणेकांतीने झळकतो, अक्या 
भगवान महावीराचा जयजयकार असो ! 

पाहा - अनेकान्तवाद, चातुर्यामधमं, जेनधमं. [ म. स्मृ. ग्रं.; 
जे. ध.; जे. सं. सं.; महावीर अण्ड हिज फिलासफी ऑफ्‌ 
लाईफ - डॉ. ए. एन्‌. उपाध्ये, १९५६] 

(२) (इ.स.चे९वे शतक) एक गणि 
नावाचा एक ग्रंथ व्यक्‍्तगणितावर आहे. 
आणि क्षेत्रगणित हे विषय आहेत. हा 
लीलावतीसारखा, पण त्यापेक्षा थोडा विस्तृत आहे. याची 
इलोकसंख्या सुमारे दोन हजार असावी. यात श्रीधराचा्य नामक 

॥ चक व्यवहारातील काही वाक्ये आली 
आहेत. हा जेन होता आणि राष्ट्रकूट वंशातील राजा अमो- 
घवषे याचा त्याला आश्रय होता. [ भा. ज्यो. इ. ] 


कसायपाहुड या ग्रंथात जयगाथा 


ती. याचा सारसंग्रह 
या ग्रंथात अंकगणित 
ग्रंथ भास्कराचार्याच्या 


पयसरु-. जेन धर्माचा प्रणेता महावीर याचा जन्म 
महाबारजयंती चेत्र शुद्ध त्रयोदशीला झाला. 


् असते. महावीरजयंतीचा समारंभ भार- 
तात सवंत्र साजरा केला जातो. 


काही जैन लोक पर्युषण उत्सवातच, भाद्रपद शुद्ध प्रतिपदेळा 
हा उत्सव करतात. (जे. ध.; एन्सा. रि. ए.; जे. क. ] 


महाबे 
ब हेब्योगातली एक प्रक्रिया, हिचे वर्णन असे -- 
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भारतीय संस्कृतिकोर 


महाबन्धस्थितो योगी कृत्वा पुरकमेकधी. । 

वायूर्नां गतिमावृत्य निभृत्बं कण्ठमुद्रया ।। 

समहस्तयुगो भूमो स्फिचो सन्ताडयेच्छन: । 

उुरद्दयमतिक्रम्य वायु: स्फुरति मध्यम: ॥ 

महावेधो$यमभ्यासान्महासिद्धिप्रदायक: । 

वलोपलितवेपद्भ्य: सेव्यते साधकोत्तमे: ।। 

एतत्त्रयं महागुह्यं जरामृत्यविनाशनम्‌ । 

वह्हिवृद्धिकरं चेव ह्मणिमादिगुणप्रदम्‌ ।। | 

अर्थ -योग्याने महाबंध योग व पुरक करून जालंघखंध 

करावा. नंतर दोन्ही तळहात जमिनीवर टेकून दोन्ही कुल्ले दोन्ही 
हातांवर भार देऊन वर उचलावे आणि जमिनीवर हळूहळू 
आपटावे. म्हणजे देहस्थ वायू, इडा व पिंगला यांचा त्याग करूत 
सुषुम्नेमध्ये प्रवेश करतो. या वंधाचा अभ्यास महासिद्धी 
रील वळकट्या व केसांचा पांढरेपणा 
काने महामुद्रा, महाबंध व महावेध 
* हे त्रिक वार्धक्य व मृत्यू यांना दुर 
ठेवणारे, जठराग्तीची वृद्धी करणारे आणि अणिमादी अष्टसिद्धी 
देणारे आहे. [ यो. सो. पृ. ] 


सहात्रत (१) एक ब्रह्मचा रित्रत. हे ब्रत महानाम्नी ब्रताप्रमा- 
णेच ब्रह्मचाऱ्य 


तीन वेळा सांगावे. ब्रह्मचार्‍याने ते 
" सुयदशन व भूमिस्पशन करावे. वाकी सर्व 


' पाहा - महानाम्नी. [ क्र. न्न. स. ] 
योतपा तील एक विशेष विधी. हा विधी कटि 

गात असे नाही. सत्रातून येणाऱ्या अग्निष्टोमा 
सोमयागाच्या अंगाने न्या 


शाय: हा विधी येतो. ऐतरेय आरण्यकात 
एक दिवससाध्य असा 


र महात्रत क्रतु स्वतंत्र पद्धतीने करण्याचे 
वघान * या ब्रतात अनेक मनोरंजक कार्यक्रम असतात. 
आर्नीध्रीय मंडपासमोर आणि सद व हृविर्धान या मंडपांच्या 
हीर वे शूद्र यांच्यांत चढाओढीचा एक प्रसंग असतो 
ही. दोन्ही माणसे आपल्या सवे शक्‍तीनिशी एक कातडे आपापल्या 
पुत. ओढतात होता आपले मंत्र झोपाळ्यावर बसुन म्हणतो. 


णेखचित बैठकीवर र 
सव म्हणतात. उद्गाता इ. सामगायक सा 

गातात, त्या वेळो "जमानस्त्रिया शंभर तारा असलेले एक तंतु- 

, तसेच कर्करी इ. वादे वाजवून सामगांची साथ करतात. 

केत्येक दासी आपल्या डोक्यावर पाण्याने भरलेले घडे घेऊन 


खंड सातवा 


मार्जालीय मंडपाच्या उत्तर बाजूला विशिष्ट पद्धतीचा नाच 
करतात. जमिनीत खड्डा करून मढविलेले कातडे वैलाच्या शेप- 
टीने वाजवून सामगायनाचा ताल धरला जातो. या नगाऱ्याला 
भूमिदुंदुभी असे म्हणतात. एक ब्राह्मण व एक शूद्र यांची बना. 
वट कुस्ती होते. ही कुस्ती ब्राह्मण जिकतो. त्याला बक्षीस 
म्हणून पांढऱया कातड्याचा एक गोल तुकडा मिळतो. त्याच- 
प्रमाणे ब्राह्मण व शूद्र यांच्यामध्ये एक विनोदी संवाद होतो. 
संवांदात सत्रकर्त्याची एकजण स्तुती करतो आणि एकजण 
निदा करतो. नंतर एक धनुष्यघारी क्षत्रिय तिथे टांगलेल्या 
कातड्यावर बाण मारतो. पाहा - गवामयन. [प. का. भा.; इं. 
वे. क. सू.; म. ज्ञा. को. -वेदविद्या ] 

(३) एक काम्य व्रत. कातिक अमावास्येला किंवा पौणिमेला 
या व्रताला प्रारंभ करतात. यात तूप घातलेला पायस नक्‍्त- 
भोजन म्हणून सेवन करतात. प्रतिपदेच्या दिवशी उपवास करून 
आठ किंवा सोळा ब्राह्मणांना भोजन घालतात. 

शिव ही या व्रताची देवता आहे. शिवाला प्रथम पंचगव्याने 
व नंतर उष्णोदकाने स्तान घालतात. मग पूजा व नेवेद्य करून 
आचार्याला आणि दंपतींना सोने, वस्त्रे, इ. वस्तू दान देतात. 

हे व्रत सोळा वर्षे करायचे असते. प्रत्येक वर्षी तिथी मात्र 
वेगवेगळ्या असतात. नक्‍्तपद्धती आणि उपवासही भिन्न प्रका- 
रचे असतात. फल - दीर्घायुष्य, सौभाग्य, सौंदर्यी व गोलोक 
यांची प्राप्ती. [ हि. ध.; पु. इं.] 


, ८ राजाच्या कल्याणासाठी त्याच्या विजययात्रेच्या 
महाशाती प्रसंगी, तसेच दु:स्वप्न, दुनिमित्त आणि दिव्प- 
भौम उत्पात घडले असता ही झ्यांती करावी, असे सांगितले 
आहे. तिच्यासाठी मंडप करावा. त्याच्यामध्ये चौरस वेदिका 
करावी. वेदिकेवर चार उपदिक्षांना चार व मध्ये एक असे पाच 
जलकलश स्थापावे. पंचगव्याने वेदीचे प्रोक्षण करावे. कलशात 
पंचरत्ने, दुर्वा, शमी, कुश, भात, यव, इ. द्र्व्ये घालून वर पल्लव 
ठेवावे. वेदीच्या आग्नेयीस अग्निकुंड करावे. मधल्या कलझाला 
अनुलक्षून रुद्राध्याय जपावा. मग कलशाची पूजा करावी. 

कुंडात अग्निस्थापना करून आज्यपंस्कारापर्यंत कमे करावे. 
पुरुषसुक्ताने पायस क्षिजवावा. 'जातवेदसे या मंत्राने त्या पाय- 
साच्या अग्नीला सात आहुती द्याव्या. * तरत्समन्दी ' या सुक्‍ताने 
चार, व ' यमाय सोमम? या मंत्राने सात आहुती द्याव्या. मग २७ 
नक्षत्रांना आहुती द्याव्या. स्विष्टकृतादी होम करावा. मग तिळ 
आणि आज्य यांचा घरात होम करावा. यजमानाला कलशा- 
तल्या जलाने अभिषेक करावा. बलिदान करावे. यजमानाने 
स्नान केल्यावर ब्राह्मणांनी शांतिमंत्र म्हणावे. यजमानाने पुण्या- 
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सहाशिवरात्री 


हवाचन करावे. नंतर ब्राह्मणांना भोजन घालून दक्षिणा द्यावी. 
या शांतीमुळे सकल अरिष्टे शमतात, मनोरथ सिद्ध होतात, 
शत्रूवर विजय मिळतो व दौर्घायुष्य लाभते. [ शां. क. ] 


ब्राह्मणांचा ए ॥। 
माट वा 
रीत. त्यांना 
पुरोहित अशी संज्ञा होती. पुरोहित आणि अपुरोहित ब्राह्मणांच्या 
मध्ये जो ब्राह्मणवर्गे होता, त्याला महाशाल असे म्हणत. हा वग 
अध्ययन आणि त्याचबरोबर अन्यही कामे करीत असे. घर्म, 
राजनीती अथवा अशा प्रकारची अन्य शास्त्रे यांचे अध्ययन 
करण्यात हे निमग्न असत. जातककालात पुरोहित, राजनीतिज्ञ 
आणि मंत्री अशा अधिकारांवर कामे करणारी माणसे या वर्गात 
होती. काही न्यायाधीश या वर्गातीलच होते. [ हि. रा. तं. ] 


माघ वद्य चतुर्दशीला महाशिवरात्री म्हण- 
महाशिवरात्री तात. महाशिवरात्रीचे जत हे क तन 
नैमित्तिक असे दोन्ही प्रकारचे आहे. हे सर्वे वर्णातील स्त्री-पुरु- 
षांना विहित आहे. उपवास, पूजा व जागरण हो या व्रताची 
तीन अंगे असून, ती सारख्याच महत्त्वाची आहेत. शिव ही या 
व्रताची प्रधान देवता आहे. याचा विधी असा - 

माघ कृष्ण त्रयोदशीला एकभुक्त राहावे. चतुदेशीच्या दिवशी 
सकाळी ब्रताचा संकल्प करावा. सायंकाळी नदीवर किंवा 
तळ्यावर जाऊन शास्त्रोक्त स्तान करावे. भस्म व रुद्राक्ष 
घारण करावे. प्रदोषकाळी शिवाच्या देवळात जावे. एकच 
पूजा करायची असेल तर पुजेचा संकल्प तसा करावा. मग 
पुढील मंत्राने शिवाचे घ्यान करावे - 

ध्यायेत्नित्यं महेशं रजतगिरिनिभं चारुचन्द्रावतंसं 

रत्नाकल्पोज्ज्वलाडगं परशुमुगवराभोतिहस्तं प्रसत्नम्‌ । 

पक्मासीनं समन्तात्स्तुतममरगणर्व्याध्यर्कात्त वसानं र 

विवाद्य विशवबीजं निखिलभयहरं पञ्चवक्त्रं त्रिनेत्रम्‌ ॥। 

मग षोडशोपचारे पूजा करावी. भवभवानी प्रीत्य्थ तर्पण 
करावे. शिवाला एकशे आठ कमळे किवा बेलाची पाने नाम- 
मंत्राने वाहावी. मग पुष्पांजली अपंण करून अध्य द्यावे. पूजा- 
समर्पण, स्तोत्रपाठ व मूलमंत्राचा जप झाल्यावर शिवाच्या 
मस्तकावरील एक फूल काढून ते स्वतःच्या मस्तकावर ठेवावे 
आणि क्षमायाचना करावी. 

शिवरात्रीला रात्रीच्या चार प्रहरी चार पुजा कराव्या, असे 
विधान आहे. त्यांना यामपूजा असे म्हणतात. प्रत्येक यामपूजेत 
देवाला अभ्यंग स्नान घालावे; अनुलेपन करावे; धोत्रा, आंबा 
व बेल यांची पत्रे वाहावी. तांदुळाच्या पिठाचे २६ दिवे करून 


महाशिवरात्री 


त्यांनी देवाला ओवाळावे. पुजेच्या ज्ेवटी १०८ दिवे दान द्यावे. 
प्रत्येक पुजेतले वेगळे मंत्र असतात, त्यांनी अर्घ्य द्यावे. नृत्य, 
गीत, कथाश्रवण, इ. गोष्टींनी जागरण करावे. पहाटे स्नान 
करून पुनश्‍च शिवपूजा करावी. पारण्याला ब्राह्मणभोजन घालावे. 
आश्षीर्वाद घेऊन व्रतसमाप्ती करावी. 
उद्यापन - बारा, चौदा किवा चोवीस वर्षे ब्र केल्यावर 
त्याचे उद्यापन करावे. त्या वेळी मंडपात सवंतोभद्र मंडलावर 
केल्शस्थापना करून त्यावर नंदी व उमेर्सार हेत शिवाची सुवर्ण- 
प्रतिमा स्थापावी. शिवाला आज्याहुती द्याव्या. चोदा ब्राह्मणांची 
शेजा करून वस्त्रालंकारांनी त्यांची संभावना करावी. मग 
आचायंपुजा, गोप्रदान व प्रतिमादान केल्यावर पुढील मंत्राने 
ब्राह्मणांची पुजा करावी -- 
ब्रतमेतत्कृतं यन्मे पुर्ण वा$्पुर्णमेव वा । 
सवं सम्पुर्णतां यातु प्रसादाद्भवतां द्विजा: ।॥। 

अर्थे - मी केलेले है व्रत पूर्ण असो किवा अपूर्ण असो; ते 
सर्व, हे ब्राह्मणही ! तुमच्या प्रसादाने पुर्णतेला जावो. 

नंतर शंकराच्या चौदा नावांचा उच्चार करून कुंभदान 
करावे. 

तुंब्याची फुळे, धोत्र्याची फुले, आम्रमंजिरी व बेल या वस्तू 
शिवाला प्रिय असतात. या पूजेत त्यांचा उपयोग करतात. केव- 
ड्याचे कणीस शिवाला याच दिवशी वाहायचे असते. 

दक्षिणेत या व्रताचा विधी थोडा निराळा आहे, तो असा- 

तिकडचे लोक आदल्या दिवशी एकभुक्त करतात, रात्रौ 
पवित्र जागी झोपतात, सकाळी कावेरी नदीत किवा अन्य कोण- 
त्याही नदीत किंवा जलाशयात स्नान करतात; मंग शिवदर्शन 
करतात. पहिल्या यामपुजेत शिवाला कमळे वाहून पोंगळाचा 
(तांदुळाची खीर) नैवेद्य दाखवितात व क्रग्वेदातील सूक्‍तांचा 
पाठ करतात. दुसर्‍या यामात तुल्सीदले वाहून पायसाचा नेवेद्य 
दाखवतात आणि यजुवेंदाचा पाठ 


त बांधून ठेवले. तो दिवस शिव- 
णशा व्याध शिव शिव र्‍्हणत तिथे त्या दिवशी उप 
* सायंकाळी 
बाण घे शि 


ट्युन बसला. थोड्या वेळाने तिथे 


२५० 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


पाणी पिण्यासाठी हरणांचा एक कळप आला. व्याध ज्या झाडा- 
वर्‌ बसला होता, ते झाड वेलाचे होते. त्याच्या खाली का पुरा- 
तन शिवलिंग होते. सावजे नीट दिसावी, म्हणून व्य़ाघाने डोळ्या- 
पुढची बिल्वदळे खुडली आणि ती खाली टाकली. ती नेमकी 
शिवळिंगावर पडली. पण सावजांना शिकाऱ्याचा वास छाग?” 
त्यामुळे ती पळून गेली. रात्रभर तो जागा राहिला. पहाटेच्या 
प्रहरी एक हुरीण व दोन हरिणी तिथे आल्य़ा. व्याध आपणा- 
वर बाण सोडीत आहे, असे पाहताच ती हरणे घावरली. हरिणी 
"पाथाळा मनुष्यवाणीने बोलल्या. * तु आता आम्हांला मारू 
नको. आम्ही घरी जातो. पाडसांना एकदा देवटचे पाजतो व पिह 
येतो. व्याघाला त्या गोष्टीचे आइचर्य वाटले. त्याने त्या हरिणांना 
सोडून दिले. कबूल केल्याप्रमाणे त्या हरिणी व त्यांची पाडसे 
सकाळी व्याधाकडे येऊन हजर झाली. तो सगळीच * इतरांना 
मारू नको मला मार ' असे व्याघाला विनवू लागली. तो अद्‌भुत 
प्रसंग पाहून व्याधाचे मन द्रवले. तो म्हणाला, “ तुम्ही सगळी 
सुखाने घरी जा. यापुढे मी मृगहत्या करणार नाही. ' ल्याधात 
आपले धनुष्यबाण मोडून टाकळे आणि तो तिथून निघून गेला. 
अशा प्रकारे त्याला उपवास, जागरण व शिवपूजा घडली आणि 
त्याचे व्रत पूर्ण झाले. त्यामुळे देवदृतांनी त्याच्यासाठी विगत 
आणले. व्याधाच्या सर्व कुटुंबाला देवदूत स्वर्गात घेऊन गेले. 
आजही तो व्याध आणि तो केळपाचा स्वामी मृग आकाशात 
तळपत असल्याचे लोकांना दिसते. 

(२) मिथिला नगरीत सुधस्वा नावाचा एक ब्राह्मण होता. 
त्याला शिकारीचा छंद्‌ होता. एकदा तो शिकारीसाठी रानात 


गेला असता दिवसभर भटकूनही त्याला शिकार मिळाली नाही. 
त्याला त्या दिवशी उपास घड 


रात्री त्याला एक वाघ दिस 


साडाखाळून हाळेना. ब्राह्मणाने विचार 


साडावरच बसुन राहिलो, तर सुकून मरून 


पेक्षा नाथाची एका वेळची भूक शमवळी, तर तेवढ 


*या विचारासरशी ब्राह्मण झाड 


दशेवलिंगाच्या सान्निध्यात राहिला 


त्याचीही वृत्ती पालटली. तो म्हणाला. ' तू सुखाने 


खंड सातवा 


घरी जा. मी तुला मारणार नाही. ' अशा प्रकारे वाघ व ब्राह्मण 
या दोघांनाही न कळत शिवरात्रीचे व्रत घडले. त्या पुण्याने 
त्यांना आकाशातून विमान आले. दोघेही शिवलोकी गेले. क्निवाने 
ब्राह्मणाला चंड या नावाने व वाघाला निकुंभ या नावान 
आपल्या गणात सामील करून घेतले. त्या दिवसापासून शिव 
व्याध्रचर्म पांघरू लागला. 

दक्षिणेत प्रचलित असलेली महाशिवरात्रीची एक कथा अशी- 

एक तरुण ब्राह्मण होता. तो अनेक दुष्कर्मे करी. एके दिवशी 
त्याच्या दुष्कर्मांबद्दल त्याला हृद्पार करण्यात आले. उपाशी 
पोटी वणवण हिंडत तो प्रदोषकाळी एका शिवमंदिरात आला. 
गाभार्‍यात कुणी नव्हते व देवापुढे वरेच खाद्य पदार्थ होते. ते 
नीट दिसावे म्हणून त्या तरुणाने समईतील वात सारून तिथे 
प्रकाश केला. इतक्यात तिथे पुजारी आला व त्याने चोर चोर 
अशी हाकाटी केली. लगेच लोक धावून आले आणि त्यांनी 
त्या तरुणाला बडवून ठार मारले. ती महाशिवरात्र होती. तरु- 
णाला उपास घडला होता आणि दिवा उजळून त्याने शिवाला 
एक उपचार समपिला होता. म्हणून त्याला स्वर्ग मिळाला. शी 

भारतात सर्वत्र असंख्य शिवस्थाने असून, त्या ठिकाण 
महाशिवरात्रीला मोठ्या यात्रा भरतात. [ व्रतराज; सा.इ. फ.] 


च एक बौद्ध देवता. हिला धनाची देवता मान- 
महाश्री तारा तात. ही अमोघसिद्धीपासून उत्पन्न झालेली 
असून, हरितवणं व द्विभुज आहे. हिंचा एक हात धर्मचक्र मुद्रेत 
आहे. हिच्या गळ्यात खप अलंकार असून ही कमलासनावर 
ललितासन घालन बसलेली आहे. '* तारे तुत्तारे तुरे धनं दे 

स्वाहा ' हा मंत्र म्हणून हिंची पूजा करतात. हिच्या बाजूला 
एकजटा, अशोककांता, आर्थजांगुली व महामायुरी या देवता अस- 
तात. कलकत्त्याच्या इंडियन म्युझियममध्ये हिचे अशा प्रकारचे 
स्वरूप पाहायला मिळते. [ इं. बु. इ-; देवीकोश ३] 


शे एक देवता. भविष्य पुराणात हिंचा मंत्र सांगि- 
महाश्वेता तला आहे, तो असा-' हां हं स: ' रविवारी उप- 


वास करून या मंत्राचा जप करायचा असतो. त्यामुळे ईप्सित- 
प्राप्ती होते. [ हि. ध. ] 


एक तिथिव्रत. कातिक शुद्ध षष्ठीला सूर्य वृश्‍चिक 
महाप्ठी राशीत आणि मंगळवार असेल, तर त्या दिवसाला 
महाषष्ठी असे म्हणतात. आदल्या दिवक्ी उपवास करणे, 
षष्ठीला अग्नीची पुजा करणे आणि ब्राह्मणभोजन घालणे असा 
याचा विधी आहे. फल- पापनाश. [ हिं. थै] 


रे५२ 


सहासरस्वती 


> एक तिथिब्रत. आरिविन शुद्ध अष्टमीला महाष्टमी 
महाष्टमा असे म्हणतात. त्या दिवशी हे व्रत करतात. 
भद्रकाली ही या ब्रताची प्रमुख देवता होय. यात तुप, तीळ व 
पायस यांचा होम करतात. सकाळी देवीच्या छत्र, चामर, वस्त्र, 
शस्त्र, इ. वस्तूंची पूजा करतात आणि सायंकाळी बलिदान 
करतात. या तिथीसंवंधी निर्णय सांगताना सप्तमीयुक्‍त अष्टमी 
ही वर्ज्य मानली आहे आणि नवमीयुक्‍त अष्टमी ग्राह्य धरली 
आहे. सप्तमीयृुक्‍त अष्टमीला देवीची पूजा केली तर मुले, पत्नी 
व धन यांची हानी होते, असे म्हटले आहे. [ ब्र. प.; बव्रतराज ] 


क त ही संहिता चार अध्यायांत विभा- 
सहासनत्कुमारसाहता अलो असून, तीत चाळीस परिच्छेद 
आणि दहा हजार इलोक आहेत. पूजाविधी हा या संहितेचा 
विषय आहे. तिंच्या चारही अध्यायांची क्रमश: नावे अशी- ब्रह्म- 
रात्र, शिवरात्र, इंद्ररात्र व क्लूषिरात्र. [भ. वि. ] 


८. एक तिथिब्रत. माघ शुद्ध सप्तमीला महासप्तमी 
महासत्ता असे म्हणतात. व्रतावधी एक वर्ष. याचा व्रतविधी 
असा- माघ शद्ध पंचमीला एकभुक्त राहून षष्ठीला व सप्त- 
मीला सूर्याची पुजा करावी. पुजेसाठी करवीर पुष्पे आणि रक्‍त- 
चंदनाचे गंध घ्यावे. एका वर्षाचे माघ मासापासून चार-चार 
महिन्यांचे तीन भाग करावे. या प्रत्येक भागात निरनिराळी 
फुले, नेवेद्य, धूप, इ- पूजोपचार घ्यावे. उद्यापनाच्या वेळी एक 
रथ दान द्यावा. 

या तिथीला निरनिराळ्या प्रांतांत निरनिराळी नावे आहेत. 
बंगालमध्ये हिला भास्करसप्तमी, उत्तर प्रदेशात अचला व 
जयंतसप्तमी व महाराष्ट्रात रथसप्तमी म्हणतात. [ हि. ध. ] 


(१) शाक्त पंथातली एक देवता. ही महा- 
महासरस्वती लक्ष्मीपासून उत्पन्न झाली. हिच्यात सत्त्व- 
गणांचे प्राधान्य असते. ही इवेत वर्णाची व चतुर्भूज आहे. हिच्या 
हातांत माला, अंकुश, वीणा व पुस्तक या वस्तू असतात. 
देवीच्या या स्वरूपाला महाविद्या, महावाणी, भारती, वाक, 
आर्या, ब्राह्मी, वेदगर्भा, इ. नावे आहेत. न 

श्रीविद्याणेवतंत्रात हिचे वर्णन पुढीलप्रमाणे आढळते -- ही 
गौरीच्या शरीरातून उत्पन्न झाली असून, अष्टमुजा आहे. बाण, 
मुसळ, चक्र, त्रिशूल, शंख, नांगर, घंटा व धनुष्य ही आयघे 
हिच्या हातीं असतात. [ डे. हि. इ.] ह 

(२) एक बोद्ध देवता. ही एकमुखी व हिभ 


ण ऱ्ज असून, 
तिच्या एका हातात शुभ्र कमळ असते व दुसरा हात वरदमद्रेत 


महासरस्वती 


असतो. ही हसतमुख असुन, हिच्या शरीरावरील वस्त्रालंकार 

चंदनपुष्पांनी युक्‍त असतात. हिची कांती सुंदर असते आणि ही 

कमलस्थ चंद्रावर वसलेली असते. या देवतेच्या दोन्ही वाजूंना 
हिच्यासारख्याच दोन दोन लहान मूर्ती असतात. या चार 
देवतांची नावे प्रज्ञा, मेघा, स्मृती व मती अज्ली आहेत. ही देवता 
विद्या, चातुर्य व स्मरणशक्‍ती देणारी आहे. [ इं. बृ. इ. ] 


0 एक बौद्ध देवता. हिची पंचरक्षामंड- 
महासहसतरप्रमादूनी लात गणना करतात. ही तरुण व 
सुंदर असून, गौरवर्ण, एकमुख आणि षड्भुज आहे. हिच्या 
गळ्यात विविध प्रकारचे अलंकार असतात. हिचा एक हात 
वरद मुद्रेत असतो आणि अन्य हातांमध्ये खड्ग, पाश, इ. 
आयुधे असतात. ही घ्यानी बुद्ध वेरोचनापासून उत्पन्न झाली 
आहे. या देवतेच्या पुजनाने भूत-विद्याचांची बाघा दूर होते, 
अशी समजूत आहे. [ इं. वु. इ.; देवीकोश ३] 


महासांविक बौद्ध संप्रदाय. मूळ बौद्ध संघापापून 
के वेगळा निघणारा हाच पहिला संप्रदाय होता. 
वै्ञाली येथील द्वितीय संगीतीच्या वेळी काही लोक फुटून 
बाहेर पडले व कौश्यांची येथे जाऊन त्यांनी दहा हजार भिक्षूंची 
एक वेगळी सभा घेतली. त्या वेळी प्रचलित असलेल्या विन- 
याच्या नियमांचा त्यांनी आपल्या सिद्धान्ताप्रमाणे अर्थ लावला 
आणि काही नवे नियमही बनवले. त्याचवरोबर त्यांनी सूत्रांचा 
व विनयपाठाचा अर्थही आपल्या मताला अनुकूल असा लावला. 
बुद्धाची म्हणून जी वचने मानली जात होती, त्या सुत्रांचा 
त्यांनी संग्रह केला; त्यांतील अनेक सूत्रांचा त्यागही केला. 
महासांघिकांच्या या संकलनाला आचारिकवाद असे म्हणतात. 
महासांधिकांनी आपला धरमसूत्रपाठ सूत्र, विनय, अभिधमं, 
धारणी व इतर अशा पाच भागांत विभागला होता, असे युआन 
च्वांगने म्हटले आहे. 
महासांधिक हे बोद्ध धर्माचे प्रमुख सिद्धान्त मानीत होते. 
त्यांचा सर्वसामान्य सिद्धान्त हा की बुद्ध हा मानव नसून अति- 
मानव होता. त्याचे शरीर अनास्रव धर्मांनी बनलेले 


त्यामुळे तो निद्रा व स्वप्न यांपासून मुक्‍त होता. त्याच्या अंगी 


श्र्र 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


हे एण नसतात. त्यांना इतर लोकांकडून शिकण्यासारखे असते. 
अहेत्पदावर पोचूनही त्यांना संशय व संदेह उत्पन्न होतो. 
त्यांच्या ठिकाणी अज्ञानही असते. दुसर्‍यांच्या साहाय्याने ते ज्ञान 
प्राप्त करून घेऊ शकतात. 
महासांविकांची काही अन्य मते पुढीलप्रमाणे - (१) पंच 
विज्ञानाचे सराग व विराग असे दोन प्रकार असतात. (२) 
रूपेंद्रिये केवळ मांसल असतात. ती स्वतः: इंद्रियांचे विज्ञान 
नाणत नाहीत. (३) प्रज्ञेच्या द्वारे दु:खाची समाप्ती व निर्वाण 
प्राप्ती शक्‍य आहे. (४) काहीही अव्याकृत नाही. (५) मन है 


मुळात पवित्र असते. (६) मृत्यूनंतर आणि पुनर्जन्माच्या आधी 
जीव असतो. 


प्रारंभी या महासांधिकांन 
विरोध केला. पण त्यांनी 
आणि पाटलीपुत्र व वेश्ञा 
केली. तियून त्यांनी 
आपल्या संप्रदायाचा 

पुढे महासांधिकांच 
टिक, बहु 
निघाल्या. 


1 पुराणपंथी थेरवाद्यांनी पुष्कळ 
हळूहळू मगधात आपला जम वसवला 
ली या ठिकाणी आपली केंद्रे स्थापन 
उत्तर भारतात व दक्षिण भारतातही 
प्रसार केला. 

पा एकव्यवहारिक, लोकोत्तरवाद, कुक्कु- 
श्रुतीय, शेल, चैतियवादिन्‌, अंधक, इ. उपशाखा 
[बो. द. मी.; आजकल, वाषिक अंक, डिसेंबर १९५६] 


प एक प्रायश्चित्त. यामुळे सर्वे पापांचा नाश 
महासांतपन ' याचा विधी असा- पहिल्या दिवशी 
गोमूत्र, दुसऱ्या दिवशी गोम. 


"नाच्या प्रत्याम्नायाबद्दल सोळा सवत्स 
आहे. [श. क. प्रा. व्य. प्र.] 


महासितवती एक बोद्ध देवता. 


हिची पंचरक्षामंडलात 
णे. गणना करतात. 


खंड सातवा २५३ 


एक क्षेत्र. हे स्थान पूर्व बंगालमधील वोग्रा 
समहास्थानगड जिल्ह्यात बोग्रा शहरापासून सात-आठ 
मैलांवर आहे. या 
भागात हे परशुराम- 
क्षेत्र म्हणून प्रसिद्ध 
आहे. इथे परशु- 
रामाचे एक मंदि- 
रही आहे. परशु- 
रामाच्या वाषिक 
उत्सवानिमित्त इथे 
मोठी यात्रा भरते. “<£ 
याशिवाय इथे सुल- 
तान हजरत अव- 
लियाची कबर 
आहे. महास्थान- 
गडच्या परिसरात 
बरेच प्राचीन 
अवदोष आढळतात. शि 
इथे मातीची देवाची मूर्ती उत्वननात सापडली आहे. है 
अत्यंत प्राचीन नगर होते व तिथे सनपूर्वे दुसर्‍या शतकापासून 
इ. स. च्या १२ व्या शतकापर्यंत वस्ती होती. तिथे सनपूर्व 
तिसऱ्या शतकातली एक लहानशी लेखशिला सापडली असून, 
ती पुराणवस्तु- 
संशोधनाच्या 
दृष्टीने अत्यंत 
महत्त्वाची आहे. 
बंगालमध्ये 
सापडलेली ही 
पहिलीच लेख- 
शिला होय. 
तिच्यावर प्राचीन 
ब्राह्मी लिपीत 
सहा ओळी 
मजकूर कोर- 
लेल आहे. त्यात 
पुडउनगर असे 
स्पष्ट नाव आहे. 
तो पुंडूनगर । 
शब्दाचा अपभ्रंश आहे. त्यावरून महास्थान व पंंडूनगर ही 
एकच होत, असे सिद्ध होते. [ हि. जॉ. ए. ३"; स. भा. पर. व. ] 
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महासितवती 


महास्थामप्राप्त 


सहिपतिनाथ 


एक बोधिसत्त्व. गौतम बृद्धाचा प्रमुख 
महास्थामप्राप्त ह्िष्य मौद्‌गल्यायन हाच पुढे बोधिसत्त्व 
म्हणून प्रतिद्धीस आला. याच्या वणंनात मतभिन्नता आहे. 
महास्थाम प्राप्त पीत वर्णाचा असून, त्याच्या उजव्या हातात 
खड्ग व डाव्या हातात कमळ असते, असे एकमत आहे. 
याच्या डाव्या हातात सहा विकसित कमळे आणि उजवा 
हात वरद मुद्रेत आहे, असेही वर्णन आहे. याची एक मूर्ती 
चिनी संग्रहात आहे. [इं. वु. इ.; गॉ. नॉ. वु.; निष्पन्नयोगावली] 


महाळुंग एक गाव. हे सोलापूर जिल्ह्यात पंढ रपुरपासून 
सुमारे पस्तीस मेलांवर आहे. या गावी अंबिका 
देवीचे मोठे मंदिर आहे. तिच्या मंडपासमोर संवदड (शमी) 
नावाचा एक पुराण वृक्ष आहे. लोक या वृक्षाचीही पूजा 
करतात. ज्याच्या शरीरात वातप्रकोपामुळे चमका निघत 
असतील, त्याने या वृक्षाला आलिंगन दिले तर, चमका वंद 
होतात, असे सांगतात. या वृक्षाशेजारी एक मोठी चौकोनी 
विहीर आहे. या विहिरीसंबंधी असे सांगतात, की वर्षातून 
एकदा तिच्यात गंगेचे पाणी येते. तेव्हा विहिरीतील सर्वे पाणी 
पांढरेशुभ्र होते. या पर्वेणीच्या वेळी तिथे स्तान करण्यासाठी 
महाराष्ट्राच्या सर्वे भागांतून लोक येतात. या पाण्यात स्नान 
केल्यावर अनेक रोग नष्ट होतात, अशी समजूत आहे. 
महाळुंग गावात खूप माकडे आहेत. या सवे माकडांना 
अंबिका देवीची मुले समजतात. त्यांना कोणी घरून नेत 
नाहीत. तसा कोणी प्रयत्न केला, तर त्याचा निर्वंश होतो, अज्ली 
लोकांची समजूत आहे. या माकडांच्या प्रमुखाला पाटील असे 
म्हणतात. यात्रेच्या वेळी या पाटलाला अहेर करण्याची पद्धत 
आहे. मंगळवारी व शुक्रवारी देवीच्या दर्शनासाठी येणारे लोक 
या माकडांना आवजूंन खाद्यपदार्थ आणतात. [म. लो. मा. ३] 


व्य च ऱ > ऐतरेय ब्राह्मण व आरण्यक यांचा कर्ता. 
माहदास एतरय बाहा- ऐतरेय. 


भी (समाधी इ. स. १८२२) नाथसंप्रदायातील 
माहपातनाथ एक मराठी संतकवी. शिवदिनकेसरीच्या 
शिष्यांपैकी नरह्रीनाथ हा याचा गुरू होय. महिपतिनाथ हा 
मळचा पैठणचा असून, जनादेनस्वामींच्या वंशातील होता. 
परंतु याचे सारे आयुष्य ग्वाल्हेर, इंदूर, उज्जयिनी या भागात 
गेले. त्यामुळे याचा सारा शिष्यपरिवार त्याच भागात 
आहे. उज्जयिनीला दत्तबुवा नामक एक नाथसंप्रदायी साधू 
होते. त्यांच्या मठात महिपतीचे काही काळ वास्तव्य होते. याच 


महिपतिनाथ 


मठात महिपतीची हिंदी, मराठी ग्रंथरचना आहे. हा काही 

काळ इंदूरला राहत होता. इंदुरच्या यशवंतराव होळकर महा- 

राजांनी याचा अनुग्रह घेतला होता, असे सांगतात. ग्वाल्हेरच्या 

दोल्तराव शिंद्यांच्या आग्रहाखातरच हा उज्जयिनीहून ग्वाल्हे- 

रला गेला आणि तिथेच त्याचा मृत्यू झाला. याचा मठ 

ग्वाल्हेरला आजही आहे. अप्पानाथ, नारायणमहाराज, निर्मल- 

नाथ, अमरनाथ, दाजीमहाराज, इ. याचे शिष्य होते. 
महिपतिनाथाचे वरेच काव्य आहे. त्यात पदे, अभंग, कडका 

छंदातले कटाव, लावण्या असे विविध प्रकार आहेत. हा आपल्या 

पदात स्वतःला नरहरी महीपती असे म्हणवितो. कवीने आपल्या 

काळच्या परिस्थितीचे वर्णन एका पदात केलेले आहे, त्यातला 

काही भाग असा - 

पाहता पाहता धर्म बुडाला अधम झाला चहूंकडे । 

जिकडे तिकडे कली मातला, कठीण काळ हा आला पुढे ॥ घृ०1॥ 

दात्यांचे घरी दरिद्र जाले, कृपण धनाढ्य झाले कों । 

पापि चिरायू पुण्यशील ते, अल्पायुष्या गेले को । 

सत्कर्माचा लोप जाहला, दुष्कर्मी जन भुलले कों। 

स्वघमं सांडूनि अधम वाढे, कसे कलियुग आले कों । 
महिपतीची भाषा सहज-सुंदर आहे. [ म. सा.;गो. च. प. ] 


व ( इ. स. १००० चा सुमार) एक आलंकारिक. 
माहमभट्ट हा काहमीरचा राहणारा होता. याला राजा- 
नक ही पदवी होती. याच्या पित्याचे नाव श्रीधैयं आणि गुरूचे 
नाव श्यामल असे होते. हा फार मोठा विदठ्ठान होता. व्याकरण, 
न्याय, मीमांसा व अलंकार या शास्त्रा 


वर त्याचे असाधारण 

प्रभुत्व होते. व्यक्तिविवेक हा याचा ग्रंथ होय. महिंमभट्टाने 

हा ग्रंथ आनंदवर्धनाच्या ध्वनिसिद्धान्ताचे खंडन करण्यासाठी 
लिहिला. त्यामुळे याला ध्वनिविरोधी आचार्य मानतात. 

आपल्या नातवांच्या शिक्षणासाठी महिमभट्टाने हा ग्रंथ 

लिहिला असून, तो प्रामुख्याने गद्यात्मक आहे. या ग्रंथाची 

रचना वेशिष्ट्यपुर्ण आहे. त्यात विषयाचे विवेचन प्रथम गद्यात 
केलेले असुन, नंतर त्याचे 


इलोकांना संग्रहूलोक असे नाव त्याने दिले आहे. 


२५४ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


त्याचे अनुमानपर विवेचन केले आहे. 

द्वितीय विमर्शाचे नाव शब्दानौचित्यविचार असे असून, त्यात 
प्रामुख्याने काव्यदोषांचे विवेचन केलेले आहे. 

तृतीय विमरशांचे नाव ' ध्वनेरनुमाने 5 त्तर्भावप्रदनः ' असे 
आहे. यात ध्वनीचा अंतर्भाव अनुमानातच कसा होतो, ते निर- 
निराळी उदाहरणे देऊन सांगितले आहे. 

या ग्रंथावर रुग्यकाची व्यक्‍्तिविवेक्पाख्यान व मधुसुदनाची 
विवृती अशा दोन टीका आहेत. अ 

म. म. काणे यांच्या मते व्यक्तिविवेक हा ग्रंथ म्हणजे अलं- 
कारशास्त्राचे भूषण आहे. त्यात नवीन युक्तिवाद, विस्तृत 


वाचन, तकंशुद्ध विचारसरणी, चोख चिकित्सापद्धती व सूक्ष्म 
निरीक्षणशक्ती दिसुन येते. 


या ग्रंथाचे वेशिष्ट्य असे 


, की यातील सर्वे विवेचन मूलभूत 
आहे. आणि ग्रंथकाराला 


त्याबद्दल अभिमानही आहे. त्याने जे 
युक्तिवाद किवा तक॑ मांडले, ते त्यापुर्वी कोणीही मांडले नव्हते, 
असे त्याचे म्हणणे आहे. ग्रंथातील विवेचन वि्वत्तापूर्ण आहे है 
खरे; पण त्याची मांडणी तितकीशी पद्धतशीर नाही, हे या 
ग्रंथाचे एक वेगुण्य आहे. पाहा- ध्वनी. [सं. सा. इ.; महिम- 


भट्ट- डॉ. ब्रजमोहन चतुर्वेदी, १९६८ ] 


महिमाधम॑ टपानी बौद्धांचा ओडिसा राज्यातील एक 

अर्वाचीन भक्‍्तिसंप्रदाय. यालाच नवीन बौ 
पम असे नाव आहे. या संप्रदायाच्या अनुयायांना महिमाधर्मी 
असे म्हणतात. इ व 


संप्रदाय स्थापला. 


विष्णुगर्भपुराण माहात्म 
किवा गुप्तगीता, उड: 


*गभ्नाथविरचित तुलाभिना आणि अच्युता" 
नेददासाची शन्य 


घमंगं संहिता अथवा अनादिसंहिता या ग्रंथांना आपलें 
ग्रथ मानतात. [म. बौ. ध. ] 


महिया >" जात. या लोकांची वस्ती गुजरातमधील पड 
शुनागड, जेतपूर व बॉटवा या भागात आढळते. 


थव राजपूत असावे, असे म्हणतात. यांना महिया 
! त्यासंबंधी मतभिन्नता आहे. काहींच्या 

नाव. सया नावाचा पुर्वज होता, त्याच्या नावावरून 
र्यी काहींच्या मते गुजरातमधील सहीतवीच्या अ 

९'भ म्हणून यांना महिया असे म्हणू लागले. सा 


री: या मागात कोळी म्हणून ओळखले जातात. न 
या पुरुष उंच, सशक्त व बांधेसूद असतात. त्यांचा 


खंड सातवा 


पोशाख मध्यमवर्गीय राजपुतांप्रमाणे असतो आणि रीतिरिवा- 
जही त्यांच्याप्रमाणेच असतात. 

हे लोक कोणाच्याही बंधनात न राहणारे आणि दंगेखोर 
म्हणून प्रसिद्ध आहेत. इ. स. १८६७ साली यांनी संस्थानिकां- 
विरुद्ध बंड केले होते. त्यानंतर यांना थोडीफार जमीन देऊन 
त्यांचे वंड शमवण्यात आले. परंतु यांना शेतात काम करण्याचा 
कंटाळा असतो. मजुरीपेक्षा लढाईच्या कामाला हे लोक अधिक 
योग्य आहेत, असे म्हटले जाते. 

यांच्यांत अनेक पोटभेद आहेत. त्यांची नावे अश्नी- दत्तियार, 
मारवा, डांगर, पडेरी, बाकिआ, धाना, चलावडा किवा वारू 
मुरमूल, चुडासमा, कात्याल, कोहिल्ला, धांकडा आणि सोळंकी. 

विवाहप्रथा - हे लोक चुलतबहिणीशी लग्न करतात, पण 
आतेवहिण किवा मामेवहिण यांच्याशी करीत नाहीत. यांच्यांत 
सख्या वहिणी सख्या जावा होऊ शकतात. माणखेतरी ब्राह्मण 
यांचे पौरोहित्य करतात. लग्नाच्या आदल्या दिवशी वधुवरांच्या 
हातात मिडोल नावाच्या लाकडाचा एक एक तुकडा बांधला 
जातो. मग नवरा मलगा वाजत गाजत नवरीच्या घरी येतो. 
तिथे त्याला नारळ व जमलेल्या मंडळींना खजूर किवा खडी- 
साखर देतात. याच वेळी नवर्‍यामुलीला दागिने व अहेर देतात. 
दुसऱ्या दिवशी लग्नाच्या वेळी गणपतीची व गृहदेवतांची पूजा 
करतात. मग कन्यादान आणि सप्तपदी होते. 

यांच्यांत विधवेला मामेभावाशी लग्न करतात येते. पण 
त्यासाठी पन्नास रुपयांपासून दोनशे रुपयांपर्यंत दंड द्यावा लागतो. 
ती अनपत्य असेल तर धाकट्या दिराशीही लग्न करू शकते. 
आपल्या कुटुंबाबा हेरील पुरुषाशी तिला लग्न करायचे असल्यास 
कुटुंबप्रमुखाची परवानगी घ्यावी लागते. विधवाविवाहाला मुहुत 
लागत नाही. अविवाहित तरुणालाही विधवेश्ी लग्न लावता येते. 
यांच्यांत घटस्फोटाला मान्यता असली, तरी तो फारसा प्रचलित 
नाही. स्त्रीने व्यभिचार केल्यास तिला ५० रुपयांपासून १२५ 
र्पयांपर्यत दंड करतात. 

हे लोक महाकाली व रामदेपीर या देवतांना भजतात. या 

देवतांना अर्पण केलेल्या वस्तू हे आपापसांत वाटून घेतात. याना 
मद्यमांस चालते. | 

मतिकप्रथा - हे लोक मृताला जाळतात; साधना च ल्हान 
मुलांना पुरतात. साधूला बसलेल्या स्थितीत उत्तरेकडे तोंड 
केरून पुरतात. महारोग आणि देवी या रोगांनी मेलेल्यांनाही 
पुरतात. नदीत किंवा तीर्थात अस्थिविसर्जेंन करतात. अक- 
राव्या दिवशी मत व्यक्‍तीची कणकेची प्रतिमा करून नदीकाठी 
तिची पूजा करतात. एखादा माणूस अपघाताने मरण पावला, 
तर त्याची दगडी प्रतिमा करून तिची पूजा करतात. [ मु. इ. 
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महिषासुरर्सादनी 


जा.; वि. मु. रा. प.; ट्रा. का. बां.] 


८2) एक जनपद. सांप्रतच्या म्हैसूर जिल्ह्यात हे जनपद 
माह्प होते. म्हेसूर हे नावही महिषवरूनच पडले असावे. 
आंध्र प्रदेशातील कोंडपुर व मस्को येथील उत्खननात मिळा- 
लेल्या काही नाण्यांवर महिष हे नाव आढळले आहे. ही नाणी 
इ. स. च्या दुसर्‍या किवा तिसर्‍या शतकातील असावी. म्हैसूर- 
मध्ये सापडलेल्या शिलालेखांतही हे नाव सापडते. महिष हा एक 
प्राचीन राजवंश होता. जुन्या म्हूंसूर संस्थानाचा उत्तर भाग 
महिष राजांच्या राज्यात मोडत होता. महिष म्हणजे रेडा हे त्या 
लोकांचे देवक असावे. त्यावरूनच त्या लोकांना महिष हे नाव 
मिळाले असावे. 

महिष हे असुर म्हणून ओळखले जात होते, असे दिसते. 
महिषांची जी राजधानी ती महिष्मती किवा माहिष्मती 
होय. या नावाची एक नगरी प्राचीन काळी दक्षिणेत तृंगभद्रेच्या 
खाली होती. 

महिष लोक दक्षिणेप्रमाणेच उत्तरेतही पसरले असण्याचा 
संभव आहे. नर्मदेच्या तीरावरील माहिष्मती नगरीचे नाव 
तिला याच लोकांवरून मिळाले असेल. महिष ही विध्य पर्व- 
तातील एक जमात होती व त्यांचे राज्यही होते, असे ब्रह्म 
पुराण व वायू पुराण यांत म्हटले आहे (ब्रह्म ३. ७४. १८७; 
वायू ९९. ३८६) - 

या महिषांचा राजा महिषासुर होय. पौराणिक उल्लेखांत 
रेडा व असुर या दोन्ही कल्पना एकत्र संवलित झालेल्या 
दिसतात. मंहिषापुराचे चित्र किवा मूर्ती यांत त्याचे अंग 
रेड्याचे व डोके असुराचे असते. [रा. ले. सं.; जा. ए. मे. इं. ] 


हिषध्नीपूर एक काम्य व्रत. आषाढ शुद्ध अष्टमीला हे 
माहिषध्नापूजा प्रत करतात. दुर्गा ही या व्रताची देवता 
आहे. तिनेच महिषासुराला मारले. या व्रतात तिला हळद्मिश्चित 
पाण्याने स्तान घाळून चंदनाचे गंध लावतात. आणि कापुराची 
आरती करतात. तूप-साखर घालून केलेल्या पदार्थांचा नैवेद्य 
दाखवतात. नंतर ब्राह्मण व कुमारिका यांना भोजन घालतात. 
तोपर्यंत व्रत करणाऱ्या व्यक्‍तीला उपवास असतो, तो त्यानंतर 
सोडायचा असतो. सायंकाळी दीपाराधना करतात. फल - सवे 
इष्ट वस्तूंची प्राप्ती. [ हि. ध.; व्र. प. ] 


र वू महामायेचे एक रूप. या रूपात तिने 
महिषासुरमादेनी महिषासुराळा मारले, म्हणून तिचे 


नाव महिषासुरमदिनी असे पडले. हा महिषासुर रंभासुराचा 


महिषासुरमदिनी 


महिषासुर होय (कालिका पु. ६२) 


र्यी भारतीय संस्कृतिकोश 


पुत्र होय. रंमासुराने तप करून शंकराला प्रसन्न केले आणि 
वर मागितला, की “मी अपुत्र आहे; तेव्हा तु माझा पुत्र हो. ' 
शंकराने * तथास्तु ' म्हटले. पुढे एके दिवशी रंभासुराला रस्त्या- 
तून चाललेली एक सुंदर महिषी दिसली. तेव्हा त्याने तिला 
जवळ केळे आणि तिच्या ठिकाणी आपले वीर्यस्थापन केले. 
योग्य वेळी तिला शंकराच्या अंश्नाने जो पुत्र झाला, तोच 


क 


महिषासुराने तप करून ब्रह्मदेवाला प्रसन्न करून घेतले. 
त्याने ब्रह्मदेवाजवळ वर मागितला, की * मला पुरुषाकडून मृत्यू 
नसावा ! ' ब्रह्मदेवाने तो वर दिला. त्यायोगे उन्मत्त होऊन 


महिषासुर त्रेलोक्याला छळू लागला (दे. भा. 


५.१६) . अरुणा- 


चलावर पावती तपचर्या करीत असता महिषासुर शिकारी- 


साठी तिथे पोचला 


- पार्वतीचे अप्रतिम सौदर्य पाहून त्याला 
तिच्याविषयी अभिलाषा उत्पन्न 


रूप घेऊन तो तिच्याकडे गेला 
तेस?' असे त्याने तिला विचारले 
शंकरासाठी तप करीत आहे. 
“मी बलवान आहे. तेव्हा तू 
* तुझे बळ मला दाखव. महिषा 


न झाली. एका वृद्ध अतिथीचे 
आणि ' तु कज्नाकरिता तप कर- 
ळे. ती म्हणाली. मी बलवान 
' त्यावर महिषासुराने म्ह्टले. 
मला वर. ' पावती म्हणाली 
श्यातुर त्या कामी प्रवृत्त झाला. 


महिषासुरमादिनी- वेरूळ गुंफा 


पावंतीने त्याला युद्धाचे आव्ह 


ज्ञा 
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त्या दिवसापासून पार्वती ही महिषासुरमदिनी 


महेशांच्या संघटित शक्‍तीतून निर्माण 


झाली, असे मत्स्य पुराणात म्हटले असुन, ती सर्व देवांच्या 
अंशापासुन उत्पन्न झाली, असे मार्कंडेय पुराणात सांगितले आहे. 
कालिका पुराणात हिच्या रूपाचे वर्णन आहे, ते असे - 
जटाजूटसमायुक्तामर्धेन्दुकृतज्लेखराम्‌ । 
लोचनत्रयसंयुक्‍तां पुर्णन्दुसदृशाननाम्‌ ।॥। 
तप्तकाऊ्चनवर्णाभां सुप्रतिष्ठां सुलोचनाम्‌ । 
नवयोवनसम्पन्नां सर्वाभरणभूषिताम्‌ ।॥ 
सुचारुदशनां तोक्ष्णां पीनोच्तपयोधराम्‌ । 
त्रिभडगस्थानसंस्थानां महिषासुरमादिनीम्‌ ।। 
अर्थ- महिषासुरमदिनी ही मस्तकी जटाजूट बांधलेली, जटा- 
जूटात अर्धचंद्र धारण करणारी, त्रिनेत्र, पूर्णचंद्राप्रमाणे मुख 
असलेली, तप्त सुवर्णाच्या वर्णाची, ज्ोभन पद्धतीने बसलेली, 
सुलोचना, नवयौवनसंपत्न, सर्वाभरणभूषित, सुंदर दंतपंक्‍तीची, 
ऊप्ट व उन्नत स्तन असलेली व त्रिभंग अवस्थेत उभी 
असलेली अश्शी आहे. 
अभिलषितार्थचितामणीत हिची मूर्ती कशी असावी, ते 
पुढीलप्रमाणे सांगितले आहे- दशभुज. दहाही हातांत त्रिशूल, 
खड्ग, चक्र, बाण, शक्‍ती, खेटक, धनुष्य, पाश, अंकुश व परशू 
ही आयुधे. पायाखाली दडपलेला महिष म्हणजे रेडा, एका 


हातात त्या महिषाचे तोडलेले मस्तक, त्याच्या मानेत खुपसलेला 
त्रिशूल आणि उग्र व रौद्र चेह्रा. 


महिषासुरमदिनीची मंदिरे अनेक ठिकाणी आहेत. भुमरा 
येथील 


मंदिरातली मूर्ती उजवा पाय रेड्याच्या मस्तकावर 
ठेवून प्रत्यालीढ अवस्थेत उभी आहे. बादामी येथील मूर्तीत 
तिचा भाला महिषाच्या मानेतून आरपार गेला असून, ठ्मि 
महिषाचे शेपुट घरून त्याचा मागचा भाग उचलला आह. 
हळेबीड येथील होयसळेइवराच्या मंदिरावर जी महिषासुर 
मदिनीची मूर्ती कोरलेली आहे, ती अत्यंत सुंदर आहे. ती अष्ट” 
शुज असून, त्यांतल्या काही भुजा तुटून पडल्या आहेत. तिच्या 
उजव्या हातात परशू, टग, चक्र व त्रिशूळ ही आयुधे असूत, 
_घ्या हातात धनुष्य आहे. डावा पाय महिषाच्या अंगावर 
ठेवलेला असून उजव्या पाया 


आहे. त्रिशूळ महिषार 


कोरून शल्पकाराने आपल्या कसब 
विशिष्ट प्र डे 


की त कारच्या गोंडेदार कॅबरपट्ट्याने कंबर व मांड्या 
तरीही ७ 'वाहविली आहे. तिला वस्त्र नेसविलेळे नाही; पणं 
र अलेकारांच्या योजनेमुळे ती विवस्त्र वाटत नाही. 


खंड सातवा 


मूर्तीचा चेहरा श्ांत व गंभीर आहे. कंबरेच्या बाकदारपणामुळे 
तिच्या उभे राहण्यात डौल आला आहे व लयही सावली आहे. 

शारदीय नवरात्रात अष्टमीच्या दिवशी ज्या देवीची पूजा 
करतात व नवमीच्या दिवशी जिच्यासाठी होम व बलिदान 
करतात, ती देवी म्हणजे महिषासुरमदिनीच होय. दक्षिणेत 
काही ठिकाणी तिच्यासाठी रेडा वळी देण्याची पद्धत एके काळी 
होती. हा रेडा महिषासुराचा प्रतिनिधी म्हणूनच देवीपुढे मारला 
जात असे. [ देवीकोश १; सह्याद्री जुले १९६५ ] 


त्य. कातिकी एकादशी, अयन संक्रांत, चतुदेशी अथवा 
साहपषाढान संक्रांती किवा ग्रहण या वेळी महिषीदान कर- 
तात. विद्वान ब्राह्मणाला हे दान देतात. जिचे केवळ एकच 
वेत झालेळे आहे, अशी विनखोडीची म्हेस आणून तिची, 
यमस्वरूपाये महिष्ये नमः ' या मंत्राने प्राथना करतात. नंतर 
तिची शिगे व खूर अनुक्रमे सोन्याने व चांदीन मढवितात आणि 
तिला तांवड्या फुलांच्या माळा व वस्त्रे घालून, मग तिचे दान 
करतात. [ दा. चं. ] 


सि एक क्षद्र देवता. महाराष्ट्रातल्या वऱ्हाड भागात 
पाहसम्सा हिची स्थाने आहेत. ही संसर्गजन्य रोगाची 
देवता आहे, असे मानतात. हिचा तांदळा गावाबाहेर असतो व 
त्याला शेंदूर फासलेला असतो. मराठा वर्गातला माणूस ह्चि 
पुजारी असतो. गावात रोगाची साथ आली, की वर्गेणी जमा 
करून हिची जत्रा भरवितात. या वेळी देवीला शंभर बकऱ्यांचा, 
दोन रेड्यांचा आणि ड॒करांचा बळी देतात. गावाच्या चारही 
दिशांना चार डुकरे जिवंतपणी पुरतात. ड॒करे पुरताना त्यांनी 
ओरडू नये म्हणून त्यांच्या तोंडात खैराच्या लाकडाच्या पाचरा 
मारतात. ड॒कराला पुरताना ते ओरडले, तर ते अशुभ मानतात 
आणि विधी निष्फळ झाला, असे समजतात. यातेच्या वेळी एक 
ओटा तयार करतात आणि त्यावर रेड्याचा बळी देतात. 
रेड्याचे मुंडके गावपाटलाच्या घरासमोर पुरतात. रेड्याच्या 
धडाचे मांस महार लोक वाटून घेतात. दुसरा रेडा बळी दिल्या- 
वर तिथे जमलेले भक्‍त त्याच्या रक्तात काही दाणे (धान्य) 
भिजवून घेऊन ते शेतात फेकतात॑. असे केल्याने पीक चांगले 
येते, अशी भावना आहे. [ देवीकोश २ ] 


महीचंद (इ स-चे १७वे शतक) एक जन मराठी कवी. 
श्त्द लातूर येथील बलात्कारगण भट्टारक पीठावरील 


महत्त्वाच्या व्यक्‍तींत यांची गणना करतात. विशार्लर्कीती हा 
याचा गुरू होय. याने वरीच मोठी ग्रंथनिमिती केली आहे. 
भा. सं. को. ...१७ 
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सहोंद्र व्यास 


त्यांतील काही ग्रंथांची नावे अशी - आदिनाथपुराण, सम्यकत्व 
कौमुदी, नंदीश्‍वरकथा, गरुडपंचमीकथा, नेमिनाथभवांतर, 
इत्यादी. यांपैकी आदिनाथपुराण हा रसोला ग्रंथ पंधरा अध्या- 
यांत विभागला असून तो कवीने आज्ञापूर येथील शांतिनाथ 
चैत्याल्यात वसून, लिहिला. या ग्रंथासाठी महोचंद्राने ब्रह्मजिन- 
दासाच्या आदिनाथरासाचा आवार घेतला आहे. याची ओवी- 
संख्या १६८१ आहे. हा ग्रंथ मुळात संस्कृत भाषेत होता. 
महीचंद्राने त्याचे मराठीत रूपांतर केले आहे. ग्रंथात अनेक 
संस्कृत सुभाषिते आहेत. मूळचा संस्कृत ग्रंथ कोणाचा हे मात्र 
कवीने सांगितले नाही. याशिवाय महोचंद्राने काली-गोरी- 
संवाद या नावाची एक हिंदी रचनाही केली आहे. 

महीचंद्राचा शिष्यपरिवार मोठा होता. महाकोर्ती, ब्रह्म- 
चितामणी, रामकीर्ती, देवेंद्रकोर्ती, इ. अनेक लोक याचे शिष्य 
होते. [प्रा. म. जे. सा. ] 


एका गोचर्माएवडी किवा त्याहून अधिक भूमी 
महीदान देणे याला महीदान असे म्हणतात. शंभर गाई व 
एक वैल यांना मोकळे सोडळे असता त्यांना बसायला जेवढी जागा 
लागते, तेवढी भूमी किवा दहा हात लांबीची काठी घेऊन तज्ञा 
साठ काठ्या बसतील एवढया लांबी-हंदोच्या जमिनीला गोचर्म- 
भूमी म्हणतात. एवढ्या भूमीचे दान देणारा व घेणारा दोघेही 
प्रतिष्ठा पावतात, असे म्हटले आहे. [दा. चं. ] 


त महानुभाव पंथातील एक पंडित. याला महीं- 
महींद्र व्यास दमट, म्हाइंभट किवा महीभट्ट अशीही पट 
होती. हा नगर जिल्ह्यातील सारोळे येथील एका श्रीमंत व 
विद्वान ब्राह्मणाचा मुल्गा होता. मुंज झाल्यावर आपला मामा 
पंडित गणयंती आपेया यांच्याकडे त्याने विद्याभ्यास केला व तो 
चांगला पंडित झाला. त्याची तीव्र वुद्धिमता पाहून गणपती 
आपेथाने आपडी मुलगी देआंबा त्याछा दिली. विवाहानंतर हा 
दक्षिण देशांत जाऊन राहिला व तियून अनेक सभा जिकन व 
जयपत्रे मिळजून तो स्वदेशी परत आला. आपल्या अजिक्य- 
पदाचा त्याला एवढा गर्वे झाला, को तो दिवसाही दिवट्या 
लावून रस्त्यातून जात असे. आकाशात प्रभाकर सूये व पृथ्वी- 
वर मी विद्यासूय अशी प्रौढी तो मिरवू लागला. एकदा दं 
आपल्या मामाबरोबर देगावी निघाला असता, वाटेत चक्र- 
धराची व याची गाठ पडली. त्या वेळी याने चक्रधराशी वाद- 
विवाद केला. पण या वादात महींद्रभटाचा पराजय होऊन तो 
निरुत्तर झाला. तेव्हा त्याने चक्रधराचे पाय घरले व त्याची 
उपदेशदीक्षा घेऊन तो त्याच्या जवळ राहू लागला. 


महोंद्र व्यास 


प्रा. वसंत जोशी यांनी मात्र महींद्रभटाने चक्रधराचे शिष्यत्व 
न स्वीकारता गोविदप्रभूचे शिष्यत्व स्वीकारले होते, असे 
म्हटले आहे. 

गोविदप्रभूची सेवा महींद्रभटाने मोठ्या भक्‍तीने आणि एक- 
निष्ठेने केली. गोविदप्रभू वेळी अवेळी कोणताही पदाथे किवा 
फळे मागे आणि महोंद्रभट कोणत्याही मार्गाचा अवलंब करून 
त्याची ती इच्छा पुरी करी. 

महींद्रभटाला चक्रधर आणि गोविदप्रभू या दोघांचाही सह- 
वास लाभला होता. त्यांच्या निधनानंतर त्याने त्यांच्या स्मृतींचे 
संकलन करण्याचे ठरविले. या आठवणी जमा करण्यासाठी तो 
अनेक व्यक्‍तींना भेटला. त्यासाठी त्याला खूप हिंडावे लागले. 
गोळा केलेल्या आठवणींना अधिकृत स्वरूप यावे, यासाठी त्याने 
नागदेवाचार्याचे साहाय्य़ घेतले. चक्रधराच्या मुखीचे निश्‍चित 
शब्द कोणते, ते नागदेवाचार्याने त्याला सांगितले. अशा प्रकारे 
काम करून महींद्रभटाने त्या लीळाचरित्राचे पूर्वाधे व उत्तराधं 
असे दोन विभाग केले. या दृष्टीने महोंद्रमट हा मराठीचा आद्य 
संशोधक, संपादक आणि चरित्रकार होता, असे म्हणता येईल. 
याशिवाय, त्याने स्मृतिस्थळ व गोविदप्रमुचरित्र या नावाचेही 
दोन ग्रंथ लिहिले आहेत. त्याने रचलेल्या दहा आरत्या जतीचा 
देशकू या नावाने महानुभाव पंथात प्रसिद्ध आहेत 


हेत. [ म. म. 
वा., म. सा.; प्रा. वसंत स. जोशी-नवभारत, डिसें. १ ९६५] 


महीध (इ. स. चे १६ वे शतक ) एक संस्कृत ग्रंथकार. हा 
महाधर महीदास किंवा भूदास या अन्य नावांनीही प्रसिद्ध 
आहे. हा काशीनिवासी, वत्सगोत्रीय ब्राह्मण होता. याचा वेद- 
शास्त्राप्रमाणे तंत्रशास्त्रावरही मोठा अधिकार होता. आणि 
तरीही हा रामभक्त म्हणून प्रसिद्ध होता. 

महीधर काश्ी-निवासी असला, तरी त्याची मूल्भूमी अहि- 
च्छत्रा ही होती. उत्तर प्रदेशात मुरादाबाद जिल्ह्यातील राम- 
नगर म्हणजे अहिच्छत्रा असे काहीजण मानतात; परंतु हे राम- 
नगर पंजाब प्रदेशात आहे, असेही काहींचे मत आहे. 

वेददीप हा याचा सर्वांत गहेत्वाचा ग्रंथ होय. हा ग्रंथ म्हणजे 


गु यी शाखेवरचे विस्तृत भाष्य आहे. 
यात त्याने यज्ञप्रक्रियेचे सुबोध पद्धतीने विवेचन 


ी निधं «१ दि ८] शै 


इ. अनेक ग्रंथ आहेत. 
ह सियण, छोलावती-दीकाविवरण, वर्षेफल-पद्धती, 
९ व मणित्थ, हे त्याचे ज्योतिषविषयक ग्रंथ होत. 
"माणे त्याचे वंशजही ग्रंथकार झाले. महोधराचे 
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आणि त्याच्या वंशजांचे हस्तलिखित ग्रंथ वाराणसीच्या सस्कृत 
महाविद्यालयात आहेत. [वे. सा. ; का. सा. सा.; म. च. को.; 
क्रि. स्ट. का. शु. प्रा.; तं. स्ट. रि. लि. ] 


मही नढी गुजरात प्रदेशातील एक नदी. विध्यपर्वेताचा एक 
& "* फाटाज्या ठिकाणी अरवली पर्वताला मिळतो, 
त्या ठिकाणी ही नदी उगम पावते. हिच्या एका शाखेचा उगम 
माळव्यातील अमझेरा टेकडीवरील मेहद तलावातून झाला 
आहे. हिच्या काठावर नवनाथ, चौर्‍्यायंशी सिद्ध आणि अनेक 
देवता यांची स्थाने आहेत. या देवतांमध्ये शत्रुष्ती मातेचे 
माहात्म्य मोठे आहे. हिला चारही युगांची देवता मानतात. 
हिचे मंदिर करारजवळ आहे. धारनाथपासून या मंदिरापर्यंतच्या 
महीच्या प्रवाहाला ग॒प्ततीर्थ म्हणतात. रविवारी या नदीमध्ये 
स्नान करणे पुण्यदायक मानतात. श्रावण महिन्यात आणि 
शिवरात्रीला इथे मोठ्या स्नानयात्रा भरतात. इथल्या शत्रुध्ती- 
ना मथयूरध्वज राजाने केली असे समजतात. या 
नदीचा उल्लेख महाभारतातही आहे (वन. २२२.३३). 
महीच्या तौरावरील मिग्रड, कजिल्पुर, अंगद व मसपूर ही 
चार ठिकाणे कोळी लोक फार पवित्र मानतात. चंत्र शुद्ध 
भरते. इथळे लोक महीला 
मातेसमान मानतात व स्वत:चे निर्दोबत्व सिद्ध करण्यासाठी 
हिची शपथ घेतात. 
ही नदी खंबायतजवळ समुद्राला मिळते. त्या स्थानाला 
सते (हिच त बाहे, त एक रत तरले गले 
"रा. प.; कल्याण-तीर्थांक ] 


महीपातिदास (९ व मिदीन्यक 


पल्हाद कृष्णाचार्य २ त्या 
र - "या घराण्याचे कल्गरू दोते. याच्या 

वडिलांचे ह कोजेरीरा कुल गुरू होते 

पतिदासाने वेद, उपनि. 


त्याला दिळी. तिच्या पोटी 

' त्या मायलेकरांना तिथेच ठेवून मही" 
् ला. 

“या काळी महमद आदिल्शाह्‌ हा विजापूरच्या गादीवर 

यात नृसिहाचे मंदिर होते. त्यामंदिरात 

अनेक भाषांतून तो ७-3. उरू केली. तो बहुभाषी होता. 

खवासखान नावाचा करू शकत असे. आदिल्झाहाचा 

"का एक सरदार होता. त्याने नृसिहमंदिरातली 


खंड सातवा 


ती गर्दी पाहिली. जिज्ञासा म्हणून तो तिथे गेला व तेथे चाललेले 
प्रवचन त्याने ऐकले. त्याला ते आवडले. त्याने महीपतिदासाला 
आपल्या वाड्यात प्रवचनासाठी बोलावले. तो तिथे अस्खलित 
फारसी भाषेत वेदान्त सांगू लागला. खवासखानाची त्याच्या- 
वर मर्जी वसली. त्याने महीपतिदासाला आपल्या खजिन्यावर 
खजिनदार नेमले. त्याच सुमारास कलवुर्गीच्या देशमुखाने आपली 
मुळ्गी तिम्मव्वा ही त्याला दिली. महीपतिदासाचे हे दुसरे 
लग्न होते. हळूहळू त्याची कीर्ती वाढत गेली. मग महमद आदिल- 
शहाने त्याला आपला दिवाण म्हणून नेमून घेतले. दिवाणकी 
करीत असतानाही तो आदिलशहाच्या जनानखान्यात प्रवचने 
करीत असे. 

पुढे योगायोगाने श्यानुंग नावाच्या एका मुसलमान साधूची 
आणि त्याची गाठ पडली. शानुंगाला वाक्सिद्धी होती, असे 
म्हणतात. त्याचा महीपतिदासावर खूप प्रभाव पडला; पण शानुं- 
गाने त्याला आपला शिष्य न बनविता भास्करस्वामी नावाच्या 
एका सिद्ध सत्पुरुषाकडे पाठविले. त्याच्या दशंनासाठी महीपति- 
दास सारवाड गावी गेला. भास्करस्वामीने त्याला ज्ञानबोध 
केला. गुरूच्या सहवासात महीपतिदासाने थोड्याच काळात 
अनेक योगसिद्धी प्राप्त करून घेतल्या. 

महीपतिदासाने तिथून पुढे गुलबर्गा जिल्ह्यातील शहाद्रला 
जाऊन तिथे तीन वर्षे वास्तव्य केले. तिथे त्याने एका मार 
तीची स्थापना केली. तिथे ज्या टेकडीवर तो तपाला वसे, 
त्या टेकडीला महीपतिटेकडी म्हणून लोक ओळखू लागले. पुढे 
शहापुराहून तो काखंडकी गावी जाऊन राहिला. तिथे अनेक 
भक्त व शिष्य त्याच्याभोवती गोळा झाले. तुम्ही आपला योग- 
क्षेम कसा चालविता, असे एका शिष्याने विचारताच महीपति- 
दासाने त्याला ज्या एका पद्यात उत्तर दिले, ते पद्य असे - 

संसार चितेयु स्वामि श्रीहरि गुंट्‌ । 

कंपारि कृष्ण करुणिसुव इदरिट्टु ॥। घर. ॥। 

तुत्तायतव माडि होत्तु नडेसुव पडेंय । 

मत्तु चितिसलेके हत्तु कडेय ? 

भक्‍त वत्सल स्वामि चिंतायकेशोडुव । 

नित्य नडसुव ग्रास भक्‍त रोडेय ॥। १ ।। 

आने मोदलिरिवे कडेता नडसु तिरल्लिक्के । 

जनकोडि केयना दणियलेके । 

अनुदिन हरिवाक्य अतुभविसु तिरल्लिक्के । 

अनुमान विडिडु ना हेणगलेके ? ॥२॥ 

भारवर्हासि कोंडिरलु नारपित परिपुर्ण । 

सारांशनित्तु वरकृपेय ज्ञान । 

आर हगवबेनगेके । दोरुतिव निधान । 


र्र 
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तरक सहीपति पोरेव गुरु करुण ॥३॥ 

भावार्थे- माझ्या संसाराची चिता श्रीहरीला आहे. तो मज- 
वर कृपा करतो. आयते घास देऊन तो माज्ञा योगक्षेम चालवतो. 
त्यामुळे बाहेर दहा घरे हिंडण्यांची चिंता मला नाही. तो 
भक्तवत्सल माज्ञा रोजचा ग्रास मला देतो. मृंगीपासून हत्तीप- 
यंत सर्वांचा योगक्षेम प्रभू चालवीत असता दहा लोकांच्या पुढे 
हात पसरण्याचे मला मुळी कारणच काय? र 

महीपतिदासाला दोन मुलगे होते. त्याने कातिक अमावास्येला 
आपली इहलोकीची यात्रा संपविली. काखंडकीस एका शमी- 
वृक्षाखाली त्याची समाधी बांधलेली आहे. दर वर्षी तेथे उत्सव 
होतो. महीपतिदास द्वैती असला, तरी त्याने इतर मतांचा अनादर 
केला नाही. [ वि. के. कुलकर्णी-पुरुषार्थे, नोव्हे-डिसें. १९६५ ] 


हीपती (१७१५ ते १७९० इ. स. ) एक सत्पुर्व व 
सहापता मराठी संतचरित्रकार. नगर जिल्ह्यात ताहरा- 
बाद नावाचे एक गाव आहे, ते महीपतीचे जन्मस्थान होय. 
हा क्हगवेदी वासिष्ठगोत्री देशस्थ ब्राह्मण होता. याचे आडनाव 
कांवळे, वडिलांचे नाव दादोपंत व आईचे गंगाबाई असे होते. 
या दंपतीने पंढरीची वारी धरली होती. दादोपंताला बराच काल 
पुत्र-संतान झाले नाही. त्यासाठी तो झुरत असता पांड रंगाच्या 
कुपेने त्याला वयाची साठी उलटल्यावर एक पुत्र झाला. त्याचे 
नाव त्यांनी महीपती ठेवले. 

महीपती रूपाने सुरेख व बांध्याने सुद्दढ होता. लहानपणी 
तो बराच खोडकर होता. त्या पुळे आणि ताह्राबाद हे गाव अग- 
दीच लहान व एका बाजूस असल्यामुळे त्याला शिक्षणाचा 
फारसा लाभ झाला नाही. याबद्दल तो स्वत:च म्हणतो- 

श्यां नाहीं पाहिला असरकोश । गोर्वागभाष। तीहि नि:शेष । 
नाना पुराणें विशेष । श्रवण सायासें न केलो कों॥ 

पण तरीही महीपतीने संस्कृत भाषेचे जुजबी ज्ञान करून 
घेतले होते. मोरोबा तांभेरकर नावाच्या एका सत्पुरुषाकडे त्याचे 
हे शिक्षण झाले. त्याला गुजराती, कानडी व हिंदी याही भाषा 
अवगत होत्या. त्याचे हस्ताक्षरही चांगळ होते. 

वडिलांवरोबरच तोही पंढरीची वारी करू लागला होता. 
त्याचे वडील त्याच्या सोळाव्या वर्षीच निवतंले. त्यामुळे संसा- 
राचा भार त्याच्यावरच येऊन पडला. चरितार्थासाठी त्याने 
गावातच कुळकर्णेपणाची वृत्ती स्वीकारली. ताहराबाद हे गाव 
एका मुसलमानाला जहागीर म्हणून मिळाले होते. महीपतीला 
कामासाठी रोज जहागीरदाराच्या कचेरीत जावे लागे. एके 
दिवक्षी काम आटोपून परत आल्यावर तो स्नानसंध्येच्या आहि- 
कात गुंतला असता, त्याला जहागीरदाराचे बोलावणे आले. देव- 
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जा आटोपून येतो, असा त्याने निरोप पाठविला. पण ' असाल 
तसे या ' असा पुन्हा त्याला निरोप आला. महोपती कचेरीत गेला. 
त्याने जहागीरदाराचे करायचे ते काम केले. परत आल्यावर 
त्याच्या मनाने घेतले, की दोन धन्यांची चाकरी आपल्या हातून 
होणार नाही; 
तेव्हा यवनसेवे- 
पेक्षा विठ्ठलाची 
चाकरी करावी 
हे वरे. निर्धार 
पक्का ज्ञाला कू 
आणि त्याने 
आपली लेखणी 
विठ्ठल मूर्तीच्या 
पायी ठेवली. तो 
भजन पुजनाच्या 
मार्गाळा लागला 
“आपल्या वंशात 
सात पिढ्या 
सरकारी नोकरी 
करू नये; 
केल्यास तो 
निपुत्रिक राही- 
ल” असेही त्याने 
निर्धारवचन 
उच्चारले. तीन- 


झाला. 
आधी 
रंधन यांनी बरीच संतचरित्रे वणिली 


त्यांचा आधारेच भकक्‍्त- 
जय लिहायला प्रारंभ केला. पुढे नामदेव, ज्ञाने 


हाराष्ट्रात ज्ञाने- 
९. म्हणून त्याने नाभाजीचा 

थांच्या आधारे ती चरित्रे 
पुढे क ही अ्याय त्याने नामदेवाच्या तीर्थावळीवरून रचले. 


आदार राष्ट्रातील संतांची चरित्रे सांगितली. 
१३ वळला, काही चरित्रे त्याने 
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नाभाजीच्या ग्रंथांवरून घेतली. तुकारामाच्या चरित्राची माहि 
त्याने कोणत्याही ग्रंथाच्या आधारे न घेता तो प्रत्यक्ष त्य 
वंशजांकडून मिळविली. भकतविजयामधले तुकारामचरित्र त्याच्या 
सर्वे चरित्रांत सरस उतरले आहे. तुकारामानंतर वोवळेवुवा, 
गणेशनाथ, उद्धव चिदघन व शेवटी विसोबा सराफ यांचे चरित्र 
सांगून महीपतीने आपला भक्‍तविजय ग्रंथ पुरा केला.  ी 
त्यानंतर कथासारामत नावाचा ग्रंथ रचून त्याने कित्येक ब्र 
आणि व्रतकथा वणिल्या त्यांसाठी त्याने पद्म पुराण व स्कंद पुर 
यांचा आधार घेतला. मात्र भाषेच्या व सौरस्याच्या मानाने हा 
ग्रंथ अगदी सावारण आहे, असे वि. ल. भावे म्हणतात. री 
ोंडुरंगमाहात्म्य हा ग्रथ त्यान शिवपार्वती-संवादड्यांत 
लहिला तरसून, त्यात पंढरपुर, त्याच्या परिसरातली क्षेत्रे व री 
भागा यांच्या कथा चित्तवेधकपणे सांगितल्या आहेत. व्या 
१ संतलीलामृत असे आणखी दोन ह 
इसरा अपूर्ण राहिला आहे. वयाच्या ७५व्या व 
रीर्थ लेखनोद्योग केला. त्याच्या ग्रंथांची ना 
वेजय' अध्याय ५७ ओव्या ९९१६ 


> (4.4 रे ष्‌ 27 ष्र ग्‌ 
रै) भेक्‍्तळीलामृत 22 ष्‌ १ 4 १ ०७९ ह 
(४) संतविजय ठे २ रि क ४६ २ र्ड 
(५) कथासारामृत ५» ३६ ,, ७२०० 


(६) पांड्रंगमाहात्म्य / १९ |, र 
याशिवाय त्याने काही स्फुट प्रकरणे लिहिली आहेत, ती अशी: 
(१) पंढरीमाहात्म्य २) अनंतत्रतकथा (३) दत्तात्रयंजन्म 
(४) तुळशीमाहात्म्य (५) गणेशपुराण (६) पांड्रंगस्तोत 
७) मुक्ताभरणकथा (८ ) कहपिपंचमीमाहात्म्य व(९) अपराध” 
नेवेदनःतोत्र 
याचे अभंग, आरत्या, पदे, सारांद ज्ञानेश्‍वरी, इ. साहित्य 
अजून अप्रकाशित आहे, असे श्रीबळवंतसुत म्हणतात. 
_महीपतीचे सर्वच ग्रंथ ऐतिहासिक दृष्ट्या विश्‍वसनीय नाहीत, 
“घे काही विद्वानांचे मत आहे. श्री. हृ. श्री. शोणोलीकर 
त्यांचे असे खास वैशिष्ट्य 
नेच सर्व संतांचे माहात्म्य 
तात. चमत्कारांचे भारुड सांगून 
य त्यांनी निर्माण केळे आहे. 
हतीबाबतचा बारकावा महार, 
णे महीपतीच्या ग्रंथांत सापडत नाही. 
 रैद्वावस्थेत पंढरीच्या वारीला जात असता त्याच्यावर जो 
ग 


-िसपिशिशिशणण५> _ ऑणण्णण 17 


खंड सातवा २६१ सहोशासक 
जयजय क्षीराव्धिवासा अनंता । अनंतशायी मायातीता । महीद्रासक एक बौद्ध निकाय. इत्सिगाच्या मते बौद्धांचे 
भक्तवत्सल पंढरीनाथा । रुक्मिणीकांता श्री विठ्ठला ॥१॥ "५ %* अठरा निकाय हे पुढील चार प्रधान निकायां- 
सेवेसी विज्ञापना ऐसी । येत होतो वंढरींशी । मध्ये समाविष्ट झाले आहेत-( १) आर्य महासांघिक (२) आर्य 
पांच कोश प्रथम दिवश्ली । नांडुरग्रामीं पातलो ॥२॥। स्थविर (३ १ आर्य 
एक रात्र करमोनी तेथ । प्रातःकाळीं उठलों त्वरित । मूल्सर्वास्तिवादी 
तो अइवावरोनि अकस्मात । ग्रासद्वारांत पडियेलों ॥॥1३॥। व (डड करभ 
तेग देहदुःखें करून । विकळ मूछित पडिलो जाण । इ त्सि ग पुढे 


तों नामधारक यात्रेंतूत । आला धांवून सन्निध ॥४॥ 
त्यांनी संबुखितां मजकारणें । यास्तव देहों परतले प्राण । 
चित्तास प्रतीती आली गहन । अगाध महिमान संताचे ॥५॥ 
मग इष्टमित्र आप्तविषयाही । डोलो करोनी आणिले गांवी । 
परी चित्तवृत्ती विठाबाई । तुझे पायी लागली ॥।६। 
त्रितापाचे विस्तार किती । पत्री लिहावे तुजत्रति । 
तरी शरीरी नाही शक्ति । लेखणी हाती धरवेना ।॥७॥ 
अंतरसाक्ष चेतन्यघन । जाणश्ो जिवाची निज खूण । 
परी सी आर्ष म्हणवोन । तुजकारणे लिहिले 11८॥ 
आतां हेवटील हेत आहे साचा । संबंध तोडी या देहाचा । 
ठाव इच्छितसे पायाचा । आणीक वाचा न बोले ॥॥९॥ 
मागे भक्‍तात्रि पावलासीअंती । तें यथार्थ करी रुक्मिणीपती । 
दासानुदास महिपती । सेवेसी विनंती करीत ॥॥१०॥ 
महीपतीच्या पत्नीचे नाव सरस्वती असे होते. त्याला विठ्ठल 
व नारायण असे दोन पुत्र होते. महीपती जेवढा विरक्त होता 
तेवढाच उदारही होता. त्याच्या हयातीत महाराष्ट्रात फ्ता 
दुष्काळ पडला. त्या वेळी त्याने आपल्या घरावर तुळशीपत्र ठेवून 
गोरगरिवांऊडन लटविले. दर तीन वर्षांनी अशा प्रकारे 
तो आपला संसार लुटवीत असे, अशीही आख्यायिका आहे. 
त्याने ताहराबाद येथे अयाचित वृत्तीने एक विठ्ठलमंदि रही 
बांधले. ताहराबाद येथेच त्याचा मृत्यू जाला. त्याच्य़ा दहून - 
स्थानी आनंदराव सटवाजी सेकदार याने त्याची समाधी बांधली 
आहे. त्याच्या दोन्ही मुलांच्या समाध्याही त्याच्या दोहो बाजूंस 
बांधल्या गेल्या आहेत. ( म. सा.; पुरुषार्थ, जून-जुले १९६४ ] 


(इ. स. चे ९ वे शतक) चौऱ्यायंशी सिद्धांपेकी एक. 
महीपा हा महीधरपा किवा महिल्पा म्हणूनही ओळखला 
जातो. मगध देशातील एका शूद्र कुळात याचा जन्सम झाला. 
याचा सत्संगाकडे ओढा असल्यामुळे याने कप्हपाचे शिष्यत्व 
पत्करले, तिबेटातल्या तंज्र ग्रंथालयात याचा वायुतत्त्व दोहा- 
गीतिका नामक एक ग्रंथ आहे. या ग्रंथाची भाषा अपन्रश 

हिंदी आहे. चर्यागीतामध्येही याचे एक गीत आढळते 
[ पु. त. नि.; सि. सा.; हिं. सा. बि. ] 


म्हणतो, को महा- 
सांधिकांचे सात, 
स्थविरांचे तीन 
मूलसर्वास्ति- 
वाद्यांचे चार व 
सम्मितीयांचे चार 
मिळून बोद्धांचे 
१८ निकाय बन- 
तात. त्यांपैकी 
महीशासक हा 
विभाग सडसर्वा- 
स्तिवाद्यांच्या चार विभागांमध्ये तिसरा येतो. 

मात्र या निकायासंबंधी मतभेद बरेच आहेत. दीपवंश व महा- 
वंश यांच्या मते महीशासकांची उत्पत्ती स्थविरवादातून ज्ञालेली 
आहे. पाली वाड्मयातून कळते, की वण्णिपुत्तकांच्या बरोबर 
महीशासक हे स्थविरवाद्यांपासुन अलग झाले आणि त्यांच्यांतून 
पुढे सर्वास्तिवाद निघाला. वसुसित्र याच्या उल्ट सांगतो, की 
हा निकाय सर्वास्तिवाद्यांपासून निघाला. स्थविर निकाय दक्षि- 
णेत पसरला व पुढे ल॑केतही पोचला. महीशास कांनीही तेवढे क्षेत्र 
व्यापले होते. पण त्यांचे पुर्वस्थान माहिष्मती हे होते. बौद्धांच्या 
दुसऱ्या संगीतीच्या वर्णनावरून माहिष्मती येथे एक प्रसिद्ध बौद्ध 
संघ होता, असे कळते. काही विद्वान म्हणतात, को माहिष्मती 
वरूनच महीशासक हे नाव पडले. 

थेरवाद्यांच्या प्रमाणेच प्रारंभिक महीशासकही चार आर्य- 
सत्यांच्या ज्ञानावर विश्‍वास ठेवीत होते. गत नाही, अगत नाही, 
केवळ वर्तमान आहे आणि नऊ असंस्कृत धर्म आहेत, असे ते 
मानीत. ते पुढे म्हणतात- अहेत मागे फिरून येत नाही. फक्त 
स्त्रोतापन्न या पहिल्या भूमिकेवर जे असतात, तेच तेवढे परत 
येतात. कोणताही देव पवित्र जीवन चालवू शकत नाही. अंतरा- 
भव अर्थात चालू जन्म आणि पुढचा जन्म यांच्या मधली कोण- 
तीही स्थिती असत नाही. सम्यक वाचा, सम्यक क्रि 
जीवत ही खरे तत्त्वे नाहीत. कारण त्या मानसिक 
दिव्यमार्गातुन त्यांना कोढून टाकळे पाहिजे. पण 


महीपा 


यार्‍वसस्यक 
दशा नव्हेत. 
महोश्ासकांचे 


महोश्यासक 


हे मत पुढच्या महीज्यासकांनी अमान्य केले. सर्वास्तिवाद्यांप्रमाणे 
तेही गत, अगत व अंतराभव यांवर विश्वास ठेवू लागले. [ बी. 
ध. द.; आजकल, वाषिक अंक, डिसेंबर १९५६ ] 


>... वौद्ध धर्माचा एक प्रचारक. हा सम्राट अशोकाचा पुत्र 
सहद्र होता, असे काही लोक मानतात; तर उत्तरेकडील बौद्ध 
दंतकथा व काही पाश्‍चात्य विद्वान त्याला अशोकाचा भाऊ मान- 
तात. सनपूर्व २८५ च्या सुमा रास बिदुसाराने अशोकाला उज्जयि- 
नीचा उपराज नेमले होते. त्या कामगिरीसाठी अशोक पाटलि- 
उत्नाहून उज्जयिनीला जात असता वाटेत विदिद्या नगरीतील 
असंधिमित्रा नामक एका श्रेष्ठिकन्येशी त्याने विवाह केला. 
तिच्यापासून अशोकाला महेंद्र व संघमित्रा ही दोन अपत्ये झाली. 
सनपूर्व २६४ मध्ये पाटलिपुत्र नगरात बोद्ध भिक्षूंची तृतीय 
संगीती भरळी होती. तिच्यात बौद्ध धर्माचा प्रचार करण्यासाठी 
अबोद्ध देशांत धर्मप्रचारक पाठवण्याचा निर्णय घेण्यात आला. 
त्यानुसार अशोकाने सिहल किवा ताम्रपर्णी देशात जे प्रतिनिधि- 
मंडळ पाठवले, त्याचा महेंद्र हा प्रमुख होता. तिकडे जाण्यापूर्वी 
महेंद्र आपल्या मातेला भेटण्यासाठी विदिशेला गेला. तिथे तिनेच 
बांधळेल्या एका भव्य विहारात त्याने मुक्‍काम केला होता. 
महेंद्र तिथून दक्षिण भारतात गेला व कावेरीच्या तीरावर 
त्याने एक विहार बांधला. नंतर तो चार भिक्षूंसह ताम्रपर्णी 
देशात गेला. तिथला राजा ' देवानां प्रिय ' तिष्य याने त्याचे 
चांगळे स्वागत केले. महेंद्राने राजाला व त्याच्या अनुचरांना बौद्ध 
धर्माच्या तत्त्वांचा उपदेश केला. त्याच्या उपदेशाने प्रभावित 
होऊन राजाने आपल्या चार हजार प्रजाजनांसह बौद्ध घर्माचा 
स्वीकार केला. नंतरच्या काळात ताश्रपर्णी देशात बोद्ध धर्माचा 
प्रसार झपाट्याने ज्ञाला. हजारो लोक भिक्षू बनून संघात दाखल 
झाले, त्यांच्यासाठी अनेक मठ व विहार बांधण्यात आले. राजाने 


महेंद्रासाठी एक विहार वांधून दिला, त्याला महाविहार असे 
नाव होते. 


राजकन्या अनुळा 
दीक्षा घेण्याची इच 


अनुरा धपुर नगरात 


ती शाखा जमिनीत 
पासुन झालेला व 


क्ष अजूनही तिथे 


आपल्या पाचशे 
“पाचशे स्त्रियांसह बौद्ध धर्माची दीक्षा 


घेतली. सवा ह! 
संघमित्रेसाठी राजाने एक स्त्रीविहार बांधन दिला 


वि .......... 


२६२ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


महेंद्र व संघमित्रा यांच्या हयातीतच सारा ताम्रपर्णी देश 
बौद्धधर्मी बनला. महेंद्र नव्वद वर्षांचा होऊन चेत्य पर्वेतावर 
( मिहित्तळे ) निधन पावला आणि संघमित्राही ७९ वर्षांची 
होऊन ताम्रपर्णी देशातच मरण पावली. [ वि. स्मृ. ग्र; स. 


च. को.; भा. इ. रू.; आजकल, वाषिक अंक, डिसेंबर १९५६; 
आजकल, ऑगस्ट १९६१ ] 


महेंद्रगिरी एक पवित्र पर्वेत. याची सप्त कुलपर्वतांत व 
होते. परंतु या पर्वताची स्थाननिरिचिती म 
करता येत नाही. ओडिसामध्ये महानदीकाठी हा पवत आहे, 
असे एक मत आहे; तर दक्षिणेत सह्याद्रीच्या एका टोकाला 
तिरुवितांकुर (त्रिवांकुर) जिल्ह्यात हा डोंगर आहे, असे ढु 


मत आहे. पाजिटरच्या मते महेंद्राचल हे नाव महानदी, गोदावरी 
व वेनगंगा या नद्यांमधी 


ल टेकड्यांनाच फक्त लागू आहे. ही 
पर्वत मळ्याचलाला भिडलेला आहे, असे हर्षचरित्रात म्हटठे 
आहे. कालिदासाने कलिगाच्या राजाला महेंद्राधिपती 
म्हणून या पर्वताचा उल्लेख केला आहे. 3 
आमायणात याची विपुध माहिती मिळते. अगस्त्य मुंनी] 
समुद्रामध्ये या पर्वताची स्थापना केली. हा सुंदर व भव्य पर्वत 
सुवणंमय असुन, त्याची एक वाजू समृद्रात गेळेली आहे. की 
पर्वतावर श्रेष्ठ देव, क्षी, यक्ष ज्र अप्सरा राहतात. प्र 
पर्वदिवशी इंद्र इथे येत असतो (४.४ १). परशरामाने क्र्य” 
पाच्या हातावर पृथ्वीचे उदक सोडल्यावर तो इथेच येड 
राहिला होता. रामचंद्राने शिवधनुष्याचा भंग केल्याची वाती 
उकल्यावर त्याची परीक्षा घेण्यासाठी परशुराम या पर्वतावरून 
रामापुढे आला होता (१.७५ )व नंतर पराजित होऊन तो गे 
* हैरुमान या पर्वतावरूनच सोताशोधासा? 
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री 
असे म्हणतात. परशुरामार्च 
हि. जॉ. ए म्हणून हा पर्वत प्रसिद्ध आहे. [ कल्याण-तीर्था क 


र 


महेंद्रसरी (इ-स.चे ए४्वे शतक) एक प्रसिद्ध ज्योतिषी. 
होता. याच्या - र त्गशीह बादशहाच्या पदरी मुख्य ज्योतिष 


र वा 
ररूचे नाव मदनसूरी असे होते. हा जैन असा 
ज नामक ए 


स्वंड सातवा 


दोन खस्थांमधील अंशात्मक अंतर, स्थळांचे अक्षांश, तसेच 
काल, दिनमान, इ. गोष्टी वेधाने काढता येतात. महेंद्राने त्रिज्या 
३६०० व परमक्रांती २३1३५ मानली आहे; प्रत्यंशाची भुज्या, 
क्रांती आणि द्युज्या यांच्या सारण्या दिल्या आहेत; सप्तांगुल 
शंकूची छाया एकपासून नव्वदपर्यंत दिली आहे; त्याचप्रमाणे 
वेधोपयोगी वत्तीस तारांचे सायन भोगशर दिले असून, अयन- 
वर्षगती चौपन्न विकला सांगितली आहे. 
हेंद्राच्या या ग्रंथावर मल्येंडुसूरीची व यज्ञेश्‍वराची टीका 

आहे. महेंद्रसुरीने दिळेले नक्षत्रपत्रक हे टॉलेमीचे आहे, असे श्री. 
शं. बा. दीक्षित यांचे मत आहे. श्री सुधाकर हिवेदी यांच्या 
मतानुसार हा ग्रंथ कदाचित कोण्या फारसी ग्रंथाचा अनुवाद 
असावा. [ भा. ज्यो. शा.; भा. ज्यो. इ. ] 

द्ेनी देवत्व पावलेली एक ब्राह्मणकन्या- उत्तर प्रदेशातल्या 
शड गाझीपूर जिल्ह्यातील हयोबान गोत्री राजपूत स्त्रिया 
हिला भजतात. इ. स. १५२८ मध्ये राजा भोपतदेवाने अथवा 
त्याच्या मुलाने महेनीला भ्रष्ट केले, असे सांगतात. त्यावर तिने 
स्वत:ला जाळन घेतले. त्या वेळी तिने राजाला कुलक्षयाचा शाप 
दिला. त्यामुळे राजाचे घराणे नष्ट झाले, असे समजतात. बलीया 
येथे महेनीची समाधी आहे. हिला पुरुष भजत नाहीत किवा 
तिच्या समाधीकडे जातही नाहीत. [ पॉ. रि. फो. नॉ. इं. ] 


यी ( इ.स. च्या १६व्या १७ व्या शतकाचा 
महश ठाकूर सुमार) एक पंडित. बिहार प्रदेशाच्या दर- 
भंगा जिल्ह्यातील भोर नामक गावी याचा जन्म झाला. धीरा 
व चंद्रपती हे याचे माता-पिता व पं. शुचिधर झा हे याचे 
गुरू होत. त्याव्यतिरिक्त रामेश्‍वर भट्ट हेही यांचे एक गुरू होते, 
असे म्हणतात. हा व्याकरण व न्यायशास्त्र यांत पारंगत होता. 
याला महामहोपाध्याय अशी पदवी होती. याच्या पांडित्यावर 
प्रसन्न होऊन अकबर बादशहाने मिथिलेचे राज्य याला बहाल 
केळे, असे एक मत आहे. दुसर्‍या मते महेशाचा रघुनंदनदास 
राय नावाचा तकेशास्त्रात प्रवीण असलेला एक शिष्य होता, 
त्याला अकबराने ते दिले; परंतु त्याने ते गुरूला दक्षिणा म्हणून 
देऊन टाकले. त्यामुळे महेश ठाकूर हा खंडवला नावाच्या राज- 
वेदांचा सत्याचा वला? योगही याची विज तिथ आहत. 
आयुष्याच्या अखेरीला सारा राज्यकारभार आपल्या गोपाळ 
नामक मलावर सोपवन हा काशीमध्ये राहायला गला. तिथे 
त्याने गंगा व तारा यांच्यासंबंधी अनेक स्फुटपदे रचली. 

याने बरेच ग्रंथ रचले आहेत. प्रसिद्ध नैयायिक पक्षधर मिश्र 
याने गंगेशाच्या ग्रंथावर आलोक नावांची टीका लिहिली होती. 
या आलोकावर याची दर्पण नावाची टीका आहे. अनेक पंडि- 


२६२ 


सहेश्‍वर 


तांनी दर्पणाचा एक आधारभूत ग्रंथ म्हणून निर्देश केला आहे. 
अकबर वादश्याहाचे एक संस्कृत चरित्र याने लिहिले असून, ते 
इंडिया ऑफिसमध्ये आहे, असे कळते. याची मम्मटाच्या काव्य- 
प्रकाशावरही एक टीका आहे. काव्यप्रकाशातल्या कारिका या 
भरताच्या असून, वृत्ती तेवढी मम्मटाची आहे. ही समजूत यानेच 
प्रथम लेखनिविष्ट केली. ही टीका कलकत्ता संस्कृत सीरीज- 
मधून प्रसिद्ध झाळेली आहे. तत्त्वचितामण्यालोकदर्यण हा 
संस्क्रुत ग्रंथ व मळमासनिर्णय हे दोन्ही ग्रंथ याचेच होत. [ बि. 
ज. स्मा. ग्रं.; हिं. सा. वि.; म. च. को.; काव्यप्रकाश ] 


. एक प्राचीन नगर. हे नगर विहार प्रदेशातील दरभंगा 
सहशा जिल्हयाच्या सहसी नामक रेल्वे स्टेशनानजिक आहे. 
आद्य शंकराचार्य आणि मंडनमिश्र यांचा वादविवाद या नगरात 
झाला, अशी एक समजूत आहे. याव्यतिरिक्त उग्रतारा या बौद्ध 
देवतेचे एक मंदिर इथे आहे. इथे हिला महाचीनतारा असे 
म्हणतात. भारतात या देवीची स्थाने फारशी आढळत नाहीत. 
त्यामुळे या स्थानाला फार महत्त्व प्राप्त झाले आहे. 


न (१) निस्क्ताचा एक टीकाकार. वेदिक क्रचांचा 
सहश्‍वर सृष्टिपर अर्थ करण्यात दुर्गाने यास्कावर ताण केली 
आहे, तर महेश्‍वराने दुर्गावरही ताण केली आहे. ' आष्टिपेणो 
होत्र' व “यह्देवापिः या दोन त्रचांत विद्युत्पर अथे आहे, असे 
तो म्हणतो; पण या अर्थाचा वासही दुर्गादिकांना आला नव्हता, 
असे श्री. वै. का. राजवाडे लिहितात. अत्री, भूगू, अंगिरा, इ. 
क्रूषींच्या नावांच्या व्युत्पत्ती त्याने धातूंवरून दिल्या आहेत. 
निर्वेचन शब्दाचा अर्थ तो पुढीलप्रमाणे सांगतो- ' सर्वशब्दस्य 
अवयवशः निष्कृष्टस्य वचनम्‌ ' > सबंध शब्दाचे तुकडे करून मग 
काढलेलात्या शब्दाचा अर्थ म्हणजे निवेचन होय. [ नि. म. भा. ] 

(२) (इ. स. चे११ वे शतक) एक व्यृत्पत्त ज्योतिषी. प्रसिद्ध 
ज्योतिषी भास्कराचाये याचा हा पिता व गुरू होय. हा शांडिल्य- 
गोत्री होता. याने शेखर नावाचा करणग्रंथ, प्रतिष्ठाविधिदीपक 
हा फलग्रंथ, वृत्तशत नामक महुतंग्रंथ, इ. ग्रंथ लिहिले; त्याच- 
बरोबर लघुजातकावर एक टीकाही रचली.या समहेश्‍वराचा बहा- 
ळच्या लेखात उल्लेख आहे. [ भा. ज्यो. इ.; या. का. म. ] 

(३) मध्य प्रदेशातील एक तीथेक्षेत्र. हे नर्मदेच्या तीरावर, 
इंदूरपासुन ५६ मैलांवर वसलेले आहे, प्राचीन काळातली माहि- 
प्मती नगरी इथेच होती, असे इतिहासज्ञांचे मत आहे. हेह्य 
वंश्यातीळ महिष्मान राजाने ही नगरी वसवली व त्याच वंशा- 
तील सहखतरार्जूनाची ही राजधानी होती, असे विष्णू पुराणात 

(४. ११. ९. १९) म्हटले आहे. पुर्वी इथे नागांचे राज्य होते. 


महेइवर च... 


कातंवीर्य सह्लार्जुनाने कर्कोटकाच्या पुत्राचा पराभव करून ही 
नगरी जिकली, असे मत्स्य पुराणात (४३. २९) म्हटले आहे. 
याच ठिकाणी कातेंवीर्य व रावण यांचे दंद्रयुद्ध होऊन कातं- 
वीर्याने रावणाचा पराभव केला व त्याला वंदी केळे, अशी कथा 
मत्स्य पुराणात (४३. ३८) आहे. सहख्वार्जुनानेच ही नगरी 
वसवली, असेही एक मत आहे. हरिवंद्यावरून कळते, की इक्ष्वाकू 
वंशातील मांधाता राजाचा पुत्र मुचकुंद याने ही नगरी वसवली. 
ही नगरी नमंदा नदीच्या तीरावर, विध्य व क्रुक्ष या पर्व- 
तांच्या मधे वसलेली आहे, असे महाभारतात म्हटले आहे. 
माहिष्मती ही अवंती प्रदेद्याच्या दक्षिण भागाची राजधानी 
होती. मंडनमिश्र व दांकराचार्य यांचा शास्त्रार्थ याच नगरीत 
झाला, अक्षी आख्यायिका प्रसिद्ध आहे. 
ही प्राचीन नगरी धरणीकंपामुळे नष्ट झाली, असे म्हणतात. 
त्या जागी सध्याचे महेश्‍वर नगर सुमारे एक हजार वर्षांपुर्वी 
वसवले गेले. इथून जवळच सहत्रघारा हे स्थान आहे. त्याचा 
उल्ठेख रामायणात आढळतो. एकदा सहख्ार्जुनाने आपल्या सहस्र 
भुजांनी नमदेचा प्रवाह अडवण्याचा प्रयत्न केला, पण ती त्याच्या 
भुजांमधून पार निघून गेली. म्हणून त्या स्थानाला सहत्रधारा 
असे नाव मिळाले. तिथे नर्मदेच्या अनेक धारा दिसून येतात. 
महेश्‍वर हे स्थान अहल्याबाईच्या वास्तव्यामुळे पुनीत झाले 
आहे. तिने इथूनच राज्यकारभार केला. तेव्हा या नगराचे 
वेभव पुन्हा वाढले. अहल्याबाईने इथे सुंदर घाट व मंदिरे बांधली 
आणि संस्कृत पाठशाळा स्थापल्या. या नगरात नमंदेच्या काठी 


महेश्‍वर येथीऴ घाट व मंदिर 


एक भव्य व मजबत किल्ला आहे. 


सुदर पुतळा आहे. इथली विठोजी 


बाईची छत्री फार प्रेक्षणीय आहे. 
द (.. हझाहून जवळच महेश्वरी नदी नमंदेला मिळते. 
त्यांच्या संगमावर महेश्‍वरीच्या दोन्ही तीरांवर कालेश्वर व 


जालेइवर ( 
स्वर ही मंदिरे आहेत. नगराच्या हा मतंग क्रषीचा 


त्या किल्ल्यात अहल्याबाईचा 
होळकराची छत्री व अहल्या- 


_>> संस्कृतिकोक्ल 


आश्रम व मातंगेशवरमंदिर आहे. नर्मदेच्या पात्रात एका बेटा" 


वर्‌ बाणेश्‍वरमंदिर असुन, तिथेच सिद्धेश 


लगे आहेत. 


द्रेश्‍वर व रावणेदवर नामक 


महेश्‍वर नगर उत्कृष्ट छुगड्यांविषयी प्रसिद्ध आहे. ती लुगडी 


व्यायला सांगितले, अशी कथा आहे. 


मातीचा फुटका प 


भिक्षा मागावी; नंतर देवाला नेवेद्य 


महेड्वरपंडित (३- स. 


गोविदप्रभंच्या साक्षीने 


भाव कवी 


जातात. [ मा. प्रा. रा.; हि. 
कादम्विनी, डिसेंबर १९६३] 


चे १४ वे शतक ) एक महानु- 
' हा नागदेवाचार्याचा पुत्र होता. 
राजमठाच्या रायांगणात ज्या सात मुंजी 


ी महेश्‍वरपंडित हाही एक बटू होता. 
यानं साती ग्रंथांपैकी क्द्विपूर र ये सवी. 


त्याचे नऊ प्रसंग व ८ 


२७ ओव्या आहे. 
णाच्या काही ओव्या अश्या - 


माहाम्य हा ग्रंथ लिहिला असुन, 
हत. त्यांतील मंगलाचर- 


जो हेमवर्णी सारिखा । नसन करू इति मुनि वेखा। 
जो न वणंवे सेखादिकां । सहस्रमुखो ॥ 

तड बाल नागारी । वाणितां गण लावण्याची थोरी । 
ह णि री । नेणती म्हणोनि ।॥ 

नी भरव जळ । तें बोलो नेणती अज्ञानें । 


हीं वि जा 
उसा षट्प्रमाणीं अगोच रू मी का 1 
न च 
क केषरू । सुनी महेइवरीं ।॥। 
प्‌ य । देवा आळविती कवतिके । 
क क ति नी तूत सुखें । नमस्कारीन ।। 
रचली आहेत. [ १. निनेदेस्तोज, संकटस्तोत्र, इ. काही स्तोव्रेही 


१ म्हणतात. 
गोकाक यथ सापडलेल्या मरती 


*2 म. म. वा. ] 


महेशवरयूर्त िदच्या सोडी सूर्तीज्ना महेश्‍वरमूर्ती असे 


1 मूर्तीचे अनेक प्रकार आहेत. 
डा तीन तोंडे ब पाच हात आहेत; 


खंड सातवा 


अंगावर नाग व बैठकीवर नंदी आहे. बीकानेरमधली मूर्ती नंदीवर 
आसनमांडी घालून बसली असून,ती त्रिमुख आहे, प्रत्येक मुखाला 
जटामुकुट व त्यावर गंगेचे मस्तक आहे. ही मूर्ती द्विभुज आहे. 
तिच्या डाव्या अंगाला पार्वती पाय खाली सोडून बसली आहे. 

घारापुरी येथील शिवमूर्ती ही महेश्‍वरमूर्तीच आहे. या प्रति- 
मेत आर्यावर्त व दक्षिणापथ यांच्या आध्यात्मिक व कलात्मक 
परंपरांचा समन्वय झालेला दिसतो. तिच्यात दक्षिणेचे विशा- 
लत्व आहे, तसेच उत्तरेतील प्रतिमांचे मार्दवही आहे. 

मध्य आशिया, जावा, इ. भारताच्या बाहेरील देशांतर्ह 
महेश्‍इवरमूर्ती आढळतात. [ मू. वि.; भा. सं. क-] 


च एक काम्य भ्रत. फाल्गुन शुद्ध चतुर्दशीला या 
महरवरत्रत व्रताचा आरंभ करतात. ब्रतविधी असा- ब्रताच्या 
दिवशी उपवास करून शिवाची पूजा करावी. उद्यापनाच्या वेळी 
एक गाय दान द्यावी. हे व्रत एक वर्षेभर केले, तर पोंडरीक 
यज्ञाचे फळ मिळते आणि जर हे ब्रत प्रत्येक महिन्याच्या दोन्ही 
चतुर्दशींना केले, तर सर्वे इच्छा पूर्ण होतात, असे सांगितले आहे 
व्रताच्या दिवशी दक्षिणामूर्तीला तुप व पायस यांचा गक 
दाखवावा, असाही एक पर्याय आहे. व्रतावधी एक वष. उद्या- 
पनाच्या वेळी उपवास व जागर करून भूमी, गाय व पलग दान 
द्यावा. फल-नंदीची योग्यता प्राप्त होणे. [ हि. ध.;ब्र. प. ] 


> एक काम्य व्रत. मार्गशीर्ष शुद्ध अष्टमीला या 
महृरवराष्टमी द्रताचा प्रारंभ करतात. कमळावर ठेवलेल्या 
क्िवाच्या मर्तीला किंवा शिवलिंगाला तूय व दूध यांनी स्नान 
बाडून पूजा करणे, हा या व्रताचा प्रमुख विधी आहे. उद्याप- 
नाच्या वेळी गाय दान देतात. वर्षभर हेब्रताचरण केले, तर अरव- 
मेघाइतके फल मिळते आणि शिवलोक प्राप्त होतो. [हि ध. ] 


नि एक देवता. उज्जयिंनीच्या महाकालमंदि- 

द्र व. ही देवता आहे(मत्स्य १२. ४९ )- हे ललितेचे 
दुसरे नाव आहे. ' सर्वे विदव धाता आ नियंत्रणा- 
खाली ठेव' असे महेश्‍वरीला महादेवाने सांगितल्याचे वायू पुरा- 
णात म्हटले आहे(२३.५). ही पाठारे प्रभूंची देवता असून, मुंबई 
येथे नवीवाडी गल्लीत हिंचे मंदिर आहि. माघ महिन्यात या 
देवीची यात्रा भरते. हिच्या पूजेअर्चेची सव व्यवस्था पाठारेप्रभू 
लोकांच्याकडे आहे. [ देवीकोश ३] 


म्य व्रत. प्रत्येक चंत्र शुद्ध चतुदेशीला हें 


एक क 
स 1 - शिवमूर्तीला 


स्व. 
महोत्सबत्रत व्रत करतात. ब्रतविधी अस 
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दुधाने व इतर उपचारांनी स्नान घालून सुगंधी द्रव्ये लावावी. 
नंतर दवणा व वेलाची पाने वाहून पूजा करावी. तांदुळाच्या 
पिठाचे दिवे करून शिवाला ओवाळावे. निरनिराळया खाद्य 
पदार्थांचा नेवेद्य दाखवून पडघम वाजवावे. शिवाची रथयात्रा 
करावी. नक्त भोजन करावे. फल-इच्छापुर्ती. [ हि. ब. ] 


९ एक तिथिब्रत. मार्गशीष मासातील 
समहांदधा असावास्या त्यचे चं कक कध 

चतुदशान युक्‍त असल ा- 
वास्येला हे नाव आहे. या दिवशी ब्रतघारी व्यक्‍तीने समद्रस्नान 
करायचे असते. फल-अर्वमेधाचे पुण्य. [हि. घ. ] 


ह ९ पोष किवा माघ महिन्याची अमावास्या, सोम- 
सहादयपव वार, श्रवण नक्षत्र व व्यतीपात इतके योग एकत्र 
आले असता महोदयपर्वे होते. काहींच्या मते अर्धोदय पर्वातील 
योगात किचित न्यून असेल, तर त्याला महोदयपवे म्हणावे. या 
पर्वाचा योग दिवसा असावा लागतो. पाहा - अर्धोदयपर्व. 


च. या नावाची दोन उपनिषदे आहेत. त्यांपेकी एक 
सहापानपषढ ल्हान व दुसरे मोठे आहे. वस्तुतः हे ल्हान 
उपनिषद दुसर्‍या मोठ्या उपनिषदाचा पहिला अध्याय असून, 
त्यात नारायण हा सवंश्रेष्ठ व ब्रह्मस्वरूप आहे, असे सांगितले 
आहे. मोठ्या उपनिषदाचे एकूण सहा अध्याय असून, ते गद्य- 
पद्यात्मक आहे. 

दुसर्‍या अध्यायात, शूकमुनीला जन्मत:च आत्मज्ञानाचा लाभ 
झाल्याचा उल्लेख आहे.तसेच शुकमुनीने आपला पिता व्यास याला 
जगाच्या उत्पत्तीविषयी विचारलेला प्रश्‍न आणि त्याने त्याचे 
दिलेले उत्तर आहे. नंतर त्याच प्रश्‍नाच्या उत्तराकरता व्यासाते 
शुकाला जनकाकडे पाठवले. जनकाने शुकाची परीक्षा पाहिली 
आणि व्यासाने दिले तसेच उत्तर दिले. मनोविकल्पातून जगाची 
उत्पत्ती होते आणि ते विकल्प नष्ट झाले, की संसाराचा अंत 
होतो, हेते उत्तर होय. जीवनात पूणे ज्ञांती मिळण्यासाठी जीव- 
न्मुक्‍्ती हा मार्ग आहे, असेही जनकाने शुकाला सांगितले. 

तिसर्‍या अध्यायात निदाघाची गोष्ट आहे. लहान वयात 
त्याने सव थरुतींचे ज्ञान मिळवले आणि साडेतीन कोटी तीर्थात 
स्तान करून पुण्य प्राप्त केळे, जगातील विविध गोष्टी ब्रह्मज्ञान- 
प्राप्तीच्या आड कशा येतात, याचे काव्यमय वर्णन या अध्या- 
यात आहे. विषाने एकाच जन्माचा अंत होतो, तर विषयाने 
पुढच्या जन्माचाही नाश होतो, असे यात सांगितले आहे. 

चौथ्या अध्यायात क्रभूने निदाघाला केलेला उपदेश आहे. दढ 
निश्चयाने सत्याचे ज्ञान होते, ब्रह्मदेवाने मनापासून हे जग तिर्भांण 
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केले असल्यामुळे, जग हा मनाचा खेळ आहे, असे यात सांगितले 
असून, पुढे संतुष्ट माणसाचे वर्णन केलेले आहे. 
पाचव्या अध्यायात सप्तविध मोहांचे सविस्तर वर्णन आहे 
बीजजाग्रत्‌, जाग्रत, महाजाग्रत्‌, जाग्रतस्वप्न, स्वप्न, स्वप्तजाग्रत्‌ 
आणि सुषुप्ती हें ते सात मोह होत. शानभूमी, विचारणा, तन्‌- 
मानसी, सच्नापत्ती, असंसक्‍ती, पदार्थभावना आणि तुयंगा अशा 
सात भूमिका ओलांडल्यावर ज्ञान होते, असे म्ह॒टले आहें. 
सहाव्या अध्यायात समता स्थितीचे वर्णन आहे व विचार- 
वंताचा जो चतुविध निश्‍चय होतो, त्याचेही विवरण आहे. शेवटी, 
' स्वस्थ ' होणे हे घ्येय सांगितले असून, शुकाला उपदेश केला 
आहे, तो असा - 
सं्ान्तसरवसडकल्प: प्रज्ञान्तसकलेषण: । 
निविकल्पपदं गत्वा स्वस्थो भव मुनीइवर ॥ 
अर्थ- हे मुनीश्‍वरा, ज्याचे सर्वे संकल्प निमाळे आहेत, 
ज्याच्या सर्व एषणा नष्ट झाल्या आहेत, असा तु निविकल्पपदी 
जाऊन स्वस्थ हो. 
अर्थवादाने उपनिषदाची समाप्ती होते.[ डॉ. सी. ग. देसाई] 


_ २ (इ.स. च्या १७व्या शतकाचा 
रत्नागिरी जिल्ह्यातील परुळे गावचा रहिवासी व गौड सार- 
स्वत ब्राह्मण होता. त्याचे वडील वारल्यावर आईसह हा सावंत- 
वाडीजवळच्या मळगावी राहायला गेला. नंतर काही कालाने 
तो पंढरपुरी गेळा. तिथे बोधलेबुवांची व याची गाठ पडली. 
गोपाळनाथाने बोधले दुवाचांच अनुग्रह घेतला. नंतर त्यांच्या 
आज्ञेने हा पुनरच मळगावी येऊन राहिला. तिथे आल्यावर त्याने 
विवाह केला आणि आपले सारे आयुष्य पांडुरंगाच्या भक्‍तीत 
व्यतीत केले. सावंतवाडीच्या खेमसावंत राजाची गोपाळनाथावर 
अपार. श्रद्धा होती. त्याने गोपाळनाथाला पांडुरंगाचे मंदिर 
बांधून दिले आणि दोन तीन सनदाही लिहून दिल्या. 

गोपाळनाथ कीर्तनकार होता, तसाच ग्रंथकारही होता. 
याच्या ग्रंथाची नावे अशी- (१) स्कंदपुराणांतर्गत पांडुरंग- 
माहात्म्य- हा ओवीबद्ध ग्रंथ अचुन, त्यात पाच अध्याय व सुमारे 
सहाशे ओव्या आहेत. (२) 


आहे. (३) बालक्रीडा- हा छोटा ग्रंथ आहे. 
अभंग, भू! 
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काय कोजे चोराची नगरी । आत्मघातकी डुराचारी 

भक्तांविण संसारो । कोति चराचरी माजली नव्हे ॥। 

भक्‍त माझे निधान । भक्‍त माजे पावन । 

भक्त माझे जीवप्राण | करी निबलोण सी त्यांसी । 

भक्‍त माझ्या जीवाचे जीव । भक्‍त साझ्या देबाचे दैव । 

भक्तांविणे वस्तोसि ठाव । सर्वदा पहाहो मज नाही ॥। 

गोपाळनाथाने अनेकवार गोपाळवोच किवा बोध-गोपाळ 

अशी मुद्रा वापरली आहे. यातील ' बोध * म्हणजे माणकोजी 
बोबळे हे होत. गोपाळनाथ हा अट्ैती होता. त्याची समाधी 
मळगावी आहे. दरवर्षी इथे उत्सव होतो. [ सा. र. ; म. च. को.] 


मांग त. यांची वस्ती महाराष्ट्र, मध्य प्रदेश, गुजरात 

१ म्हसुर या राज्यांत आहे. संस्क्रुत वाझपयात या 
लोकांना मातंग असे म्हंटले आहे. त्यावरून मराठीत मांग - 
ब्द आला आहे. जंव कषी हा आपला पुर्वज असल्याचे |. 
सागतात. हे पुर्वास्पृष्ट असुन, गावाबाहेर त्यांची स्वतंत्र वस्ती 
असे, तिला मांगवाडा असे म्हणत. महारांशी या लोकांचे पूर्वा- 
पार वैर आहे. 


धारणपणे उंच, बळकट, काळे आणि ओबंड” 
धोबड असतात. प्यांच्यापैकी पुष्कळजण डोक्यावर केसांची गाठ 
मारतात आणि दाढीमि्ा ठेवतात. मांग स्त्रिया केसांचा अंबाडी 
घालतात. त्या हातांवर ख्‌प गोंदून घेतात. त्या लुगड्याचा 
कासोटा घालीत नाहीत. त्या कथलाचे व पितळेचे दागिते 


घालतात. 
मांगांचे तीन प्रम प्रादेशिक भे महाराष्ट्र 
मांग (२) पु पके भद आहेत- (१) मह री 


कानडी मांग. यांना मादिग 
(३) ग॒जराती मांग. यांना 


महाराष्ट्रातील मांग 


1 असे म्हणतात. आ गा 
मांगेला असे नाव आहे. च 
"यांच्यांत अस्सल भांग, बाळे बुड, 
होल्य ह पर डाकेठवर किवा वाजंत्री मांग, बोळे घडशी, 
होलगे, जिनगर, जिराइत, काकर मोची, नाडे ु मसलमान, €' 
अनक पोटभेद आहेत. 7 व रु 
दा वी यांच्यांतले काही लोक गावचे पहारेकरी व 
मिळालेली क रक. करीत. त्याबहदल्त त्यांना जमीन इ नार्म 
' सम्रत यांच्यायेकी बरेच लोक अंबाडीचे ब 
सुण्या, बर्या ाहीन्येण गोफणी, शिकी, रळ 
तात, बेळांना क तयार करतात काही; वाजंत्री वा ी 
केरतात. फ करतात ' आणि जोडे व कातड्याचे का 
शी देण्याचे काम मांगच करतात. डाकेलवार 


मांगांत 
क भाट असून, ते भीक मागतात. काही मांग पग 
तव काही मजुरी करतात. 


टन), 
>>> 
-->>>>>>>.. 
डड: 

या 


खंड सातवा 


मांग लोक गुन्हेगार म्हणून प्रसिद्ध होते. ते बहुधा गोसा- 
व्याच्या वेषाने चोरीसाठी घरे न्याहाळून ठेवीत. चोरी-घर- 


वाजंत्री वाजवणारे मांग 


फोडीला जाताना ते अंगाला जोंधळ्याची धाटे बांधीत किवा 
कमरेपासून डोक्यापर्यंत कांबळ वेढीत व तोंडाला राख किवा 
काजळ फाशीत. हे लोक टोळ्या करून गुन्हे करीत. रात्रीच्या 
अंधारात चोरी व घरफोडी करण्यात ते पटाईत होते. चोरीचा 
माळ घेणाऱ्याला ते जंगलात नेऊन लुटीत. टोळीच्या प्रमुखाला 
ते नाईक म्हणत. गुन्ह्यासंबंधात कोणी काय करायचे ते तो 
ठरवून देई. त्या वेळी सर्वजण खूप दारू पीत. गुन्ह्याच्या वेळी 
प्रत्येकजण नेमलेले कार्य करतो का नाही, यावर नाइकाची 
देखरेख असे. लुटीत रोकड मिळाली, तर टोळीतील सवे इस- 
मांना एक हिस्सा व नाइकाला दोन हिस्से मिळत. चोरीचा 
माल ते पुरून ठेवीत आणि पोलिसतपास मंदावला म्हेगज तो 
सोनार, सावकार, कलाल, इ. लोकांना विकीत. 

ज्वारीची भाकरी, वरण आणि मिरच्यांची चटणी हे या 
लोकांचे मख्य अन्न आहे. याशिवाय ते दोळघा-मेंढ्यांचे मांस, 
कोंबडी आणि मेलेल्या गुरांचे मांसही खातात. ते गांजा व 
तंबाखू ओढतात. दारू त्यांना अत्यंत प्रिय आहे, ज्या ठिकाणी 
ते राहतात, त्या भागात प्रचलित असलेली भाषा अटुलभराच 

या लोकांत अदमाने, अल्हाट, भिसे, भोडे, दिवटे, गायक- 
वाड, हुंडे, जाधव, मोरे, पारधी, इ. आडनावे असून, एकाच 
आडनावात विवाहसंबंध होत नाही. 

विवाहप्रथा -समान पोटजातीत लग्ते होत नाहीत. मामे- 
बहिणीशी लग्न होते; पण आते व मावस बहिणीशी होत नाही. 
लग्न लहानपणी व मोठेपणीही होते. काहीं वेळा पाळण्यातही 
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सांग 


मुलामुलींचे विवाह होतात. वेळगाव जिल्ह्यात काही टिकाणी 
ज्या मुलींची लग्ने रजोदर्शनापूर्वी होत नाहीत, त्यांना नंतर 
लग्त करायची परवानगी नसते. त्या मग जोगतिणी होतात. 
लग्न जुळवताना मुलाचा बाप मुलीला मागणी घालतो व देज 
म्हणून दहा रुपये मुलीच्या बापाला देतो. त्यांच्याच जातीचा 
साधू लग्ताचा मुहुर्त काढून देतो. लग्नाच्या निमित्ताने बहिरोबा, 
खंडोबा, काळूबाई, इ. देवतांच्या नव्या मूर्ती वनवतात किवा 
घरातील जुन्या मूती उजळतात. लग्नाच्या आधी पाच दिवस 
रोज वधूला तिच्या घरी हळद लावतात आणि उरलेली हळद 
वाजतगाजत वराच्या घरी नेतात. लग्नाच्या आधी तिसऱ्या 
दिवश्ली दुपारी वराच्या व वधूच्या घरी कुलदेवतेच्या नावाने 
बकरा बळी देतात. संध्याकाळी नवर्‍या मुलाचा काका आप्तेष्टां- 
सह नैवेद्य घेऊन वाजतगाजत मारुतीच्या देवळात जातो. त्या 
वेळी काका एका हातात कोयता धरतो आणि चार लोक त्याच्या 
डोक्यावर कापड ताणून धरतात. देवळातील गुरव आंबा, जांभूळ, 
रु$, शमी व उंबर यांच्या फांद्या देवके म्हणून आणून ठेवतो. या 
देवकांना नैवेद्य दाखवतात आणि ती घरी आणून लग्नमंडपाच्या 
एका खांबाला बांधतात. नंतर त्यांना दोन्ही घरी बकरा अर्पण 
करतात आणि मेजवानी देतात. लग्नाच्या दिवशी नवरा मुलगा 
घोड्यावर किवा बैलावर बसून गावातील मारुतीच्या मंदिरात 
जातो. तिथे वघूपिता त्याला धोतर व पागोटे देतो. ते नेसून तो 
वधूगृही जातो. दोन टोपल्यांत चामडे आणि दोर घालून त्यांत 
वधू-वरांना समोरासमोर बसवतात आणि त्यांच्या मधे अंतरपाट 
धरतात. लग्नाचे पौरोहित्य साधू किवा ज्ञातिप्रमुख करतो. त्याने 
मंगलाष्टके म्हटल्यावर जम लेले लोक वधू-वरांवर अक्षता टाक- 
तात. एवढे झाल्यावर ती पति-पत्नी होतात. काही ठिकाणी 
वधूच्या टोपलीत जाते व वराच्या टोपलीत दोरा ठेवून त्यांत 
त्यांना उभे करतात व अक्षतांऐवजी ज्वारीचे दाणे त्यांच्या 
मस्तकावर टाकतात. नंतर वधू-वरांना जमिनीवर शेजारी 
शेजारी उभे करतात आणि त्यांच्या अंगावर अंतरपाट टाकतात. 
मग त्यांच्या भोवती पाच वेळा सूत्रवेष्टण करतात. त्या सूत्राचे 
दोन तुकडे करून, त्यांत हळकुंडे बांधून त्यांची त्या दोघांच्या 
हातांत कंकणे बांधतात. नंतर त्यांना बोहल्यावर उभे करून 
त्यांच्या तोंडाला हळद लावतात. त्या रात्री नवरा मुलगा वधूगृही 
राहतो. दुसर्‍या व तिसर्‍या दिवशी वधूपिता जमलेल्या लोकांना 
मेजवानी देतो. चौथ्या दिवशी वरपिता वधूला साडी-चोळी देतो. 
वधू-वरांना बाशिंग बांधून गावातील मारुतीच्या मंदिरात 
व तिथून वरगृही नेतात. नंतर वधू-वरांना गावातील लोकांच्या 
घरी नेऊन आणतात आणि एवढे झाल्यावर लग्नसमारंभ संपतो 
विधवाविवाह कृष्ण पक्षातील एखाद्या रात्री होतो. वधू 


मांग जड 


तिच्या भावी पतीने दिलेळे नवे कपडे व अलंकार घालते. नंतर 
वधू-वरांना शेजारी वसवून वधूला कुंकू लावतात व तिची ओटी 
भरतात. मग दोघांच्याही वस्त्रांना गाठ मारतात. दसऱ्या 
दिवशी ज्ञातिवांधवांना मेजवानी देतात. एवढ्याने हा विधी 
पुरा होतो. प्रथमवराळा विधवेश्ी लग्न करायचे असल्यास 
प्रथम त्याला रुईच्या झाडाशी लग्न करावे लागते. 

प्रसूतिप्रथा - स्त्रीला जननाशौच पाच आठवडे असते. प्रस- 
तीनंतर पाचव्या दिवशी सटवाईची पुजा करतात आणि तिला 
डाळभाताचा नेवेद्य दाखवतात. वाळंतिणीच्या खोलीत कणकेचे 
दोन दिवे रात्रभर पेटवून ठेवतात. वाराव्या दिवशी बाळ-वाळं- 
तिणींना स्नान घालतात. त्या दिवशी घराच्या बाहेरच्या 
बाजूला सात खडे मांडतात आणि बाळंतीण स्त्री त्यांची सट- 
वाई म्हणून पूजा करते. बाराव्या दिवशी मुलाचे नाव ठेवतात. 
ब्राह्मण ज्योतिषी नाव काय ठेवायचे ते सांगतो. बारशाच्या 
दिवशी जमलेल्या स्त्रियांना घृगर्‍या वाटतात. 

मुलाचे जावळ एक ते तीन वर्षांच्या दरम्यान करतात. 

देवधर्म - मांग लोकांत बरेचजण दैव असुन, ते महादेवाला 
भजतात. बहिरोबा, खंडोबा, म्हसोबा, अंबाबाई, वहिरी, जनाई, 
विठोबा, यमाई, इ. त्यांच्या कुलदेवता आहेत. देवीला मंगळवारी 
व द्युक्रवारी आणि देवाला रविवारी ते कोंबडे-बकरे अर्पण कर- 
तात. मरीआई ही त्यांची प्रिय देवता असून, गावात पटकी उद्‌- 
भवल्यास ते तिला बकरा वळी देतात. ते पितरांच्या उठावाच्या 
प्रतिमा करून त्यांची पूजा करतात. आळंदी, देहू, कोंढणपुर, 
पंढरपूर, शिंगणापूर, इ. क्षेत्रांच्या ते यात्रा करतात. 

मंत्रतंत्र, जादूटोणा, भुताटकी, यांवर या छोकांचा फार 
विश्‍वास आहे. 

आपल्या ज्ञातिबांधवांना भेटल्यावर ते फर्मान असे म्हणतात 
आणि इतरांना भेटल्यावर महाराज असे म्हणतात. 


मांगांच्या ज्ञातित्रमुखाला मेहेत्रिया असे म्हणतात. तो इतर 


पुरतात. 
ठेवतात. 
काला तांब्याचे एक नाणे आणि धान्याचे 
ताचा उत्तराधिकारी विस्तवाचे मडके 


नेपपुढे वाजंत्रीमांग वादे वाजवीत पुढे चालतात. 
चाट्त थांबून मृताच्या वस्त्रातील 


नाणे सोडवून फेकून देतात. 

*्मशानात पोचल्यावर खडडा खणून त्यात प्रेत पालथे ठेवतात 
त कत *पल्या पागोट्याचे टोक पाण्यात बुडवून 
वे त पिळतो आणि मोठ्याने बोंब मारतो. ते 
् स्वर्गाचे दार उघडतील, अशी कल्पना असते 


भारतीय संस्कृतिकोश 


खड्यात माती लोटून लोक जवळपासच्या नदीवर स्नान करतात 
व घरी जातात. तिसर्‍या दिवशी मृताचा उत्तराधिकारी ज्वारी- 
च्या तीन भाकर्‍या, भात व दही किवा दूध घेऊन स्मशानात 
जातो आणि ते मृतात्म्याला अर्पण करतो. तेराव्या दिवशी तो 
स्मक्षानात तेरा द्रोण पाण्याने भरून ठेवतो. त्याच दिवशी आप्ते- 
प्टांना जेवण देतात. 

मांग-गारुडी नावाची मांगांची एक पोटजात आहे. मांग 
गारुडी पुरुष मध्यम उंचीचे, सशक्त, चपळ पण आळशी असतात. 
ते पंचा किंवा लंगोटी नेसतात, अंगात बंडी किवा अंगरखा 
घालतात. कमरेला काचा बांधतात व डोक्याला जुने पागोट 
गुंडाळतात; खांद्यावर उपरणे घेतात. त्यांच्या स्त्रिया अपुरे 
ळुगडे नेसतात व चोळी घालतात. पुरुष व स्त्रिया केस विच- 
रीत नाहीत. त्यामुळे ते पिजारलेळे असतात. हे लोक गलिच्छ 


व भांडखोर असतात. हे लोक फिरस्ते असून, ते आपला संसार 
भाकड म्हर्ग 


शीवर लादून नेतात. त्यांच्या वरोबर बायकामुले, 
कुत्री, तट्टे व गुरेढोरे असतात. त्यांच्या तांड्यात कधी कधी 
शंभर माणसेही असतात. तांड्याचा एकजण म्होरक्‍या असतो. 
त अशुद्ध मराठी भाषा बोलतात. 
भीक मागणे, खेड्यापाड्यांत जादूचा तमाशा करणे, भाकड 
म्हशी, पाड्या व तट्टे विकणे, म्हशी भादरणे, इ. उद्योग ते कर- 
तात. गवळ्यांकडून ते भाकड म्हशी घेतात आणि त्या गाभण 
राहिल्या की जास्त किमतीला विकतात. 
हे लोक अट्टल गुन्हेगार म्हणून एका काळी प्रसिद्ध होते. ते 
छहाणपणीच वायकामुांना चोरीचे शिक्षण देत. हंगामाच्या 
दिवसांत ते धान्य व का 


रर शस चोरीत आणि उभ्या पिकांत आपली 
जनावरे चारीत. ते कों ग 


क वड्या, शेळ्या, मेंढ्या, ग्रे व विशेषतः 
दशा चोरीत आणि गुरांना विषही घालीत. बाजारात खिसे 
कापणं, वाळत घातलेले 


ही के कपडे, जोडे, कोंबड्या, इ. चोरणे या 
ही त्यांच्या वायका फार पटाईत असत. 
मध्य प्रदेशातील 


डफळे (डफ वाजविणारे)! 

कमावणारे ) ह काढणारे ), होलेर (कातडी 

बांचे गट असून “पात आहेत. यांच्यांत सगोत्र कुढ 
010 आ बळी घसात' गटात विवाहसंबंध होत नाही. 

प्रेत पुरल्यावर उरतात व तीन दिवस आशौच पाळतार्त- 

खूप दारू पितात; मग मृताच्या घरी जाऊन 


कर्डाल प ल 
क गाली पाने खातात. पाने चावून चोथा थुंकला, की मताशी 
संबंध सपला, असे हे समजतात. न र 


खंड सातवा 


ग्रहणाच्या वेळी हे लोक ' मांगाला दे दान सुटे गिराण क 
असे ओरडत भीक मागतात. मांजराला हे फार पवित्र मानतात. 

कानडी मांग - यांच्यांत असादरू, चन्न होलिव, डकलेरू, ढोर, 
मोची, पेड, सनादी किवा वाजंत्री, इ. पोटभेद आहेत. यांच्यांत 
आपसांत लग्नसंबंध होत नाहीत. तसेच यांच्यांत आवळे, भंडा- 
रयवरू, गनिकेनवरू, हुले, हुत्रे, केंगारपांडुर, इ. वेडगू असून, 
एकाच बेडगूत विवाहसंबंध होत नाही. 

विवाहप्रथा- मुलाचा बाप मुलीला मागणी घालतो. देज सुमारे 
तोस रुपये द्यावे लागते. ब्राह्मण ज्योतिषी लग्नाचा मुहूतं 
काढून देतो. काही वेळा ब्राह्मण पुरोहित व काही वेळा एखादी 
वृद्ध स्त्री लग्नात पौरोहित्य करते. वधू तांदुळांनी भरलेल्या 
टोपलीत व वर पाटावर उभा राहतो. त्या दोघांत अंतरपाट धरून 
पुरोहित मंगलाष्टके म्हणतो. ती संपल्यावर जमलेले लोक वधू- 
वरांवर अक्षता टाकतात. वराकडील एक सुवासिनी वधच्या 
गळ्यात मंगळसूत्र बांधते. आणि एवढ्याने विवाह्समारभ संपतो. 

देवधर्म-हे लोक येल्लम्म, दुर्गव्व, द्यामव्व, मर्गाई, खंडोबा, 
वेंकटराम, मारुती, इ. देवतांना भजतात. त्यांच्यासाठी ते कोंबडी 
व वकरे वळी देतात. पितरांच्या पितळी प्रतिमा करून त 
त्यांची पुजा करतात. मरिअम्माचेही ते भक्‍त आहेत. दर दान 
किवा तीन वषानी ते वर्गणी काढून एक लहानसा मांडव घाल- 
तात. पितळेचा एक तांब्या विकत घेतात. त्याच्यावर नारळ 
ठेवतात. त्याला फुले वाहतात आणि तो मरिअम्माचे प्रतीक 
म्हणून तीन दिवस ठेवतात. त्या तीन दिवसांत ते दारू पितात, 
गोडधोडाचे जेवतात आणि कोंबडी-बकरी बळी देतात. तिसऱ्या 
दिवशी ते मरिअम्माचे विसर्जन करतात. 

मतिकप्रथा- सर्वसाधारणपणे हे लोक प्रेते पुरतात. विवाहि- 
ताला बसल्या स्थितीत आणि अविवाहिताला झोपलेल्या स्थि- 
तीत पुरतात. प्रेत घोंगडीतून स्मक्यानात नेतात. खडडा प्रा 
तीन दगडांनी बंद करतात. दुसर्‍या दिवशी मृतात्ययाला एर॑- 
डीच्या पानावर भात, गळ व तूप अर्प॑ण करतात. कावळ्यान 
त्या अन्नाला स्पर्श केला, की मृताचा उत्तराधिकारी स्नान 
करून घरी परततो. चौथ्या दिवशी बकरा कापतात आणि 
ज्ञातिबांधवांना जेवण देतात. भाद्रपदाच्या वद्य पक्षात महा- 
ल्य करतात. 

गुजराती माँग- यांना मांगेला असे म्हणतात. टोपल्या आणि 

सुपे विणणे हा यांचा व्यवसाय आहे. हे हतुमान आणि मरी” 
आई या देवतांना भजतात. या लोकांत भट नावाची एक पोट- 
आत असून, ते यांचे पौरोहित्य करतात. - 

विवाहप्रथा-मुलाचा बाप मुलीला मागणी घालता. मुळीला 
बाप॒या गोष्टीला तयार झाला, तर मुलाचा बाप गावाताल 
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सांगल्यसप्तमी 


लोकांना मद्य वाटतो. याच दिवशी विवाहाचा मुहुर्त ठरवतात. 
त्यानंतर काही दिवसांनी मुलगी आपल्या मैत्रिणीसह सुलाच्या 
घरी जाते. तिथे तिला नवे कपडे व चांदीचा एक दागिना देतात. 
लग्नाच्या आधी दोन दिवस वधू-वरांना आपापल्या घरी हळद 
लावतात. लग्नाच्या दिवशी दुपारी वर मिरवणुकीने वाजत 
गाजत घोड्यावर बसून वधूग॒ही जातो. लग्नमडपात वोहल्या- 
वर एक दिवा लावून ठेवलेला असतो. त्याला ववू-वर वाकून 
नमस्कार करतात. या वेळी सुवासिनी गीते गातात. पुरोहित 
त्यांच्या वस्त्रांता गाठ मारतो आणि त्यांचे हात जुळवतो. मग ती 
गाठ सोडतात आणि विवाहविधी पुरा होतो. त्यानत र जेवणावळ 
होते. नवरा मुलगा तीन दिवस वधूगृही राहतो. चोथ्या दिवशी 
वरात वरगृही जाते. चार दिवसानंतर वधू माहेरी जाते व तिथे 
चार दिवस राहून पुन्हा सासरी येते. वघूपिता वराला चांदीची 
किवा पितळेची अंगठी अथवा गाय वा वासरू देतो. 

प्रसूतिप्रथा -गरोदर स्त्रीची पाचव्या महिन्यात पाच सुवा- 
सिनी ओटी भरतात आणि स्त्रियांना जेवण देतात. मूल जन्म- 
ल्यावर सहाव्या दिवशी सठीची पुजा करतात. याच दिवशो 
पुरोहित मुलाचे नाव ठवतो. 

नाचणीचो भाकरी, आंबोल, भात व डाळ हेया लोकांचे मुख्य 
अन्न होय. कुत्रा, मांजर आणि गाढव सोडून हे सर्व प्राण्यांचे 
मांस खातात. हे मद्यपान खूप करतात. 

मत्तिककथा -हे लोक मृत्यूनतर चोऱ्या दिवशी प्रेत पुरतात. 
त्या दिवशी सकाळी ल्वकर उठून, भाताचे पिड करून ते 
कोंबड्याच्या काळजाने झाकतात. आणि मृताच्या घरात काही 
तास हे पिड ठेवून मंग वाहत्या पाण्यात सोडतात. दुपारी 
आप्तेष्टांना भोजन देतात. मृताची चांदीची प्रतिमा करून घरात 
ठेवतात व आठवड्यातुन एक दिवस तिच्या पुढे दिवा लावतात. 
[द्रा. का. बाँ-£ गु. जा.; द्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


, ॥___ पुण्याहवाचनाच्या वेळी मंगल वाद्यांच्या गजरात 
मांग!लक सुवासिनी स्त्रिया गणपती व वरुण यांना अक्षता 
वाहून वधू-वरांना किवा मुंजामुलाला नीरांजने ओवाळतात, 
त्याला मांगलिक असे म्हणतात. [ ल. वि. सो. ] 


र « एक काम्य ब्रत. हे मांगल्यब्रत या नावा- 
मांगर्यसप्तसा नही प्रसिद्ध आहे. या व्रतात सप्तमीच्या 
दिवशी एक मंडल काढून त्यावर विष्णू व लक्ष्मी यांची पूजा 
करतात. चिकणमाती, तांबे, चांदी व सोने यांची प्रत्येकी चार 
चार पात्रे करतात. ही भांडी मीठ, तीळ, कुंकू यांनी भरतात. 
त्यांवर वस्त्राचे आच्छादन घालतात. नंतर आठ तरुण सौभा- 


मांगल्यसप्तमी 


ग्यवती स्त्रियांचा सन्मान करून त्यांना दक्षिणा देतात. त्यांच्या 
समक्ष व्रत करणारा पुरुष किवा स्त्री ' मांगल्य प्राप्त होवो, ' 
अशी लक्ष्मीनारायणांची प्रार्थना करतात. मग त्या सुवासिनींना 
निरोप देतात. अष्टमीला पुन्हा विष्णूची पुजा करतात आणि 
आठ तरुण सुवासिनींचा सत्कार करून ब्राह्मणभोजन घालतात. 
नंतर उद्यापन करतात. फल- मनोरथसिद्धी. [हि. व. ] 


ंगीतुंगी एक जेन क्षेत्र. हे स्थान महाराष्ट्रातल्या नासिक 
सागातुगा जिल्ह्यात आहे. गजपंथगिरी क्षेत्राजवळ एक 
पर्वेत आहे, त्याच्या दोन शिखरांना मांगी व तुगी अ्ी नावे 
आहेत. मांगी शिखरावरील गुंफेत जेन सावूंच्या सुमारे साडेतीनशे 
मूर्ती व पदचिन्हे असुन, तुंगीवरील गुंफेत तीस मूर्ती आहेत. 
त्यांतल्या काही मूर्ती जैन साधूंच्या असुन, तिथे त्यांची नावेही 
कोरळेली आढळतात. जैनांच्या मते या दोन पर्वतांच्या मध्ये 
असलेल्या एका जागी वलरामाने कृष्णाचा अग्निसंस्कार केला. 


इथूनच श्रीरामचंद्र, हनुमान व सुग्रीव हे निर्वाणपदाला गेले, असे 
जेन लोक मानतात. [ जे. घ. ] 


% एक पाळीव प्राणी. याच्याविषयी काही संकेत प्रच- 
माजर छत आहेत, त्यांपेकी काही असे- मांजराची पूजा 
केल्याने प्रतिस्पर्थ्याला जिंकता येते. मांजर हे सटवाई देवीचे 
वाहन आहे. महाराष्ट्रात काही ठिकाणी प्रसुतीच्या पाच- 
वीच्या दिवशी मांजराला वाळंतिणीजवळ राहू देतात. राज- 
स्थानात मात्र नवजात बालकाला मांजराने पळवून नेऊ नये 


म्हणून माता बालकाला नेहमी आपल्या पुढ्यात घेऊन झोपते. 
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मांजर 


नाहीत. मांजराला 
महापाय समजतात आणि 
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त्याबद्दल प्रायश्‍िचित म्हणून काशीयात्रा करावी व सोन्याचे 
मांजर दान द्यावे, असे सांगतात. पुर्वकाळी हरिद्वार येथील.केवतं 
(नावाडी), लोकांना ओरडून सांगत, की ज्याने मांजराला ठार 
मारळे असेल, त्याने नावेत वसू नये. तसा कोणी वसल्यास नाव 
पैलतीराला जाणार नाही, अशी त्यांची समजूत असे. कामाला 
निघाले असताना मांजर आडवे आल्यास काम होणार नाही, 
अशी महाराष्ट्रातील लोकांची समजूत आहे. राजस्थानात मात्र 
काही लोक प्रवासाला जाण्यापुर्वी मुद्ाम मांजराचे दर्शन 
घेतात. भांडणारी मांजरे समोर येणे किवा स्वप्नात मांजर 
दिसणे, हे अशुभ मानतात. मांजराला स्पर्श केला असता स्नान 
करावे, असे मार्कंडेय पुराणात सांगितळे आहे 

मुसलमान लोक मांजरीला पवित्र मानतात. मांजरीला 
देवदुताकडून शुमाक्षीर्वाद मिळाळेला आहे, अशी त्यांची समजूत 
आहे. मांजरी घरात वाळगल्यास' वरकत आणते आणि मांज- 
रीने स्पर्श केलेले अन्न स्वच्छ राट 

मांजरीचे गर्भवेष्टन हे ल 
खाली ते पुरले असता, घर 
आहे. [ लो. दं.; की. पॉ. ;श. 


हते, असेही ते मानतात. 

भिदायक असून, घराच्या उंबर्‍्या" 
चा उत्कर्ष होतो, अश्नी समजूत 
क.; मरुभारती-ऑक्टो. १९६९] 


माड बिलावल चाटातून उत्पन्न झालेला एक राग. आपल्या" 
१४ हा एक स्वतंत्र राग समजला गेलेला असला, 

तरी मुळात मांड हा प्रादेशिक लोकगायनाचा एक प्रकार आहै. 
कजरी, सावन, टप्पा हे जसे पुरव व पंजावचे प्रकार आहेत, 
तसा मांड हा मारवाड देशातील प्रकार आहे. हे मार्ड 
निरनिराळय़ा रागांत गायिले जातात. 
मांड राग महाजातीतील आहे. 


ह 


गोल हित याच्या आरोहात गंधार 

हधा वर्ज्ये करतात. म हा याचा वादी स्वर म्हणता येईल. 

सा क मपधाप मगरे सा हे मांडाचे गंजन आहे. 

ते भे फदर नग आहे; पण त्यातील स्वर किचित करुण असून! 
रुस्यत्वे वत्सळतेची भावना निर्माण करतात, म्हणन तो दीर्घ 

शाह स्मृतीत राहतो. [ क. सं. $ सै. (व. दो | द्णू 

मांड (इ.च्या १५व्या शतकाचा उत्तराधं ) 

कज वा सती, हा सिरोही गावचा मिन 

वडिांचे नाव हुरी अहे प. याच्या आईचे नाव भेवू आ 

याचा सवप , हीते. मदन जोशी हा त्याचा गुरू होता 

री सद्ध 


ग्रथ प्रवोधवत्तिसी हा होय. हा दार्शनिक 
ग्र 91९५. 
भ्रथ वत्तीस भागांत वि ळ क मे 


पश भागलेला असून, कवीने त्या प्रत्स 
असून ती ही मशी संज्ञा दिळी आहे. एका विशीत वीस त 
पट्पदी, चौपाई, इ. छंदांत आहेत. कवीने या ग्रंथात 


खंड सातवा 


सुमारे पाचज्ञे म्हणींना आणि लोकोक्तींना पद्यरूप दिलेले आहे. 
गुजराती साहित्यात अशा प्रकारच्या रचनेचा प्रारंभ मांडणानेच 
प्रथम केला, असे म्हणतात. याशिवाय याच्या अन्य ग्रंथांची नावे 
अशी-( १) रामायण (हनुमंतोपाख्यान सहित) (२) सतभा- 
मानूं रसणु (३) रुकमांगदकथा व (४) पांडवविष्टी. याची 
काही स्फुट पदे आणि जकडियाही मिळतात. जकडियांमध्ये 
नीती व वैराग्य हे विषय आहेत. 

मांडणकवीच्या भाषेत मराठीचे अवशेव मिळतात, हे विशेष 
होग्र. मराठीतील “चा हा षष्ठीचा प्रयोग याने अनेकवार केला 
आहे. याची रचना अत्यंत व्यवस्थित आहे. अनेक म्हणी एकत्रित 
करण्यात त्याची कोशकाराची भूमिका स्पष्ट दिसते. याच्या या 
भूमिकेचा प्रभाव म्हणूनच पुढे तीन शतकानंतर दयारामाने 
प्रबोधबावनीची रचना केली. [ गुज. सा. इ.; गु.्स. हि दे] 


राजस्थानात व मध्य प्रदेशात दसरा, दिवाळी, राखी 
पुनव, इ. प्रमुख सणांच्या वेळी घराची भित सारवून 
तिच्यावर जे कणे काढतात, त्यांना मांडणा असे म्हणतात. या 
मांडण्यांत त्रिकोण, चौकोन, पट्‌कोन, अष्टकोन, स्वस्तिक, 
केमळ, वेळ, फूल, चौपड, इ. आकृती व चित्रे काढतात. यासाठी 
तांदुळाच्या पिठात थोडी हळद कालवून त्या रंगाचा किवा गेरू 
रंगाचा उपयोग करतात. भितीवर लहान-मोठे चौक सारवून 
त्यांत या आकृती भरतात. घरातील स्त्रिया आणि मुली हे काम 
करतात. कित्येकदा कणा आखून रंगाचे ठिपके देतात. आणि 
आडव्या-उम्या रेषांनी ते ठिपके जोडून विशिष्ट आकृती किवा 
ब्रिकोणादिक बनवितात. या आकृती किवा रेखाचित्रे कोणत्या 
भ्रसंगी कोणती काढायची, ते परंपरेने ठरलेले असते. विवाहाच्या 
प्रसंगी माय माता व भैरू यांच्या रेखाकृती घरात मूल जन्मळ 
म्हणजे पदचिन्ह, इ. त्यांचे प्रकार असतात. पुत्रजन्माच्या प्रसंगी 
एका कागदावर स्वस्तिक, पाळणा, घुघरा, इ. आकृती काढून 
त्यांवर कुंकू शिपडतात. हा कागद वाळंतिणीच्या सासरी पाठ- 
वायचा असतो. काही ठिकाणी हा कागद मुलीच्या माहेरी पाठ- 
विण्याचीही चाल आहे. कुठे कुठे लक्ष्मीपूजनाच्या वेळी पगल्या 
(पदचिन्हे) काढून त्यांचीही पूजा करतात. दिवाळीच्या वेळी 
शेतकरी आपल्या भितीवर नांगर आणि ओत हाकणारा यांची 
चित्रे काढून त्यांची पूजा करतात. आदिवासी लोकांतही विशिष्ट 
प्रसंगी कालवलेल्या पिठाच्या अथवा चुन्याच्या रेघोट्यांनी 
भितींवर चित्रे आणि आकृत्या काढण्याची चाल आहे. विशिष्ट 
सणाच्या दिवशी किवा मंगलकार्याच्या वेळी भिती सारवून 
त्यांवर कणे काढावे आणि त्यांत सूर्य, चंद्र, शिव, गौरी, नाग, 
६. चित्रे असावी, असे मत्स्य, वामन व भविष्य य़ा उुराणात 


मांडणा 
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सांगितले आहे. [ लोक-कला त्रेमासिक, भाग २, अंक २- 
श्री. ईशनारायण जोशी, धर्मशास्त्री १९५५; श्री. भगवान सहाय 
त्रिवेदी- युगप्रभात, १६ सप्टेंबर १९५९ ] 


८ एक गिरिदुर्ग. हा माळव्यात आहे. माळवा हा 
मांडवगड र्यावर्त आणि द. भारत यांना जोडणारा द्वा 
आहे. त्याने भारताची काही वैशिष्ट्यपूर्ण ऐतिहासिक स्थळे 
आपल्या अंगावर वागवली आहेत. मांडवगड हे त्यांपेकी एक 
होय. निसर्गसौंदर्य आणि प्राचीन वेभवाची प्रतीके असलेली भव्य 
भवने या गडावर असल्याकारणाने हजारो प्रवासी दर वर्षी मांड- 
वगड पाहायला जातात. अकबर, जहांगीर व शहाजहां या 
मोगल सम्राटांनी इथ बराच काळ वास्तव्य केले होते. जहां- 
गीरने आपल्या आत्मचरित्रात या गडाविषयी लिहिन ठेवले 
आहे, की ' सुखप्रद हवा-पाणी आणि मनोरम दृश्ये या दृष्टीने 
मांडवगडासारखे सुंदर स्थान मला दुसरे ठाऊक नाही. 

हा दुर्ग धारपासून २२ मेलांवर, दक्षिण विध्याचलावर वांघ- 
लेला आहे. उत्तर-दक्षिण सुमारे चार मैल आणि पूर्व-पश्चिम 
सुमारे पाच मैल असलेल्या एका पठारावर त्याची उभारणी 
झाली आहे. याला तीन बाजूंनी ६०० फूट खोल आणि कुठेकुठे 
एक फर्लांगापासून तीन फर्लागांपर्यंत रुंद असा खंदक आहे; 
त्याला कांकडाखोह असे म्हणतात. हा खंदक दक्षिण अंगाने 
हळूहळू उतरत निमाड प्रांताला जाऊन मिळतो. 

मांडवगड कोणी. बांधला आणि कधी बांधला याविषयी 
काही माहिती मिळत नाही. तिथले प्राचीन भग्नावशेष पाहिल्या- 
अंती तो एक प्राचीन गिरिदुर्ग असावा, एवढेच अनुमान करता 
येते. मंडपदुर्ग, मंडपाचल, मंडपगिरी, मंडपाद्री, मंडपशेल, इ. 
नावांनी ऐतिहासिक वाडमयांत त्याचे उल्लेख आढळतात. 

माळव्यावर परमार वंशाचे आधिपत्य सुमारे पाचशे वर्षे 
राहिले. या काळात मांडवगड हाही परमारांच्या सत्तेखाली 
राहिला. त्यांच्या कारकोर्दीत मांडवगड कला आणि साहित्य 
यांचे केंद्र बनला होता. त्या काळात तिथे अतेक देवालये, दीप- 
स्तंभ, इ. वास्तु निर्माण झाल्या. सांप्रत मांडवगडावर अस्तित्वात 
असलेल्या बहुतेक साऱ्या वास्तू मात्र मुसलमानी राज्यकर्त्यांनी 
निर्माण केलेल्या आहेत. 

माळव्यावर पहिले मुसलमानी आक्रमण गुलाम वंशातल्या 
इल्तिमिश या सुलतानाने केले. दुसर्‍यांदा सुलतान बलवबन हा 
माळव्यावर चालून आला. तिसरे आक्रमण अलाउहिन खिलजी 
याने केले. त्याने आपला सेनापती आईन उल्मुल्क याच्या हस्ते 
मालवनरेशाचा पराभव केला. तेव्हापासून या प्रांतावर 
मुसलमानांचा स्थायी स्वरूपात अधिकार स्थापन झाला. माळ- 


म्रांडवगड 


व्यावर अधिकार गाजवणारे हे सुल्तान विद्याप्रेमी व विद्वानांचे 
आश्रयदाते होते. यामुळे या गडावर साहित्यनिमितीही वरीच 
झाली आहे. तारीख महमदशाही मंडवी, तारीखे नासिरशाही 
हे इतिहासग्रंथ इथे रचले गेळे. महाकवी मंडन यानेही इथे 
राहून कित्येक सुंदर ग्रंथ निर्माण केले. संग्रामसिंह सोनी याचा 
वृद्धिसागर नामक ग्रंथ, पुजराज याची सारस्वत व्याकरणावरची 
टोका व सोमा गणीची महावीरचरित्रावरीळ टीका यांची 
रचनाही या गडावर किंवा त्याच्या आसपास झालेली आहे. 

गडावर प्रवेश करताना जो एक मोठा दरवाजा लागतो, 
त्याला दिल्ली दरवाजा असे नाव आहे. हुशंगश्ाहाने हा दरवाजा 
वांधला. या दरवाजाजवळूनच एक रस्ता सरळ गावात जातो 
आगि दुसरा दक्षिण अंगाने गडावरील राजप्रसादाकडे जातो. 
गडावरची दर्शनीय स्थळे पुढीलप्रमाणे- 

तबेला महाल-पुर्वीच्या काळात याच्या तळमजल्यावर शाही 
फोजेचे घोडे बांधले जात आणि वरच्या मजल्यावर त्यांचे 
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रक्षक राहत. सांप्रत त्याचे रूपांतर डाक बंगल्यात केळे आहे. 

जहाज महाल - तबेला महालाच्या समोर दोन तलाव 
आहेत. एक कपूर तलाव व दुसरा मुंज तलाव. या दोन 
तलावांच्या मधली लांबलचक भव्योत्तृंग वास्तू जहाजासारखी 
दिसते, म्हणून तिळा जहाज महाल असे नाव पडले आहे. याची 
छांबी ३६१ फूट, रुंदी ४८ फूट व उंची ३२ फूट आहे. हा 
महाल सुलतान गियासुद्दीन खिलजी याने बांधला, असे म्हणतात. 


सम्राट जहांगीर याच शाही प्रासादात काही काळ राहिला होता. 

इथली मोठमोठी दालने महिरपींनी युक्‍त आहेत. इथे संदर 

छत्त व कलाकुसरीचे झरोके आहेत. महालाच्या खाली एक 

नाली असून, ती दोन्ही तलावांना मिळते. 

व छा महाल -- जहाज महालाच्या जवळच झूल्यासारखा 

रीड, वोस आहे, त्याला हिडोला महाल असे 
च्या काळात ही वास्तू दिवाने-खास म्हणून 


वापरली जात 
परळी तज होती. ही इमारत इ. स. च्या १५ व्या शतकाच्या 
€. सर जॉन मार्शल म्हणतो, की दिल्ली किवा आग्रा 
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या दोन्ही शहरांमध्ये या काळात इतकी सुंदर वास्तु निर्माण झाली 
नाही. मात्र हिच्या भव्यतेला आणि संंदरतेला एक गालबोट 
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आहे. इथली अनेक हिंदू मंदिरे पाडन त्या सामग्रीने हिची 
उभारणी झाली आहे. हिच्या जवळ एक मशीद आहे. तिला 
दिलावरखांची मशीद असे म्हणतात. 

हिंडोला महालाच्या उत्तरेला नाहर झरोका आहे. माळव्याचे 
छुठतान प्रजेला या झरोक्यातुन दर्शन देत असत. जहाज 
"हाळाच्या वायव्येला चंपा बावडी आहे. हिच्या जवळच ऐक 
प्रशस्त स्नानगृह आहे. मुंज तलावाच्या पद्चिम तीरावर मख्खी 
महाल आहे. सांप्रत त्याचे भग्नावश्षेषच दिसतात. 

इथून पुढे जाताना मोठमोठया वृक्षांची राई लागते. त्यात 
खुरासानी चिंचेची झाडेच प्रामुख्याने आहेत. इथून 
दक्षिणेला गेल्यावर लोहानी ग्‌फा नावाच्या काही बौद्ध गुहा 
दिसतात. त्यापुढे लागतो तो हुशंगशहाचा मकवरा. गडावरची 

ही सर्वात सुंदर इमारत होय. ही इमारत संगमरवरी आटि' 
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हिच्या 
"| पुवला जामा मशिद आहे. 


7 
ह री 'इ. स; १४प४ य. 
महमद खिलजीने बांधली. हिची भे 


लांबी २७४ फूट, ६ इंच अ 
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रुंदी २७३ फूट, ९इंच आहे. मश्षिदीसमोर अक्गर्फी महाल आहे. 
त्यापुढे एक विजयस्तंभ लागतो तो सातमजली आणि १६३ 
फूट उंच आहे. महमूद खिलजीने महाराणा कुंभावर विजय 
मिळविल्यानंतर त्याचे स्मारक म्हणून हा स्तंभ उभारला. 
पण दुदैव हे, कौ वीज पडून तो स्तंभ कोसळला. या स्तंभा- 
जवळच एक राममंदिर आहे. इ.स. च्या ९ व्या शतकात 
बनवलेली रामप्रभची सुंदर मूर्ती या मंदिरात विराजमान आहे. 
गावाच्या दक्षिण अंगाला एक प्राचीन जैन मंदिरही आहे. 
प्राचीन काळापासून जैनांनी मांडवगड हे आपले तीर्थस्थान 
मानळे आहे 

हुशंगशहाच्या कबरीसारख्या आणखी अनेक कवरी मांडव- 
गडावर आहेत; पण त्या लहान आहेत. त्यांचे घुमट बरेच उंच 
आहेत. दाइका महाल, छप्पन महाल, इ. त्यांची नावे आहेत. 

नोलकंठेइवर- जैन मंदिरापासून थोडे पुढे गेल्यावर उजव्या 
हाताला जो एक रस्ता जातो, त्यावर नीलकंठेश्‍वराचे मंदिर 
आहे. हे मंदिर खोलगट भागात असून, तिथे गार पाण्याचे जरे 
तव गनिरशकतिमडबोमीडि कीडे ०3७० ब. ......... 3 


नीलकंठेश्‍वराचे मंदिर - मांडवगड 


आहेत आणि सभोवती घनदाट वृक्षराजीही आहे. गडावर बरी- 
चश्ली पायपीट झाल्यावर थोडा वेळ विश्रांती घ्यायला हे ठिकाण 
अत्यंत आल्हाददायक आहे. 

लीलकंठेश्‍वराच्या दक्षिण अंगाला गडाचा तारापोर दरवाजा 
लागतो. तिथन मागे फिरल्यावर सागर तलाव दिसतो. त्याच्या 
तीरावर एक जागा अशी आहे, की माणूस जो ध्वनी उच्चारील 
त्याचा प्रतिध्वनी निघतो. तिथूनही अनेक मोठमोठ्या इमारती 
दिसतात. 

इथून रस्ता वळतो आणि तो रेवाकुंडावर येतो. हे कुंड रूप- 
मतीने बांधले आहे. या कुंडातून नमदा गुप्त रूपाने वाहते, असे 
म्हणतात. नमंदापरिक्रमा करणाऱ्यांची अशी. समजूत आहे, की 


भा. सं. को. ... १८ 


सांडव्या 


या रेवाकुंडात स्नान केल्यावाचून परिक्रमा सफल होत नाही. 

बाजबहाटुर व रूपसतो यांचे महाल - रेवाकुंडाजवळच 
बाजबहादुराचा महाल आहे. त्याच्याच थोडे पुढे रूपमतीचा 
महाल आहे. रूपमती ही गणिकेच्या कुलात जन्मली होती, असे 
काही लोक मानतात; तर काही लोक तिला गृहस्थ कुलातली 
समजतात. यांपैकी काहीही असले, तरी ती बाजबहादुराची परम 
प्रेयसी किवा काहींच्या मते धर्मपत्नी होती. जगून आणि मरूनही 
तिने पातिब्रत्य जागवळे. बाजबहादुराचे शेवटचे दिवस अत्यंत 
वाईट गेले. मोगल सेनेच्या आक्रमणात जीव वचावण्यासाठी 
त्याला खानदेशाकडे पळून जावे लागले. मांडवगड मोगलांच्या 
हाती गेला. बाजबहादुराचा सारा जनानखाना मोगल सरदार 
आदमखां याच्या हाती लागला; पण परपुरुषाचा स्पर्श होण्याचा 
आतच ख्पमतीने विषप्राशन करून इहलोक सोडला. 

रूपमतीचा महाल हे गडावरचे सर्वांत उंच ठिकाण आहे. 
इ. स. च्या १५ व्या शतकात निमाड प्रांतावर नजर ठेवण्यासाठी 
हा महाल बनवला गेला होता. इथले बहुतेक भव्य प्रासाद घोरी 
आणि खिलजी या सुलतानांनी निर्माण केले आहेत. ते मरून 
गेळे; पण शिल्पकलेच्या रूपाने अमर झाले. [ मांडू-दि सिटी 
ऑफ जॉय; वीणा-धार अंक; धार तथा मांडव. ] 


र - विवाहसमारंभातील एक ल्गकिक विधी. लग्त 
मांडवपरतण लागल्यावर दुसऱ्या दिवशी वघूची आई 
विहिणीला आणि वरपक्षाकडील अन्य सानकरणींना आपल्या 
घरी न्हायला बोलावते. या वेळी न्हायला जाणार्‍या सर्वे स्त्रिया 
शुभ्र पातळे नेसून वाजतगाजत वधूगृही जातात. जाताना त्यांना 
परिटाकडून पायघड्या घालण्यात येतात. वधूगृही आल्यावर 
सर्वांना प्रथम बांगड्या भरतात आणि मग न्हाऊ घालतात. 
या स्तानाला रासन्हाणे असे म्हणतात. दुपारी वराकडोल 
मंडळींना मेजवानी होते. या मेजवानीत करंज्या व पाटवड्या 
यांची आवश्‍यकता असते. भोजनानंतर व्याही मंडळींना पान- 
सुपारी व अहेर आणि स्त्रियांना खण - लुगडी देतात. मांडव- 
परतणे झाले की लग्नसमारंभ संपतो. [ल. वि. सो.] 


मांडर एक क्रषी. संहितेचा तात्त्विक अर्थ लावणारा आचाय 
व्य॒ असा ऐतरेय आरण्यकात याचा उल्लेख आहे 
(इ. १०४६) याने शुक्ल यजुवेंदाची शिक्षा रचली आहे. पितू- 
तर्षवणात याचा समावेश आहे. 

मांडव्य नावाचा एक ज्योतिषीही आढळतो. याच्या नावावर 
मांडव्यसंहिता नामक एक ग्रंथ उपलब्ध आहे. हा भगुकुलोत्पन्न 
गोत्रकार आहे. [प्रा. च. को.; म. ज्ञा को. ] 


'मांडव्पतीथ 


२७४ 


न्टट्नली ५७ हे ठिकाण महाराष्ट्रातील पंढरपूरच्या ईशा- 
माइव्यतीथे न्येक्या भटुंबरे गावाजवळ आहे. आज याला 
मांडव खडको असे म्हणतात. प्राचीन काळी मांडव्य क्रषीने दये 
तपश्‍चर्या केली, म्हणून या क्षेत्राला हे नाव प्राप्त झाले, असे 
समजतात. इथे स्नान करून कोणत्याही पुण्यकृत्याचा प्रारंभ 
केला, की ते सिद्धीला जाते, अशीही लोकांची श्रद्धा आहे 
पंढरपुरात गयावर्जन करणारे लोक प्रथम इथे येऊन स्तान' 
करतात आणि मग गयावर्जनाला प्रारंभ करतात. [ पं. मा. ] 


ह क हे उपनिषद अथवंवेदाचे आहे. याचा कर्ता 
माहूक्यापा नेषद्‌ अज्ञात आहे. काही विद्वान, हे उपनिपद 
गोडपादाचार्यांनी रचले, असे म्हणतात ; पण ते केवळ अनुमान 
आहे. सनपूर्व ११०० ते १००० या काळात हे निर्माण 
झाले असावे, असे डॉ. दप्तरींचे मत आहे. प्राचीन उपनिपदां- 
तळे हे शेवटचे उपनिषद आहे. याला शेवटचे एवढ्याचसाठी 
म्हणायचे, की यात उपनिषद्विचारांची वाढ पुर्णावस्थेला गेळेली 
दिसते. सार्‍या उपनिषद्विचारांचे सार यात स्पष्ट, ठसठशीत 


व मोजक्या शब्दांनी सांगितले आहे. यात बाराच वाक्ये अशी 
आहेत, की ज्यांत आत्म्याच्या चार अवस्थांचे वणन आहे. 


निषदात आत्म्याच्या तीन अवस्थ गे 
अवस्था गभितपणे वाणिली आहे.या 
चोथी म्हणून तिचे वर्णन केले आ? 
आहे, तो सारांशख्पाने श्री. पांडुरंगशास्त्री 
पुढीलप्रमाणे सांगितला आहे- 

3$कार हा आत्म्याचा वाचक आहे. त्यात अ, उ, म आणि 
अर्धमात्रा असे चार अंश आहेत. त्यांतील अ हा अंश म्हणजे 
जागृत अवस्थेचा अभिमानी होय. तोच स्थूल शरीरसमुदाया- 


चाही अभिमानी असतो. जागृत अवस्थेत तो देहाच्या बाहेर 
थत असतो. 


गोस्वामी यांनी 


असलेल्या घटपटादी अवस्थांचा दीघ अनुभव 
यालाच विव किवा वेशवानर म्हणतात. 
उकार हा प्रणवाचा दुसरा अंश 


पदार्थांचा भोक्ता अः 

शक्‌ असे म्हटले आहे. - 

प्रणवाचा तिसरा अंश मकार हा आहे. तो कारणदेहाचा 

क, सोपुप्त अवस्थेचा सुचक आहे. सुपुप्ती म्हणजे गाढ 

प्या या अवस्थेत आत्मा प्रविष्ट झाला म्हणजे तो सुप्त-स्वरू- 

आ. एकरूप होऊन जातो. भिन्न भिन्न विषयांची प्रचीती त्या 
थत त्याला ये 


त नाही; पण आत्म्याचे ज्ञान मात्र अव्या- 


भारतीय संस्कृतिकोश 


हत असते. म्हणून त्या काळात आत्म्याला प्रज्ञानचन म्या 
“त्मा त्या काळात स्वस्वर्पाचा आनंद अनुभवीत डळ. वसर 
(गाळा आनंदभुक्‌ असे म्हणतात. परम सूक्ष्म निम्रति मित 
अज्ञानवृत्ती हीच त्याच्या आनंदाच्या अनुभवाचे साघन र... 
मळे त्याला चेतोमृख असे म्हणतात. या अवस्थेत आर नाही. 
प्रकृष्ट रूपाने अंतर्व्राह्य विषयाचे ज्ञान मसु, शकत ४, 
म्हून त्याला प्राज्ञ असेही म्हणतात. 

या तीनही 
चेतन्य 


ळू द्रियांना > कळू 
त. हा तुरीय भाग मेडिया वी 
ला अदृश्य म्हटळे आहे. त्याच्या 


> ७ ळक त्याला 
तीत देणे-घेणे, इ. व्यवहार संभवत नाहीत, म्हणत क 
ह्य व अव्यवहार्य म्हटले आहे. अनुमानाने त्याचे अ 
होत नाही, म्हण 


_ > अ तः करणाचा 
€ून त्याला अलक्षण म्हटल आहे. अत: न 
विषय होऊ शकत नार्ह 


_' _णीने 
ही, म्हणून अचित्य म्हटले आहे. वाय 

डून दाखविता येत नाही, म्हणून त्याला अव्यपदेव्य मुळे 
आहे. एकमेवा हवितीय आत्मरूपाने स्वयंप्रकाशित मोहित 
त्याला एकात्मप्रत्ययसार म्हटले आहे. त्याच्या म 
चाचा उपशम होतो, म्हणून त्याला प्रपंचोपशम म्हटले 

त्याठा या अवस्थेत शांत, शिव व अद्वैत असेही म्य 
शांत म्हणजे निविकार, शिव म्हणजे आनंदरूप आणि 
न्हव एकरूप होय. हेच आत्म्याच्या तुरीय भागाचे स्त धर 
आर, उपनिषदथंव्याख्या-डॉ. के. ल. दप्तरी.; ठर 
स्तोत्रसंग्रहू -- म. म. पांड रंग गणेश गोस्वामी. ] 
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"च तचाव लोक 
मांडो 'मंतकातील हिस्ती लोकांच्या लोकगीत क्ट 
डा डर री ख््स्त 
जों ऐत्याचा एक प्रकार, मांडो गीतांची भाषा ह न मुर्वत 
त ऐंगीजमिश्चित कोकणी आहे. गीतांची बांधणा २ 
ला असली, तरी वाद्यांच्या साथीवर गायला योग्य चार्ट 
पदार असते. या गीतांची रचना पिढ्यानपिढ्या वर्म 
काही गीते मात्र परंपरेने चालत आली मागा कधी 
८: "शा मांडो गीतां वी हे. कथा __ 
राजकारण ज् ताचा मुख्य विषय आ त्‌ 


मांडो रचठे ह कारं या विषयांवरही किल ट्के 
भाहेत र ने, तेत्या त्या काळात लोकप्रिय 

मांडो गी 9 ब ऱ्् धं प्रीति 
भावनेचा कचा &ुधा स्त्री आपल्या कोमल व वदता ढा 
उद्देशून म्हण ते- तै. एक प्रेयसी आपल्या प्रि 
सोर्गार पे 


छा चज, वी व्‌ 
जादिनात पो ण्यरे दापु ओंत्रोळार सुकणी कोरताय कता 
ड्ला लांचो पोरमोळू तु मज्या सासणाची 


खंड सातवा 


अर्थ - स्वर्गात दिवा पेटला आहे, नाही का रे ? आकाशात 
पाखरे गात आहेत. उद्यानात फुलांचा सुगंध पसरला आहे. 
तू माज्ञा अनंत काळचा सांगाती आहेस. 
सोदांच आमगेर तू येतालोय मुजे कुश्लीक रे बोसतालोय 
काळजाच्या उमाळ्यांनी गोपांत घेतालोय 
आता तु सासनाक मुजो जालोय 

अर्थ - तू आमच्याकडे नेहमीच येत होतास. माझ्या देजारी 
बसत होतास. प्रेमभराने मला जवळ घेत होतास. आता तु 
कायमचा माझा झालास. 

मांडो गीत गायले जात असतानाच, मांडो नृत्यही केले 
जाते. नृत्याला घुमट व व्हायोलिन या वाद्यांची साथ असते. 
नृत्याच्या वेळी पुरुष व स्त्रिया रांगा करून समोरासमोर उभ्या 
राहतात. स्त्रियांच्या हातांत चिनी पंखे असतात. त्यांची हाल- 
चाल सुरांशी व बोलांशी मिळती-जुळती असते. पण या हाल- 
चालीपेक्षाही स्त्रियांच्या नेत्रविभ्रमांना अधिक महत्त्व असते. 
पुरुष काळा सूट घालतात आणि त्यांच्या हातांत रंगीबेरंगी 
रुमाल असतात. स्त्रियांच्या हातांतील पंख्यांप्रमाणच ते रुमालांची 
हालचाल करतात. या नृत्याची लय संथ असते आणि पदन्यासही 
हळुवार असतो. मांडो नृत्य झाल्यावर दुर्पद किवा दुल्यद हा 
गीतप्रकार गातात आणि त्याच्या सुरावटीवर नृत्य करतात. य़ा 
वेळी गाण्याची, साथीची व पदन्यासाची लय वाढलेली असते. 

इ. स. च्या १७ व्या शतक्रात, पोर्तुगीज पूव॑ आफ्रिकेतल्या 
लोकांनी मांडो हा नृत्य-गीतप्रकार गोमंतकात आणला असात, 
असे काही लोकांचे मत आहे. [ श्री. बा. द. सातोस्कर ] 


> ८ हिला काळूबाई, कालिका अथवा कालेइवरी 
माढरदवी अश्शीही नावे आहेत. हिचे स्थान सातारा जिल्ह्या- 
तील वाई तालक्‍्यात मांढरदेव नावाच्या गावाजवळ, महा- 
देवाच्या डोंगरावर आहे. तिथे हिचे हेमाडपंती मंदिर असून, ते 
₹. स.च्या १रव्या किवा १३व्या शतकातील असावे, असे म्हण- 
तात. या मंदिराचे सभागृह इ. स. १९२४मध्य रप 
आणि सभागृहाचा पितळी दरवाजा दुसे. १५२७मव्य कक 
रला गेला. ही दोन्ही कामे मुंबईच्या एका देवीभक्‍ताने केली. 
देवीच्या समोर सिंहाचा संगमरवरी पुतळा आणि एक दीपमाळ 
आहे. गुरव या देवीचे पुजारी आहेत. देवीची पूजा त्रिकाळ 


असते. 
णि दे रे दिवस होय. या 
पौषी पौणिमा हा देवीच्या जत्रेचा प्रपुल बील्य 
बोर ळ मध्य प्रदेश, इ. - 


दिवशी तिच्या दर्शनासाठी कर्नाटक, नधा मध्यम उं 
तून अनेक भक्‍त येतात. या भर्कतांमध्य हिंदूंप्रमाणं जे 
चाही समावेश असतो. अनेक भर्कत देवीला साडी-चोळीचा 
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मांसाहार 
आहेर करतात. पाहा - काळूवाई. [ फे. फे. म.; सातारा गॅझे. 


ी एक आनद्ध वाद्य. याचा आकार पखवाजाप्रमाणे पण 
मांदुळ मोठा असतो. हे लाकडाचे न बनविता मातीचे बन- 
वितात. याचे एक तोंड ल्हान व दुसरे मोठे असते. ल्हान तोंडाला 
नारी व मोठ्या तोंडाला नर म्हणतात. मांदळाची पुडे सुताच्या 
दोरीने आवळतात. मात्र लाकडी गठ्ठे वापरीत नाहीत. मांद- 
ळाच्या दोन्ही मुखांना पाण्यात भिजविलेली कणिक लावतात. 
नरमुखाला नारीमुखापेक्षा कणिक अधिक असते. याला शिव- 
गौरीचे वाद्य असे म्हणतात आणि गौरी नृत्यनाट्यात हे वाज- 
वितात. यावर सवे प्रकारचे बोल काढता येतात. [ परंपरा, 
लोकगीत विदोषांक, एप्रिल १९५६; रा. लो: | 


व कुलाबा जिल्ह्यातले दैवज्ञ लोक, मुंज, लग्न, इ. 
मांदळमासा कार्यात हा लोकिक समारंभ करतात. मांदळ 
म्हणजे ढोल. हा ढोल मामा वाजवितो म्हणून याला मांदळमामा 
असे. नाव मिळाले आहे. मुंज किवा लग्न लागण्यापूर्वी भाचा 
किवा भाची यांना ढोलावर बसवून तो ढोल मामा वाजवितो. 
या वेळी मामाच्या व भाच्याच्या किवा भाचीच्या डोक्यावर 
एक उपरणे घालतात. हे उपरणे मुलाच्या अथवा मुलीच्या पित्या- 
कडील असते. शेवटी मामाला या उपरण्याचाच अहेर करतात. 
या वेळी चार सुवासिनी हातात गाडगी घेऊन ती वाजवीत 
मामा-भाच्यांच्या भोवती चार फेऱ्या घालतात. तसे करतांना 
त्या पुढील गाणे म्हणतात- 

नाचे ग नाचणी, पाया लागे मुरमुर साती । 
मामाला गे होले पयरावती ।। 
गाणे म्हणून झाल्यावर मामाला नारळ देतात. मग मामा 
मुलाला अथवा मुलीला उचलून देवाजवळ नेतो. या सगळया 
विधीला मांदळमामा असे म्हणतात. [ बदलापूर ] 


री फार प्राचीन काळापासून भारतात मांसाहार 
मांसाहार प्रचल्ति आहे. हडप्पा आणि मोहेंजोदडो येथील 
लोक पाण्यातील प्राणी व पशुपक्षी यांचे मांस खात असत. 
वैदिक काळात यज्ञप्रसंगी पश्‌ बळी देऊन त्यांचे मांस खाण्याची 
प्रथा होती. अतिथींच्या सत्कारासाठी त्या काळी महोक्ष (मोठा 
बैल) मारीत असत. विद्वान, व्याख्यानकर्ता व वेदज्ञ पुत्र प्राप्त 
व्हावा अशी इच्छा असणाऱ्याने गाय किवा बकरा यांचे मांस 
खावे किंवा तुपाबरोबर मांसौदन खावा, असे एक विधान ब॒ह- 
दारण्यक उपनिषदात उल्लेखिलेले आहे. ी 

रामायणकालातही विविध प्रकारचे मांसपदार्थ लोक खात 


मांसाहार 


असत.भरद्वाजाच्या आश्रमात भरताच्या सैनिकांना विविध मांस- 
पदार्थ वाढले गेळे होते. सीतेने गंगा नदीला मांसभूतोदन अर्पण 
करण्याचा संकल्प केला होता. तसेच चित्रकूट पर्वतावर अस- 
ताना रामचंद्राने सीतेला स्वादिष्ट मांस दिले होते. त्या काळात 
श्राद्धाच्या वेळी ब्राह्मणांना मांसपदार्थ वाढण्याची पद्धत होती 

ज्या पश्मूंचे मांस लोक खात असत, त्यांचे मेथ्य (पवित्र) व 
अमेध्य ( अपवित्र) असे दोन प्रकार होते. वकरा, मृग व वराह 
हे मेध्य पू असून, त्यांचेच मांस देवतांना अर्पण करीत. मृगाचे 
मांस आर्यांना विज्लेप प्रिय होते. वनवासातील पहिल्याच दिवशी 
क्षुधापीडित रामलक्ष्मणांनी अनेक प्रकारचे मृग मारले, अशा 
प्रकारचे उल्लेख रामायणात आहेत. 

चरबी असणारे पक्षी आहाराच्या दृष्टीने श्रेयस्कर मानले 
जात असत. हंस, प्ल्व, क्रोंच व कुरर हे पक्षी त्यांवैकी प्रमुख 
होते. मोर, कोंबडा, इ. पक्षी व मासे हेही खाण्याचे प्राणी होते. 
मांस सुकवून ठेवण्याचीही कळा त्या काळच्या लोकांना अवगत 
होती. रामायणकाळी लोकांत मांसा: हार मोठ्या प्रमाणावर 
चाळू होता, तरी त्याला तेवढी प्रतिष्ठा नव्हती. जे क्षिमुनी 
कंदमुळे व फळे यांवर निर्वाह करीत, तेच श्रेष्ट मानले जात. 
महाभारतकाळी मांसभोजनाचा प्रचार श्रीमंत लोकांत अधिक 


हाता. याच काळात मांसाहाराचा निषेघही होऊ लागला होता. 


आध्यात्मिक उन्नती साधू इच्छिणाऱ्या व्यक्‍तीने तर मांसाहार 
करूच नये, असे महाभारतात स्पष्ट सांगितले आहे. मांस व 
मदिरा यांचा त्याग केल्याने अरवमेध केल्याचे पुण्य मिळते $ 
जो दुसर्‍याचे मांस लाऊन पुष्ट होतो, तो शेवटी दुर्गतीला 
जातो, असे नारदाने म्हटले आहे. 

अशा या निषेधांमुळे नित्या 
जात कमी होऊ लागला. पण | 
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भारतीय संस्कृतिकोडह 
गाणार्‍याने जन्मभर नाहो, तर निदान एक वर्ष तरी व क त 
र्याने उपाकर्मापासून उत्सरजनापर्यंत तरी मांस खाऊ नये, असेही 
सांगितळेळे आहे यावरूत असे दिसते, की वैदिक काळात काहा 
लोक मांसाहार हा आध्यात्मिक उन्नभतला प्रतिबंधक मानीत 
असत. वि 
उपनित्काळापासून यज्ञ-यागांचे महत्त्व कमी होऊ वा 
यज्ञ केल्याने स्वर्ग मिळतो, असे त्याचे फलन सांगितले होत 
त्याऐवजी तप आणि तत्त्वज्ञान यांच्या योगाने मोक्षप्राप्ती हात, 
असे या कालात क्हषिमुनी प्रतिपादन करू लागले. वानप्रस्थ व 
संन्यास आश्रमातील मुन्तींनी म 
केला. त्याचा प्रभाव 
दृष्टीनेही मांसाहार हीन मानल 


तत्त्वाला प्राधान्य दिळेले आहे 
प्राणिवध करता येणार नाही व 
' पर मांसही मिळणार नाही. अक्षया या 
साखळोमुळे बौद्ध व जेन धर्मांच्या अनुयायांना मांसाहार बंदच 
केसचा लागला. गोतम बुद्धाच्या काळात काही ठराविक दिवशी 
सासासाठी प्नुवध केरायचा नाही, असा नियम करण्यात आला. 
सम्राट अशोकानेही मांसाहारावर निर्बंध जारी केले आणि 
> ९ स्वत:ही पाळू लागला. तयाच्या आहारातील सूपासाठी 
नेहमी हजारो आत. त्याऐवजी फक्त दोन मोर व 
धाण्यांची हेत्या होऊ लागली. पुढे हीही 
_ र, असे त्याने प्रजेला आडवासन दिले. पुढे तर 
त्याने आपल्या राज्यात पक्षुपक्षी व मासे यांची हत्या बंद केली. 
असातील हिंसेला स्पष्ट विरोब उपनिषदे, महाभारत, मत" 
0 क नाही. पौराणिक काळातही यज्ञीय 
1. ससर्थक लोक होतेच. काही पुराणांनी मात्र मांसाहाराला 
रोध केला. भागवत पुराण हे त्यांवेकी एक महत्त्वाचे 
उरण होय. त्याने सांसाहाराच्या विरुद्ध जे प्रतिपादन न 

न वर पुष्कळ झाल . वैष्णव लोक 
तारा तरे तात वृत्तीच्या अध्यात्मवादी व्यक्ती क 
डो... झाल्या, 'तरी भोजनात रुचीला प्राधा 
"कंत मांसाहार भाळूच राहिला. आणि आजतागायत 
मोठ्या प्रमाणावर चालू आहे.[रा.का. स! 

1. स. ; प्रा. भा. सं. ] 


खंड सातवा 


उली एक ग्रामदेवता. कोकणात वर्‍याच ठिकाणी हिची 
माढा मंदिरे आढळतात. हिची मूर्ती चतुर्भूज किवा अप्ट- 
भुज असते. ही एका हाताने महिषासुराची जीभ ओढते आणि 
दुसर्‍या हातातील त्रिशूळाने त्याला भोसकते. हिच्या डोक्यावर 
मुकुट आणि गळयात माळ असते. कधीकधी ही महिषासुराला 
पायाखाली तुडवीत आहे, असेही दाखविलेले असते. सर्प, फुरसे 
वगेरे विषारी प्राण्यांचा दंश झाल्यास विष उतरावे म्हणून 
हिचे तीर्थ देतात. ते घेतल्याने कुष्ठ रोगही बरा होतो, असे 
समजतात. कित्येक ठिकाणी हिला सांतेरी असेही म्हणतात. 
पाहा - सांतेरी. [ चित्पावन ] 


माक एक चतुष्पाद प्राणी. माकडाला हनुमंताचा वंशज व 

छे आनवाचा पुवेज मानतात. काही वन्य जाती त्याला 
आपल्या टोळीचा देव समजतात. ओडिसा प्रदेशातल्या भुइ- 
यांच्या मते माकड हे सूर्याचे प्रतीक आहे. उत्तर भारतातल्या 
अनेक वसाहतींनी माकडाला आपल्या वसाहतींचा रक्षणकता 
मानले आहे व त्यासाठी त्याची मंदिरेही उभारली आहेत. ही 
मंदिरे सामान्यतः जलस्थानांजवळ असतात. पाण्यात होणाऱ्या 
अपघातांपासून माकडदेवाने आपले रक्षण करावे, असा त्यामागे 
हेतू असतो. माकड हा जात्याच विध्वंसक प्रवृत्तीचा पण बुद्धि- 
मान प्राणी आहे. माकड मनुष्यवस्तीत मरण पावले, तर त्याला 
पुजोपचार समर्यून समारंभपूर्वक दहन करण्याची प्रथा आहे. 
अनेक जाती-जमातींनी माकडाला देवकत्व दिले असले, तरी छोटा 
नागपुर प्रदेशातील बेहर, सह्याद्रीतळे कातकरी, इ. लोक माक- 
डांना मारून त्यांचे मास खातात. माकड आणि वानर यांच्यांत 
फरक केला जातो. पाहा - वानर. [ सु. वि. को. ] 


ल . स. चे १३ वे शतक) राजस्थानात देवत्व 
माकडजी ती यी पुरुष. हा चा मित्र आणि 
गुरुबंधू होता. देवजीप्रमाणेच हा वीरपुरुष होता. याने देव- 
जीला य॒द्धात खप मदत केली. याचा उत्सव आषाढ शुद्ध नव- 
मौला रात्री डोंगरावर साजरा केला जातो. पाहा - देवजी. 


[ मरु-भारती, ऑक्टोबर, १९५५ ] 


म > एक भटका व्यावसायिक वर्ग. हे लोक जातीने 
कडवाले कैकाडी आहेत. यांची वस्ती म्हैसूर, महाराष्ट्र 
आणि मध्य प्रदेश या भागांत आढळते. हे माकडाचे खेळ करून 
दाखवितात, म्हणून यांना माकडवाले असे म्हणतात. हाच यांचा 
प्रमुख व्यवसाय आहे. हे माकडांना शिकवून त्यांच्या कडून 
विविध खेळ करून दाखवतात. मुख्यत्वे नर माकडाकडून हे 
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साककम 


खेळ करवतात. त्यांत गाडी ओढणे, पलटणीत जाणे, नवरा- 
वायकोचे रुसणे-फुगणे, बायकोला मारणे, इ. कामे असतात. 
खेळ करणार्‍या माकडाच्या अंगात एक रंगीत कुडते, विजार, 
आणि डोक्याला एक शंक्‍्वाकृुती गोल टोपी घालतात. माकडी- 
णीला एक फाटके पातळ नेसवतात. 

हे दहा-पंधरा कुटुंबांच्या टोळया करून गावोगाव फिरतात. 
गावाच्या बाहेर माळावर पालात उतरतात. यांच्या वरोवर 
माकडे, गाढवे, बकरी, कोंबड्या, कुत्री, इ. प्राणी असतात. 

यांच्या बायका गोंदण्याचे काम करतात. शिवाय शिंदीचे 
खुळखुळे करणे, सुपे-टोपल्या दुरुस्त करणे, इ. व्यवसायही त्या 
करतात. कधीकधी हे लोक भिक्षाही मागतात. 

माकडवाल्यांच्या तोंडी बहुधा राम, हनुमान, इ. देवतांची 
गाणी आढळतात. त्यांतील एका गीताचा काही भाग असा- 

पेल्पा दिवशी बोलली गंगा ।॥ नका बायांनो, करू या दंगा । 

दशरथ राजाला जाऊन सांगा । 

घोडी उभी पाचोया रंगा, जु जु बाळा जु ॥ 

दुसऱ्या दिवशी बोलली भागा । निराकार होईल जागा । 

बायांनो तुम्ही चरणाशी लागा । 

चुड्याचे दान रामाला मागा, जु जु बाळा जु ॥ 

यांच्या बहुतेक चालीरीती केकाड्यांभ्रमाणे आहेत. पाहा - 
कैकाडी. [ म. ग्रा. स.;गां. गा.;म. लो. मा. पुष्प ४ थे ] 


केरळ प्रदेशातील एक देवी. हिची कथा पुढीलप्रमाणे 
माक्कम आहे- उत्तर मलबारमधील कुंजिमंगलम नावाच्या 
गावात कंटकोट्टू नावाचे एक नायर कुटुंब राहत होते. त्या 
कुटुंबात सात भावांच्या पाठीवर एक कन्या जन्मली. तिचे 
नाव माक्‍कम असे ठेवले. तिला लग्नानंतर चार मुले झाली आणि 
मग वैधव्य आले. मग ती माहेरी राहायला आली. सवे भावांचे 
माक्‍कमवर खूप प्रेम होते; पण भावजया मात्र तिचा तिरस्कार 
करीत. त्यांनी तिला नष्ट करण्याचे खूप प्रयत्न केले. परंतु 
ते सर्वे व्यथे ठरले. अखेर एके दिवशी त्यांनी माक्‍्कमवर 
व्यभिचाराचा आरोप केला. त्यामुळे मात्र भाऊ तिच्यावर चिडले 
व तिचा छळ करू लागले. त्या छळाला कंटाळून तिने आपल्या 
चारही मुलांसह विहिरीत जीव दिला. पुढे ती लोकांना साक्षा- 
त्कार दाखवू लागली. त्यामुळे लोक तिला देवी समजन भज 
लागले. कः 

आजही सत्यनिष्ठा आणि निर्दोषित्व या गुणांताठी केरळी 
जनता माक्‍कमला आदर्शरूप मानते. उत्तर केरळमध्ये कण्णनर- 
जवळच्या चाला शहरात माक्‍्करमचे मंदिर आहे. प्रतिवर्षी तिचा 
इथे उत्सव होतो. [ के. सा. द.; युगप्रभात, १ ऑगस्ट १९६३ ] 


माक्स म्यूलर फ्रोडरिश 


ट्र १८२३-१९०० इ. स. एक 
माक्स म्यूलर फ्रीडरिश च. प्राच्यविद्यापंडित आट 
शास्त्रज्ञ. जमंनीतील डेस्सो या गावी याचा जन्म झाला. त्याचा 
पिता विल्हेम हा जर्मन भाषेचा एक प्रसिद्ध कवी होता. त्याच्या 
आईला इंग्रजी, फ्रेंच व इटाल्यिन या भाषा उत्तम येत होत्या. 
आईप्रमाणेच हाही बहुभाषी होता. इ. स. १८४ १ मधे हा ल्पि- 
ज्िगि विश्‍वविद्याल्यातून मॅट्रिकची परीक्षा उत्तीणं झाला. 
त्यानंतर त्याने वळिन विश्वविद्यालयात संस्कृताच्या अध्ययनाला 
सुरवात केळी. याच सुमारास त्याने क्र॒ग्वे 
चाळू केला. इ. स. १८४४ मधे 
जर्मन भाषांतर छापुन प्रसिद्ध 


त्यामुळे त्याची गणना 
पंडितांत होऊ 


लागली. बंगाली भाषाही या सुमारास तो 
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भारतीय संस्कृतिकोह 


पके म्हणून काम करण्याची त्याची इच्छा होती. पण ती मात्र 
पुरी झाली नाही. 

ऑक्सफडं येथे असतानाच त्याने तोळनिक भाषाशास्त्र, 
क्रग्वेदाची सटीक प्रत व भाषांतर, चिप्स फ्रॉम ए जमन वका 
शॉप आणि सेक्रेड दुक्‍्स आफ दि ईस्ट या ग्रंथमाठेतील अनेक 
पांडित्यपुर्ण ग्रंथ, इ. साहित्य प्रसिद्ध केले. क्रग्वेदाची आवृत्ती 
काढण्यापुर्वी याने क्रक्‌प्रातिश्ाख्याचा सुक्ष्म अभ्यास करून, 
त्याचे जर्मन भाषेत भाषांतर केले. क्रग्वेदाची क्र्ग्वेदप्रकाश 
नामक सायणभाष्यासह सटीक आवृत्ती हे याचे महत्त्वाचे कार्य 
होय. या ग्रंथाचे मोठमोठे सहा भाग असून, ही आवृत्ती तयार 


करण्यासाठी त्याने फार मेहनत घेतली. त्या ग्रंथात त्याने क्रग्वेद- 
संहिता शामंण्यदेशोत्पन्नेनेड 


झस्लण्डदेशनिवासिना मोक्षमूलरभट्टेन 
संशोधिता गोतीर्थाभिधाने नगरे ' असे लिहिलेळे आहे. श्ामंण्य 
म्हणजे जमन आणि गोतीर्थ म्हणजे ऑक्सफडं होय. त्यात 
स्वत:च्या नावापुढे भट्ट असे पद लावले आहे. इ. स. १८६९ 
"प पुणे शहरात सातशे विद्वानांची एक परिषद भरवून 
तिच्यात या ग्रंथाची परीक्षा करण्यात आली. सर्व पंडितांनी 
त्याची प्रशंसा केली. आपल्या हस्तलिखित संहितेपेक्षा या पुस्त” 
असे म्हणून त्यांनी आपा” 


माविम... चर्‍्या ग्रवीवळत शुद करून वेतली, 
डा. माटिन हॉग याने लिहून ठेवले आहे. 


सुवोध व काव्यमय असल्यामुळे प 
बा, अनेक विद्वानांना वैदिक वाडमयाची गो 

ळल इ. स. १८५६ मध्ये त्याने संस्कृत साहित्याचा प्राचीन 
ड्‌ हास हा ग्रंथ लिहिला. 


कई. नच रैक्स ऑफ दि इस्ट हे त्याचे आणखी एक महत्त्वाचे 
हीय. या माळेचा तो प्रमख संपादक होता. या माळेत 


म्‌ 
एकण एकावन्न ग्र के त्यांच्या ह 
3 भग्रेथ प्रसिद्ध झाले आहेत. त्यांच्या द्वारे भारती 


काम याने केले. , 
पेण त्यापासुन काय दिकाल या 
तो- 


क चारशकतीचा इतिहास घ्या किवा आत्मज्ञान 
सरत्वाचा मान निविवाद मिळतो. भाषा; 
दंतकथा, तत्त्वज्ञान, रूढी किवा कायदे, 
संस्कृतीचा विचार करा; 
ना नसो, हिंदुस्थानाची कास धरावी 


म शानाबहृल्ची इतको सांगोपांग, उपयुर्क्त॑ 


षंड सातवा 


आणि बोधप्रद माहिती हिंदुस्थानाबा हेर मिळणे शक्‍य नाही. 

तौलनिक भापषाशास्त्राचे अध्ययन करीत असता संस्कृत 
भाषेचे विशेष महत्त्व याच्या ध्यानी आले आणि संस्कृतच्या 
ज्ञानाशिवाय भाषाक्षास्त्राचा अभ्यास अपूर्णच राहील, असे याने 
प्रतिपादन केले. 

तौलनिक धर्मशास्त्राच्या अध्ययनातही वैदिक धर्माचे श्रेष्ठत्व 
याला प्रतीत जाले होते. राष्ट्राच्या जीवनात वैदिक धर्माइतका 
दुसरा कोणताही धर्म एकरूप झालेला नाही, असे त्याला 
आढळून आले. विवाहादी सव संस्कार वैदिक वाडमयाला अनु- 
सरून करण्याची भारतीय लोकांची पद्धत त्याला वैशिष्ट्यपूर्ण 
वाटली. सर्व गोष्टींमुळे मारत, भारतीयलोक व संस्कृती 
यांबद्दल त्याला जिव्हाळा वाटू लागला. लो. टिळकांसारख्या 
थोर वैदिक पंडिताला राजद्रोहाच्या आरोपावरून शिक्षा झाली, 
तेव्हा शिक्षेची मुदत भरण्यापूर्वी त्यांना सोडविण्याच्या कामात 
याने पुढाकार घेतला. 

भारतीय पंडितांनी त्याच्या विद्वत्तेचा गौरव केला आहे. 
लो. टिळकांनी खास लेख लिहून त्याच्या विद्वत्तेविषयी प्रशा 
केळी आहे. स्वामी विवेकानंदांनी त्याच्या भारताच्या प्रेमा- 
बद्दलच्या आठवणी लिहिलेल्या असून, त्याचे व्यक्तित्व प्राचीन 
क््षिमुनींची आठवण करून देणारे होते, असे म्हटले आहें. 
[ लो. सा. रू.; सं. सं.; मोक्षमूलरकृत धर्मविषयक व्याख्यान ; 
वाचस्पती शास्त्री-आजकल, ऑक्टो. १९५४; अ. १. को. ] 


(१) एक प्राचीन प्रतिळोम जात. वैश्य पुरुष व 
मागध ल्ञत्रिय स्त्री यांची ही संतती आहे, असे कोटिल्य, 
गौतम, मनू आणि याज्ञवल्क्य यांचे मत आहे.उशनस व वैखानस 


>३ > न होय न 
म्हणतात, की वैश्य पुरुष व ब्राह्मण स्त्री यांची ही संतती हो 


बौधायनाच्या मते शद्र पुरुष व वेश्य स्त्री यांची ही संतती आहे. 
गृ स्त्री यांच्या संततीला 


विष्णुधर्मसूत्रात शूद्र पुरुष व क्षत्रिय 
मागध म्ह्टले आहे. शी 

खुष्कीच्या मार्गाने मागधांती व्यापार करावा, क्य मनूने 
म्हटले आहे. महाभारताच्या अनुशासन पर्वात यांचा बंदी ( भाट ) 
म्हणून उल्लेख आलेला आहे. स्कंद पुराणाच्या सह्याद्रिखंडा- 
तही यांना बंदी म्हटलेले असून, ते आलंकारिक गद्य, सहा भाषा 
ब कळा योत तिण्यणात वतात बक रय कालिकेचे 
भक्‍त होते. वैखानस म्हणतो, की शद्रांनीही यांच्या हातचे अन्न 
खाऊ नये. ते स्तुृतिपाठ करून, गाऊन किवा दौत्य करून आपली 
उपजीविका करीत. [ हि. ध.; भा. सा. इ- ] 


(२) मत्स्य पुराणात मगध देशातील लोकांना मागध म्हटले. 


विष्णुपुराणानुसार शकद्वीपात या नावाचे क्षत्रिय लोक होते. 
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मागधी भाषा 


धं एक प्राकृत भाषा. ही भाषा मगध जन- 
मागधी भाषा पदाची भाषा होती. अर्धमागधी, शौरसेनी, 
महाराष्ट्री व पैशाची या भाषांप्रमाणे मागधीतही स्वतंत्र साहित्य- 
कुती आढळतात. प्राचीन काळी बरीचशी शतके भारताचा 
राज्यकारभार मगघातून चालत असे. त्यामुळे मागधी भाषेला 
राज्यभाषेचे गौरवस्थान प्राप्त ज्ञाले होते. राजमहालातह 
ती बोलली जात असावी. वुद्धाने आपला धर्म जनांना ज्या लोक- 
ज्ञापेत उपदेशिला, ती भाषा मागधीच होती. पहिल्या संगोतीत 
त्रिपिटकाचे अनुग्रथन झाले, तेही मागधीतच. ते करणारा महा- 
काश्यप हा बौद्ध आचार्य मगघनिवासीच होता. 

मगघाचा दबदबा संपला, तेव्हा हळूहळू मागधीलाही गोणत्व 
येऊ लागले. तिचे अभिव्यक्तीचे सामथ्येही उणे पडू लागले. मग 
ती राजभाषा किंवा प्रतिष्ठितांची भाषा न राहता केवळ कारू- 
नाहूंची भाषा राहिली. म्हणूनच भरताने एक नियम सांगितला 
की, नाटकात सुरुंग खोदणारे, गवंडीकाम करणारे, अदवरक्षक, 
इ. पात्रांनी मागधीत बोलावे. 

मागधीची काही वैशिष्ट्ये अशी- 

(१) रच्या स्थानी ल. उदा० राजा - लाजा, पुरुष - पुलुरे. 

(२) सव ष॒ यांच्या स्थानी शु. उदा० शुष्क - शुश्‍क. 
समर -शमल. (३) क्षच्या जागी ष्क. उदा० पक्ष- पष्क. (४) 
ज च्या जागी य. उदा० जानाति - याणादी. जनपद-यणवद; 
जायते - यायदे. (५) पुंलिंगी आणि नपुंसकलिंगी आकारान्त 
शब्दांच्या कर्त्याचे एकवचनात एकारान्त रूप. उदा०नर:-- नले. 
(६) अहं (मी) च्या स्थानी आणि कधी कधी वयं (आम्ही) 
च्या स्थानी हगे असे रूप होते. 

काही विद्वानांच्या मते मागधी व पाली या दोन भिन्न भाषा 
आहेत. पण श्री. हवालदार त्रिपाठी यांनी त्या दोन भाषा एकच 
असल्याचे सप्रमाण दाखवून दिले आहे. ते म्हणतात - बौद्ध 
परिभाषेत वुद्धवचनाला परियाय असे म्हणतात. त्याचा अप भ्रंश 
पलियाय असा झाला. प्रथम अक्षर दीघं होऊन पारियाय असे 
झाले आणि त्याचेच संक्षिप्त रूप पाली असे रूढ झाले. बुद्ध- 
घोषाच्या ग्रंथातही पाली शब्दाचा प्रयोग भाषा या अर्थाने त 
करता बुद्धवचन या अर्थांनेच केला आहे. उदा० नेयं पालियं न 
अट्ठकथायं दिस्सती ( हे पालीत म्हणजे बृद्धवचनात दिसत 
नाही तसेच अठ्ठकथेतही दिसत नाही.) 

बुद्धधोषाने अट्ठकथा अनुवादिल्या त्या मागधीतच. गुरूची 
त्याला तशीच आज्ञा होती. समंत पासादिका या ग्रंथात तो 
म्हणतो - “सम्मा सम्बुद्धेन वुत्तपकारो मागधको वोहारो -- 
या ग्रंथात पम्स्क संबुद्धाने प्रयुवत अशा मागधीचा व्यवहार 
आहे.” चौदाव्या शतकानंतर पाली शब्दाचा बुद्धवचन हा अर्थ 


मागधी भाषा 


मागे पडला व तो शब्द भाषा या अर्थाने प्रचलित झाला. 

शाकारी, चांडाळी व शाबरी या मागघीच्या उपभाषा अस- 
ल्याचे प्राकृतानुशासन या ग्रंथात सांगितले आहे( १३. १५ ). 

माकेडेयानेही शाकारीला मागधीचे रूप मानले असून, चांडा- 
लीला मागधीची विकृती व शावरीला मागधी व शौरसेनी यांचे 
मिश्रण म्हटले आहे. पिशेल्ही म्हणतो की, मागधीच्या अनेक 
स्थानिक बोली होत्या. 

शूद्रकाच्या मृच्छकटिक नाटकातली संवाहक, स्थावरक, कुंभी- 
लक, वर्धमानक, भिक्षू, रोहसेन व शकार ही पात्रे मागघी भाषेत 
बोलतात. उदा०- 

हकार:- (टाळी वाजवून हसत ) भावे । भावे । पेक्‍्व 
दाव ! अन्तलेण ज्ञुधिणिद्धा एशा गणिआदालिआ णं । जेण मं 
भणादि, एहि शन्तेलि किलिस्तेशि त्ति। ह्गे ण गासन्तलं ण 
णगलन्तलं वा गड़े । अज्जके ! शवामि भावइञ कोक अत्तण- 
केहि पादेहि । तव ज्जेव्य पश्‍चाणुपठिच आए आहिण्डन्ते शन्ते 
किलिन्ते ह्यि संवृत्ते । 

अर्थ - भाव, भाव, पाहा एकदा ! माझ्यावर अंत:करणा- 
पासून प्रेम करणारी ही गणिकेची कन्या. ती मला म्हणते, * ये, 
तू दमला आहेस. गळून गेला आहेस.” पण मी कोणत्या दुसर्‍या 
गावाला गेलो नाही की नगराला गेलो नाही. गणिके, मी 
विटांच्या मस्तकाला पायांनी स्पर्श करून शपथेवर सांगतो, की 
मी तुझ्याच मागे मागे हिंडण्याच्या कारणामुळे थकून गेलो आहे. 

शाकुंतल नाटकात दोन्ही प्रतीहारी, धीवर आणि शकुतलेचा 
छोटा पुत्र सवदमन; मुद्राराक्षसात जैन साधू , दृत आणि सिद्धा- 
थेक व समिद्वा थक आणि वेणीसंहारात राक्षस व त्याची स्त्री 
ही पात्रे मागघीत बोलतात. 

वररूची व हेमचंद्र यांनी आपल्या व्याकरणग्रथांत मागघीचे 
विशिष्ट नियम सांगून, शेष नियम शौरसेनी प्रमाणे समजावे, 
असे म्हटले आहे. त्यावरून असे वाटते, की पुढच्या काळात 
शोरसेनी भाषेचा मागधीवर खूप प्रभाव पडला आणि मागधीचे 
*प बर्‍याच अंशी अस्पष्ट झाले. [ प्रा. सा. इ.; बो. ध. बि. ] 


(१) चेत्रादी गणनेतला अकरावा मास. या महि- 
साध रि ५ व्य 
, न्याच्या पौणिमेस किवा तिच्या आगेमागे मघा नक्षत्र 
मते म्हणून याला माघ अश्ली संज्ञा मिळाली आहे. तप हे याचे 
त्यापुर्वीचे नाव होय. हा शिशिर क्तुचा पहिला मास आहे. या 


महिन्यातील धार्मिक कृत्ये अशी - 
माघ शद्ध 


** घेतुर्थीला तिल्चतुर्थी म्हणतात. या दिवशी प्रदोष- 
काली नक्‍्तत्रत हन धुंडा देवीची पूजा करावी, असे सांगितले 
धुंडिराजाची शजाही विहित आहे. हिलाच उमा- 
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चतुर्थी असेही नाव आहे. या दिवशी कुंद पुष्पांनी गौरीची पूजा 
करावी; तिला गूळ, मीठ व यावक या पदार्थांचा नंवेद्य दाख- 
वावा; तसेच सुवासिनी, ब्राह्मण व गाई यांचीही पूजा करावी, 
असे विधान आहे. हिलाच कुंदचतुर्थी असेही म्हणतात. या दिवशी 
म्रदोषकाली कुंद पुष्पांनी ज्िवाची पुजा करायची असते. माध 
शुद्ध पंचमीला वसंतपंचमी किवा श्रीपंचमी म्हणतात. त्या 
दिवशी कुंद पुष्पांनी लक्ष्मीची पुजा करावी, असे दिधान आहे. 
साध शुद्ध सप्तमीला रथसप्तमी म्हणतात. या दिवशी सूर्य" 

शेजा करून सुर्याला पायसाचा नेवेद्य दाखवायचा असतो. 
साव शुद्ध अष्टमीला भीष्माष्टमी म्हणतात. त्या दिवशी 
भीष्माच्या उद्देशाने शाद्ध करतात. माघ शु. द्वादशीला तिलांची 
उत्पत्ती झाली, असे सांगितले आहे. या दिवशी उपवास, तिलस्नान, 
तिळांनी श्री कष्णूची पुजा, तिळांचा नेवेद्य, तिळांच्या तेलांचा 
ध्व होम, तिल्दान व तिल्भक्षण हे विधी करतात. 
५6 तय, कांबळे, कृष्णाजिन, तांवडी वस्त्रे 
- मा जोडा, पांघरूण, इ. वस्तु दान द्याव्या, असे सांगितले 
मरन सी शी शमाप्तीही याच दिवशी करतात. या किवी 
"७७ स्नान विशेष फलदायी मानलेले आहे. 


माघ मासाचे एक सांकेतिक चित्र 


या दिवशी ८: ग्री 
शभकोणम्‌च्या महासरोवरात स्नान करण्यासाठी : 


खंड सातवा 


असंख्य भाविक जमतात. या दिवशी गंगायमुनादी नऊ पवित्र 
नद्यांचे जल या सरोवरात येते, अशी समजूत आहे. या दिवक्ली 
काही लोक विष्णूची पूजा करतात व ब्राह्मणभोजनही घालतात. 
या पौणिमेला शनी मेष राशीत, गुरू व चंद्र सिह राशीत आणि 
सूर्य श्रवण नक्षत्रात असेल, तर अद्षा योगाला महामाधी म्हण- 
तात. हा दिवस स्नान-दानादी कृयांना विशेषेकरून विहित 
आहे. काही लोक या दिवशी लक्ष्मीचे प्रतीक म्हणून दिव्याची 
पुजा करतात व श्रीं या बीजमंत्राचा जप करतात. काही घरा- 
ण्यांतून या दिवशी कुल्धमंही असतो. त्यात देवीला नवान्नाचा 
नेवेद्य दाखवून ब्राह्मण-सुवासिनींना भोजन घालतात. 
माघ वद्य अष्टमीच्या दिवशी व नवमीच्या दिवशी अष्टका- 
धाद्धे करतात. 
माघ वद्य चतुर्दशी ही महाशिवरात्री होय. या दिवशी उप- 
वास, पर्वस्नान, शिवपूजा, इ. धामिक कृत्ये करतात. या दिवशी 
सूर्योदयापूर्वी यमतर्पण करावे, असे सांगितले आहे... _ 
माघ अमावास्या ही युगादी तिथी आहे. त्या दिवशी अपिडक 
श्राद्ध करतात. त्या दिवशी दततारका नक्षत्राचा योग असल्यास 
तो मोठा पुण्यकाऴ ठरतो. या योगावरही श्राद्ध करतात. ही 
अमावास्या सोमवारी सकाळी असेल, तर त्या दिवशी विशेषे- 
करून तमिळनाडमधले स्त्री-पुरुष अश्‍वत्याची पूजा करून त्याला 
प्रदक्षिणा घालतात व दाने देतात. [ ध. सि-; नि. सि; हि. ध.] 
(२) (इ. स. च्या ७ व्या शतकाचा उत्तरावे) एक संस्कृत 
महाकवी. * शिशपालवध ' या महाकाव्याचा व! माघाने 
आपली अल्पस्वल्प माहिती काव्याच्या शेवटी शवर्णनात 
दिली आहे, ती अल्ली - 
श्रीवर्मळ नावाच्या राजाचा सुप्रभदेव नावाचा एक म घान 
मंत्री होता. त्याचा पुत्र दत्तक. दोघेही पिता-पुत्र परोपकारी, 
उदार आणि सत्त्वश्लील होते. दत्तकाच्या परोपकारी वृत्तीमुळे 
लोका'त्याला' तर्वालंयवत्त गते म्हणव माव दाया, पतात. 
पुत्र होय. माघ हा श्रीमाळी ब्राह्मणकुलात भिन्नमाळ (गुजरात) 
येथे जन्मला. त्याचे घराणे गर्भश्रीमंत होते, असे दिसून येते. 
कारण माघाचे बालपण व तारुण्य वैभव-विलासात व्यतीत 
झाले असावे, असे त्याच्या काव्यातील विलासवणंनांवरून 
अनुमानिता येते. घराण्याची दानशूरता त्याच्या ठिकाणी परा- 
ष्ठेला गे च ने संपत्तीचे दान केले 
काष्ठेला गेली होती. त्याने मुक्‍तहस्तात 
आणि अखेरीस तो निष्कांचन झाला, अशी कथा आहे. वीची 
ठ वेदान्त, साहिर राजनीती, इ. चचा 
व्याकरण, न्याय, वेदान्त, साहित्य, ह 
॥ त्याच चा शब्दखजिनाही प्रचंड 
तो प्रगाढ पंडित होता. त्याच्या जवळ टनी महे गीन 
होता. “ नवसर्गंगते माघे नवः शब्दो न य मी 
नऊ सर्गात सर्वे शब्दसंपदा येऊन गेल्यात 
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कोणताच शब्द नवा किवा अपरिचित उरत नाही, अशी त्याच्या- 
विषयी एक अतिशयोक्ती रूढ आहे. 

माघकवीविषयी भोजप्रवंधातळी एक आख्यायिका डॉ. के. 
ना. वाटवे यांनी दिली आहे, ती अशी - 

माघाच्या बाळपणी एका ज्योतिषाने त्याच्याबद्दल असे 
भविष्य वतविले होते को, ' हा मुलगा आपल्या आयुष्याचा वराच 
भाग वैभवात आणि अतिसमृद्धीमध्ये घालवील. पण शेवटी ते 
वैभव नष्ट होऊन त्याला विपन्नावस्था येईल व पायाला सूज 
येऊन त्यातच त्याचा अंत होईल. ' ग्रहांना संतुष्ट करण्यासाठी 
माघाच्या बापाने पुष्कळ दाने दिली; जप,श्यांती इत्यादिकांत अमूप 
पैका ख्चिला व त्यामुळे आता आपल्या पृत्राची विपत्ती खास 
टळली,अद्या समाघानातच तो निवतेला. पुढे माघाचे शिक्षण झाले. 
नंतर त्याने ' शिशुपाल्वध * नावाचे काव्य लिहून विद्दज्जनांना 
आडइचर्यचकित करून टाकले. त्याने वेभवाचे दिवस स्वतः उप- 
भोगले व याचकांनाही दातांनी संतोषविले. पण भविष्य हे अट- 
ळच होते. अखेर त्याला अठरा विश्वे दारिद्रथाने गाठले. आपल्या 
माणसांत तोंड दाखविण्याची त्याला लाज वाटू लागली. म्हणून 
तो पत्नीस घेऊन धारानगरीस गेला. एके दिवशी त्याने आपल्या 
भार्येजवळ आपल्या “ शिशुपाल्वध ' काव्याची पोथी दिली व 
तिला म्हणाला, “ ही भोजराजास अपेण करव तो जे द्रव्य 
देईल ते घेऊन ये. ” त्याप्रमाणे ती राजसभेत गेली. राजाने 
त्या पोथीत कोठेतरी एक शलाका घालून हाती आले ते पान 
उघडले व पाहातो तो त्यावर एक इलोक निघाला. ते उष:कालचे 
वर्णन होते. कवीश्‍वराने त्यात म्हटले होते, “ आता चंद्रविकासी 
कुमुदे मावळली आणि सूर्यविकासी कमळांना तजेला चढला. 
उडूक पक्षी हिरमुसला पण तिकडे चक्रवाक आनंदला. चंद्रमा 
इकडे अस्ताला गेला तर तिकडे सहत्कराचा उदय झाला. 
काय पाहा ! विधिविलसिताची करणी किती विचित्र असते 
ती! ” (शिशु. ११.६४). हा श्‍लोक पाहून राजाला परा- 
काष्ठेचा आल्हाद झाला. (त्या इलोकात माघाने आपल्या पडत्या 
काळाचा जो सूक्ष्म ध्वती गोवून दिला आहे तो राजाला उमगला 
असावा). तो गहिवरून उद्गारला. “ या सबंध काव्यग्रंथाची 
गोष्ट तर राहोच; पण या एका इलोकाचे मूल्य ही सर्व वसंधरा 
आहे! या ठिकाणी “ ही ' हे सखेद आश्‍चर्य दश्षविणारे अव्यय 
इतके चपखल बसले आहे, की या एका अव्ययाच्या जडणीसाठी 
मी पारितोषक म्हणून कवीला एक लक्ष द्रव्य देतो.? 

माधभार्था ते द्रव्य घेऊन घरी येत असता वाटेत 
याचकांनी तिच्याजवळ माधाच्या दातृत्वाची प्रशंसा करून द्रव्य 
मागितले. तिच्याने नाही म्हणवेना. तिने ते सर्व द्रव्य त्यांना 
दिले व आपण गेली तशी परत आली. तिने साघाला घडलेला 


(पुर्वीच्या) 


माघ 


वृत्तान्त सांगितला. त्यालाही भायेंच्या उदारतेचे कौतुक वाटले. 
भार्या पहाते तो माघाच्या पायाला सूज आलेली ! इतकयात 
दुसरा एक याचक दारी आला. त्याला द्यावयाला काही घरात 
आहे काय असे माघाने विचारताच डोळ्यांतील अश्रूंनीच तिने 
“ नाही * असे मूक उत्तर दिले. ते पाहून माघाने धरणीवर देह 
टाकला व क्षणार्धात त्याचे प्राणोत्क्रमण झाले. सकाळी हा वृत्तान्त 
भोजाला समजताच तो म्हणाला. '* श्रीमाळू नगरात राहणारे 
येवढाळे धनिक माघाचे प्रत्यक्ष आप्त असता भुकेने अशा नर- 
रत्नाला मरण यावे यापेक्षा शरमेची दुसरी गोष्ट कोणती ? 
येथे सुसंस्कृत होक राहत नसून क्रूर भिल्ल राहतात, असे सम- 
जून श्रीमालाला मी “ भिल्लमाल हे नाव आजपासून देतो. ” 
पुढे त्याचे भित्ममाळ असे रूपांतर झाले. हा गाव गुजरात व 
मारवाड या प्रांतांच्या सरह्द्दीजवळ गुजरातमध्ये आजही या 
करुण कथेची साक्ष देत उभा आहे. पाहा - शिश्युपालवध. [ सं. 
सा.इ.; सं. का. पं.; सं. क. द. ] 


र. पुर्व बंगालमधील एक व्रत. हे ब्रत सौभाग्यवती 
माधमडल स्त्रिया व कुमारिका करतात. या ब्रतात सूर्याची 
उपासना असते. सतत पाच वर्षेपर्यंत माघमासात 
वयाच्या तिसर्‍या, चौथ्या वर्षांपासुनच मुली या 
करतात. त्यासाठी त्या सूर्योदयापूर्वी उठतात व 
तिथे एखादी वडील्धारी स्त्री अथवा मुल्गी 
हातात फुळे घेऊन मुली ते मंत्र म्हणतात. या 
न्यपणे सूर्याचे बालपण, तारुण्य, विवाह, 
असतात; त्याचप्रमाणे स्त्रीजीवनाच्या सुखदु:खाचे आविष्कारही 
त्यांत असतात. मुली नदीवरून घरी आ 

सूर्याची चित्रे काढतात. दरवर्षी ए 
प्रत्येक चित्राचा रंग निरनिराळा 
म्हणजे मुली खिरापत वाटतात. वाटून राहिलेली 


आल कच ॥ खिरापत 
झे करून अ वाटून धंतात. [ इं, फो. लो ] 


हे व्रत करतात. 
ब्रताला प्रारंभ 
नदीवर जातात. 
त्यांना मंत्र सांगते. 
। मंत्रांमधून सामा- 


नंतर सूर्याला नमस्कार करा या 
हे स्नान भिन्न आहे, तर 


२८२ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


माघ महिन्यातील पुण्यस्नान. या स्नानाचा 
मावणयात कळ आणि समाप्ती केव्हा करावी, याविषयी 
वरेच मतभेद आहेत. ब्रह्म पुराण व पद्म पुराण यांच्या मते पौप 
शद्ध एकादशीला या स्नानाला प्रारंभ करून, माघ शुद्ध लवी 
शीला किवा पौणिमेला त्याची समाप्ती करावी. तथापि पोर्ष 
पौणिमेला प्रारंभ करून माघी पौणिमेला याची समाप्ती कर 
"याचा प्रवात रूढ आहे. वा 
महिनाभर सतत स्नान करणे अशक्य असेल, तर कका, 
तीन, दोन किवा एक दिवस तरी स्नान करावे, असा पय 
आहे. हे तीन दिवस म्हणजे मकरसंक्रांत, उयद्फोसी १ 
माधी पौणिमा हे होत. या तीन दिवसांच्या निवडीतही अंत 
मतमतांतरे आहेत. 
स्नान शक्‍यतो 
उष्णोदकाने कराय 
नही ऊन पाण्याने 
स्नानासाठी विहीर 


शीतोदकाने करावे. पण हे शक्‍य़ नसेल री 
छा हरकत नाही. जो माणूस धडधाकट म 
स्नान करतो, त्याचे स्तान निष्फळ क: 
» तेलाव, नदी, डोंगरातील जलादाय, संग क 
गंगा व प्रयाग ही स्थाने क्रमाने अधिकाधिक प्रशस्त होत- मा री 
ज्या जलाशयात स्नानाला प्रारंभ केला असेल, त्याच जलारश : 
वात समाप्तीपर्यंत ते करायला पाहिजे, असा निबंध आहे. परया 
यापुर्वी नक्षत्रे दिसत असताना केलेले स्नान उत्तम, नक्षत्रे क 
पावल्यानंतरचे स्नान मध्यम आणि सूर्यादयानंतरचे स 
कनिष्ठ होय. 


स्नानाला प्रारंभ केरताना पुढील मंत्र म्हणायचा असतो” 
इ-खदारिद्रथनाशाय श्रीविष्णोस्तोषणाय च । 
प्रात:स्नानं करोम्यद्य माघे पापविनाऱशनम्‌ ॥ 

मोन घरून स्नान करावे, नंतर सुर्याला अध्ये द्यावे; कोणत्याह 


*हाशयात स्नान केले तरी प्रयागाचे स्मरण करावे; स्ताना 
आधी किंवा नंतर शे 


दान करावे, ब्रह्मचर्याने कट तीळ 

पाळायचे असतात. समाप्तीच्या र्थतां 

चरू न 
*्व त्‌प यांचे |: 


री मंत्राने प्र 
टॅकन करतात. नंतर पुढील मंत्राने 
केरतात- 


दिवाकर जगच्नाथ प्रभाकर नमो$्स्तु ते । 
परिपुर्ण उरष्वेह माघस्नानसुष:पते ।॥। 


लाक अशी” 
दिवा पणात या ब्रतासंबंधी कथा आली आहे, ती अर्श, लॉ 
लीप न 


वाचा राजा एकदा शिकारीसाठी रानात र्त 
सता तिथे त्याला एक तळे दिसले. त्या तळयात त्यात तिथेच 
केळे आणि मारलेल्या पशूचे मांस खाल्ले. त्या रात्री तो हह. 
राहिला, सऱ्या दिवशी पहाटे तो शिकारीला निघाला णाला. 
त्याह्रा हारीत नावाचा क्रूषी भेटला. तो राजाला म्ह 


खंड सातवा 


“ आता माघमास चालू आहे. अश्या वेळी स्नान करायचे सोडून 
तू हे दुसरेच काय करीत आहेस ?' मग राजाने त्याला माघ- 
स्नानाचे माहात्म्य विचारले. हारीत म्हणाला. ' मला आता वेळ 
नाही. या विषयी तू वसिष्ठ क्रपीला विचार. ' राजाने वसिष्ठा- 
कडे जाऊन त्याला माहिती विचारली. वसिष्ठ म्हणाला. “ हे 
राजा, माघस्नान करणाराला स्वर्ग मिळतो, महादानाचे पुण्य 
लाभते; त्याची सर्व पापे नष्ट होतात. पूर्वी अदितीने बारा वष 
माघस्नान केले, म्हणून तिला बारा आदित्य हे पुत्र झाले (उ. 
ख. १२५) [ हि. घ.; व्रतराज; नि. सिं. ] 


७ एक विधी. याच्याविषयी दोन मते क या 
गाध्यावत वद्य सप्तमी, अष्टमी व नवमी या तिथींना हा 
विधी करावा, असे नारायणाचे मत आहे. दुसरे मत असे, की 
माध्यावर्ष हा अष्टकांसारखा एक विधी असून, तो भाद्रपद वद्य 
वयोदशीला करावा. या विधीच्या नावाविषयीही विद्वानांत मत- 
भेद आहेत. म. म. काणे यांच्या मते माध्यावर्षे किवा मघावर्ष 
हे या विधीचे नाव असून, त्याचा अर्थ पावसाळयात चंद्र मघा 
नक्षत्रात असताना केलेले श्राद्ध असा आहे. भाद्रपद वद्य त्रयोद- 
शीला, चंद्र मघा नक्षत्रात असताना केलेले श्राद्ध पितरांना तृप्त 
करते, असे विष्ण, मन, इ. घर्मशास्त्रकारांचे सांगणे आहे. 
(विष्णुधर्मसूत्र ७८५२-५३; मनु. ३.२७३; याज्ञ. १-२६) 
यावरूनच पुढे महालयश्राद्वाची कल्पना निघाली असावी. 
[ हि. ध.] 


माळव्यातील॑ एक नृत्यनाट्य. माच शब्दाचा त 
भाष अर्थ मंच किवा रंगमंच, नाटयमंडप असा आहे. पुढे 
माच या कझाह्वावरून त्यावर सादर केल्या जाणार्‍या नृत्यनाट्या- 
लाही माच असेच नाव मिळाले. कहि री 

माच उभारणे हे या नृत्यनाट्यातले पहिले काम असत. ९ या 
साठी प्रत्यक्ष नत्यनाट्याअगोदर काही आठवडे एका छुभ मुर 
वर्‌ गावातील अथवा गावाबाहेरील एखाद्या मोकळ्या जागी 
एक स्तंभ उभा करतात. या वेळी माच नाट्यातील अभिनेते व 
त्याच्याशी संबंधित असणारे अन्य कार्यकते एकत होऊन आपल्या 
गुरूच्या हस्ते या स्तंभाची पूजा करतात. आस्मपल्लन, शा 
गूळ व रक्‍तवर्णी वस्त्र या वस्तू पूजेला आवश्‍यक असतात. हे 
पजा चाल असताना सातत्याने ढोलकवादन सुरू असते. ८ > 
नाट्य यशस्वी व्हावे म्हणून या पूजाविधीत त्या स्तंभा 
प्राथना केली जाते. 

मग तिथून जवळच दुस 
एक भक्‍कम मंडप उभारतात. त्यावर 


र्‍या जागी पाच ते दहा फूट उंचीचा 
आधारासाठी फळ्या 


२८रे 


माचं 


टाकून, वर एखादी शुभ्र चादर ताणून तिचे आच्छादन देतात. 
चादरीवर रंगींबेरंगी कागदांची फुळे चिकटवतात. मंचाच्या 
चारही बाजूंना रंगीत पाने, लाल-पिवळ्या वस्त्रांचे तुकडे, 
आंब्याची पाने आणि त्या त्या क्ररतुत फुल्णारी फुले यांच्या 
झालरी लावतात. हा मंच चारही दिशांनी मोकळा असतो. 
मंचाच्या व्यवस्थापनासाठी त्याच्या दोन्ही बाजूंना २1२ 
पाट व समोर वेदीचे चार खांब पुरतात. या चार खांबांजवळ 
१६ तरुण, १ जमादार, १ ठाणेदार आणि १ बादशहा बसतो. 
पुढच्या एका विशिष्ट अंतरावरील पाटाला “ बारह घाट के 
पाट ' असे म्हणतात. इथे माचमंडळीचे काही विश्वासु कार्यकर्त 
व अभ्यासु अभिनेते उभे राहतात. हा पाट ज्या रेषेत असतो, 
त्याच रेषेत रंगमंचासंनिध असा दुसरा एक पाट असतो. त्याला 
: टेक का पाट ! अशी संज्ञा आहे. इथे गायक व नतेक यांना 
सूरसाथ करणारे लोक बसतात. मंचाच्या एका बाजूला काही 
जाणते वृद्ध कलावंत बसतात व नृत्यनाट्याच्या वेळी गायक, 
वादक आणि नतेक यांच्या काही चुका झाल्या, तर त्या नेत्र- 
पल्लवी-करपल्लवीच्या साहाय्याने दुरुस्त करतात. माच- 
नाट्याच्या मूलप्रवतकाचे आसनही याच मंचावर एका बाजूला 
असते. त्याला गुरूचे आसन असे म्हणतात. त्यावर कोणी वसत 
नाही. मंचाच्या तीन कोपर्‍यांत तीन मशाली लावून प्रकाश- 
योजना साधली जाते. अर्थातच आता ज्या गावात वीज पोचली 
आहे, तिथे मशालीची आवश्यकत! नसते. माच नाट्याच्या या 
रंगमंचव्यवस्थेत वेशभूषा-रंगभूषागृहाला स्थान नाहो. मख्य 
रंगमंचाच्या आसपास कुठेही पात्रे आपली वेश्भूषा-रंगभूषा 
करतात. रंगमंचाच्या तीनही बाजूंना प्रेक्षक बसतात. रंगमंच सर्व 
बाजूंनी मोकळा असल्यामुळे प्रेक्षकांना कुठूनही नृत्य पाहता येते. 
माच नाट्याच्या आरंभी त्या नाट्याशी संबंधित असणारे 
सवे कार्यकत॑ व कलावंत गणपती, भेरूजी व माचनाटयलेखक 
यांना वंदन करतात. त्याचप्रमाणे त्या त्या नगरातील देवतां- 
नाही अभिवादन केले जाते. 
यानंतर भिश्‍ती रंगमचावर येऊन जलसिंचन केल्याचा अभि- 
नय करतो. त्या वेळी तो पुढील गीतपंक्‍ती म्हणतो - 
आया हूं भूपाली भिडतो १ भूपाल सेर से चल कर 
आयो उज्जेन सेर देखूंगा बस्ती ॥। 
अरे भरवा लो पानो छानो कर लायो रे समन्दर तौर से 
सोना को म्हारी भसक बनो रे कंचन डोल 
म्हारी मसक का पानो जो पीले वा घर क 
भिश्ती गेल्यावर एक स्त्री येते व ती माचना 
गुरूचे स्तवनगीत म्हणत म्हणत रंगमंचावर बिछ 
ल्याचा अभिनय करते. या वेळी तौ आपल्या 


संढाया । 

र दूं साया ॥ 
ट्यलेखकाच्या 
यत अंथर- 
घरच्या हला- 


माच 


खीच्या गोष्टीही श्रोत्यांना ऐंकवते व त्यांची सहानुभूती संपादन 
करते. ती जवळजवळ अर्धा तास रंगमंचावर असते. 

त्यानंतर पुन्हा सर्वजण देवी व गणपती यांना वंदन करतात. 
मग अगोदर देवीचा पुजारी व त्याच्या पाठोपाठ स्वत: देवी 
रंगमंचावर प्रवेश करते. देवी सर्वे कलावंतांना आशीर्वाद देते. 
एवढे झाल्यावर सर्वजण गुरूचा जयघोष करतात व मग मुख्य 
नाट्याला आरंभ होतो. 

माचनाट्यलेखक किंवा ते सादर करणारा दिग्दर्शक सादर 
केल्या जाणाऱ्या नाट्याच्या संवादवह्या घेऊन अभिनेत्याच्या 
मागे मागे चालतो व स्वत:च संवाद म्हणतो. अभिनेता फक्त 
त्यानुसार अभिनय करतो व मधून मधून ध्ह्पद घरून सूर 
ओढतो. 

बालमुकुन्द गुरू हा पहिला माचनाटघळेखक होय. त्याच्या 
व्यतिरिक्त नानूराम शेखावटी, कालूराम उस्ताद, भेरू गुरू, इ. 
माचकार सुप्रसिद्ध आहेत. अलिकडे सेवाराम परमार, राघा- 
किशन, नाथूसिह उस्ताद यांनीही काही माचनाट्ये लिहिली 
आहेत. [ लो. घ. ना. प.; मा. उ. सा. ] 


५ आंध्र प्रदेशातील एक प्राचीन नगर. हे नगर इथल्या 
माचेले र डोल 


न मंदिरांसाठी प्रसिद्ध आहे. ही मंदिरे तीन वीर 
पुरुषांची असुन, त्यांची नावे मंदिरासमोरच्या एका स्तंभावर 
कोरलेली आहेत. या देवाल्याचे शिल्पकाम कन्नड कारागिरांनी 
केळे आहे. या तीन मंदिरांपैकी एका मंदिराच्या |: 
भारतातील आणि भागवतातील देखावे चित्रित 
दुसर्‍या मंदिरात रामायणातील प्रसंग दाखविले आ 
प्रसंग तांबड्या पाषाणावर कोरलेले असून 
एका पाषाणाला हस्तस्प्श केला, तर त्यातून एक विशिष्ट स्वर 
निघतो. हा स्वर हंपीच्या विठ्ठलमंदिरातील संगीतमंडपाच्या 
स्तंभाची आठवण करून देणारा आहे. याच मंदिराच्या शिख- 
रावर कामशास्त्रातील चौसष्ट आसनांच्या आकृत्या खोदलेल्या 
आहेत. हे देवालय आदित्येशवराचे आहे. [ श्री. यशोदादेवी-ज. 
आं. हि. रि. सो. २६, १ ९६७०-६१, ] 


भतीवर महा- 
केलेले असून, 


र हेत. हे सर्व 
, त्यांपेकी कोणत्याही 


माही एक जात. यांची वस्ती कोकणभागात आणि ग्‌ 
रातमध्ये समुद्राच्या किना 


च्यात विधवा धाकट्या 
>"* देष्ण, चेत्य व हिरवा या देवांना हे 
वय ब्राह्मण असतात. हे मृताला जाळतात 

] 


करतात. [ म.इ.जा 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


ः>_ नवद्वीपाच्या परिसरातील एक प्रसिद्ध पुण्यस्थल. 
माजदा याला सप्तषींचे भजनस्थल मानतात. कारण इथे 
सात कूषींच्या नावाने सात टेकड्या दाखविल्या जातात. या 
टेकड्यांच्या दक्षिणेला वाहणाऱ्या जल्धारेला गोमती म्हणतात 
आणि तिच्या किनार्‍यावर नैमिषारण्य आहे, असे मानतात. 
तिथल्या लोकांची अश्ली श्रद्धा आहे, की भव्रिष्यकाळी श्ौनकादी 
कपी इथे चेतन्यभागवत श्रवण करतील. [ नवद्वीप ] 


१ पंजाब प्रदेशातील एक बोली. अमृतसर, लाहोर १ 
क) 'एसदासपुर हा भाग माझा या नावाने ओळखला 
जातो. त्यामुळे या भागातील बोलीला माजी अशी संत्ञा आहे. 
अमृतसरी, लाहोरी व गुरुदासपुरी असे या बोलीचे तीन कक, 
आहेत. रावी व चिनाब यांच्या दुआवातील बोली ही अमृत 
'हिपून प्रतिद्ध आहे. या वोलीत व चे उच्चारण व असे करतात 
उदा० बारी > वारी. बाढ >< वाढ. इत्यादी. भाई शब्दांचा 
उच्चार अमृतसरीमध्ये भाऊ असा होतो. 


होरी भा व नि ग्‌ 
लाहोरी भाषा शकरगढ आणि सियालकोटचा काही भा 
यात प्रचलित आहे. 


एर्दासपुरी ही एरुदासपुर, जंडियाला आणि लोप्पा या 
भागात बोलली जाते. 

माझी भाषेत पुत्र, सुत, रात्री, इ. संस्कृत शाब्दांचे पत्त 
सुत्तर 


"२. रात्तर असे प्रयोग आढळतात. [मै धर. पं. ] 


ब एक प्राची डा फौैजी- 
माझारा * माघोन स्थान. हे गाव उत्तर प्रदेशात 


जि ल्ह्य रन रत 
मातेचा बाद जिल्ह्यातील अकबरपुर नावाच्या तालुर्व* डी 
पा त हे शीव दोहती क्षेत्र या नावाने प्रसिद्ध आहे. 


> जवळ दोन ओहोळां 


र ळी 
चा संगम झाला आहे, म्हणून या 
हे नाव मिळाले, 


री ळर [ता” 
र असे सांगतात. श्रावण आपल्या माती. 
रीती पाणी आणायला गेला असता दशरथाच्या नाह 
क तो या जागी, अशे सांगतात, स्वामुळे या वती 
पाविच्य लाभले आ; > दरथॉला पु 
प्राप्तीसाठी हेत हे. त्याचप्रमाणे द 


महर ७. स्थान कारणीभत झाले ; म्हणूनही हळ 
त्व दिले जाते. [ स. भा. भर व. ] 


मारळादेवी काही कोकणस्थ लोकांची ही कुलदेवी व 
कुळाचाराच्या क शाहहा कुणबीण आहे, असे समजतात. ना 
वतात. मागे ताने कुणबीण सवाष्णही जेवायला झया 
बी ताणे दिवाळी, लग्नकार्य, गर्भाधान, इ. प्रर्सर्ग चा 
ने सवाष्ण सांगण्याची प्रथा आहे. थ 


कुणबिणीने नि: मा > अस 
षेणीने नि च्या दिवशी ओशट खाता कामा नये, १ 


मत्रणा 


खंड सातवा 


नियम आहे. पूर्वी ब्राह्मण लोक शूद्र स्त्रिया करीत असत, 
व्हाचा हा अवशेष असावा, असे श्री. ना. गो. चापेकर यांचे 
या कुलाचाराविषयी मत आहे. [ चित्पावन ] 


न गोंड लोकाची एक शाखा. माडिया लोकांचे पहाडी 
प, माडिया आणि विसनशिंगी माडिया असे दोन भंद 
आहेत. या लोकांची वस्ती प्रामुख्याने मध्य प्रदेशातील बस्तर 
जिल्ह्यात आहे.पहाडी माडिया बस्तरमधील अवुझमाड पर्वतावर 
आणि शिंगी माडिया इंद्रावती नदीच्या दक्षिणेकडं सखल 
प्रदेशात राहतात. महाराष्ट्रातील चंद्रपूर जिल्ह्यातही यांची 
थोडी वस्ती आहे. ी 

बिसर्नाज्षगी माडिया - विसनशिगी माडिया स्त्रीपुरुष ारीराने 
वळकट व नीटस बांध्याचे असतात. त्यांचे नाक-डोळे चांगळे 
असतात. त्यांच्यापैकी अनेकांचे केस भुरे असतात. पुरुष डोक्‍्या- 
वरील पुढच्या बाजूने दोन इंच केस कापतात १ बाकीचे वाढ- 
वतात. ते केस चांगले विचरतात व मागच्या बाजूला त्यांची 
गाठ मारतात. त्यांच्या स्त्रिया केसांचा अंबाडा घालतात. 

पुरुष एक कटिवस्त्र गुंडाळतात. काही पुरुष डोक्याला लहा- 
नसे पागोटे वांधतात. त्यांच्या कमरेला लाकडी फणी व तंबा- 
खूची लाकडी डबी असते. कानांत अनेक सुंकली, हातात एकेक 
कडे व गळ्यात थोड्या मण्यांच्या माळा असतात. स्त्रिया 
कमरेभोवती पांढरे तोकडे वस्त्र काड बोचा जख्चा 
भाग नेहमी उघडाच असतो. पण बाजाराला किवा चारचौघांत 
जाताना आणि परक्यांसमोर त्या छातीचा भाग पदरान झाकून 
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च्या केसांतील फण्या 


माडिया स्त्रीच 


> > र॒ पट्टा घालतात. 
घेतात. डे त्या पितळेचा गोलाका न 
ोक्यावर त्या माळा आणि लोखंडी 


गळ्यात काचेच्या रंगीत मण्यांच्या अनेक 
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साडिया 


व पितळी सऱया घालतात. दंडांत वाकी, हातांत कथलाच्या 
जाड बांगड्या, कानांत कर्णफुले, नाकांत चमक्या आणि पायांत 


बिसनशिंगी माडिया पुरुष- ताडी जमा करताना 


वाळे हे त्यांचे अलंकार होत. शिवाय केसांत त्या पिना व फण्या 
अडकवतात. 

यांच्या गावाभोवती बांबूच्या कामट्यांचे गच्च कुंपण असते. 
हिंस्र प्राण्यांपासून संरक्षण व्हावे, म्हणून ही योजना असते. 
एका गावात बहुधा सहा ते बारा झोपड्या असतात आणि 
त्या बहुधा एकाच कुटुंबातील संबंधितांच्या असतात. झोप- 
ड्यांचे छप्पर गवताचे आणि भिती माती व बांबूच्या कामट्या 
यांनी बनवलेल्या असतात. घराभोवती छोटी बाग व काही 
वेळा मोठे शेतही असते. घरांना बहुधा तीन खोल्या असतात. 
बस्येव' खोली म्हणजे स्वतंत्र झोपडीच असते. स्वयंपाकचर 
शयॅनंघर व कोठी म्हणून त्या खोल्या वापरतात. घरे बहुधा 
स्वच्छ असतात. घराशेजारी डुकरांसाठी व ग्रांसाठी गोठे 
असतात. सर्वसाधारणपणे प्रत्येक गावात ग्रामप्रमुखाच्या घरा- 
दोजारी एक प्रशस्त झोपडी बांधलेलो असते. गावात येणाऱ्या 
पाहुण्यांची व्यवस्था त्या झोपडीत करतात. एरवी तरुण मले 
त्याचा सामुदायिक शयनगृह म्हणून उपयोग करतात. मलं 
साठी वेगळे शयनगृह असते. 

उद्योगधंदे - शेती हा माड्यांचा मुख्य 


मुलीं- 


व्यवसाय आहे. 


साडिया 


जंगलातील काही झाडे ते तोडतात आणि ती वाळली की 
जाळतात आणि त्या राखेत वी पेरतात. काही वेळा झाडे तोड- 
लेल्या जागीच हे सर्व करतात; तर काही वेळा नेहमीच्या 
शेतात लाकडे वाहून नेतात आणि तिथे ती जाळून त्या राखेत 
बी पेरतात. भात, कुटकी, वाजरी, भोवळे, काकड्या, वाटाणा, 
इ. पिके ते काढतात. 

याशिवाय ते जंगलातील कंदमुळे, फळे वगैरे गोळा करतात 
आणि कोंबड्या, वकरी व डुकरे पाळतात. क्षिकार करणे व 
मासे मारणे हे त्यांचे आवडीचे उद्योग आहेत. स्वत:च्या उप- 
योगाकरता ते पानांच्या किवा बांबूच्या टोपल्या व चटया 
विणतात. 

भात, कंदमुळे, फळे, मांस व मासे असा यांचा आहार 
असतो. ताडी, मोहाची दारू व खजुराची दारू ही यांची पेये 
होत. तांदूळ व ज्वारी यांपासुन बनवलेले मद्य यांना फार 
आवडते. इतर मद्यांच्या जोडीने ते घेतले असता, माणूस एकदम 
हिसाचाराला प्रवृत्त होतो. माडिया लोकांत खुनाचे प्रमाण 
अधिक आढळते, याचे कारण हेच आहे. जन्म, विवाह, मृत्यू, 
सण, उत्सव, इ. प्रसंगी हे लोक खूप दारू पितात. 

हे लोक जी वोली बोलतात, तिला माडिया असेच नाव 
आहे. 

विवाहप्रथा - मुलेमुली वयात आल्यावर लग्ने होतात. 
आते-मामे भावंडांत लग्न होते. लग्न आईबाप ठरवतात. 
मुलाचा बाप मुलीला मागणी घालतो. मुलीच्या घरी जाताना 
तो तांदुळाच्या दारूचे एक मडके व पायलीभर तांदुळ घेऊन 
जातो. मुलीला मागणी घालायची भाषा ठरलेली आहे, ती 
अशी - मुलाचा बाप मुलीच्या बापाला म्हणतो. तुमच्या वागेत 
एक फूल उमलले आहे, असे ऐकतो. ते खुडून आम्ही नामच्या 
केसांत खोवण्यासाठी इथे आलो आहो. ' मलीच्य 


सांत ख गुलीच्या बापाला हा 
सबध पसंत असेल, तर तो मुलाच्या बापाकडचे मद्याचे मडके 


घेतो आणि त्यातले थोडे मद्य कोठीच्या खोलीतील पितरांच्या 
मडक्‍्यापुढे ओततो. उरलेले मद्य जमलेले सर्वजण पितात. 
मुलीसाठी देज द्यावे लागते. दहा मोठी मडको तांदुळाची 
दारू, तेवढ्याच पायल्या तांदूळ किवा कुटकी, दोन मोठी व 
एक लहान मडके मोहाची दारू, एक डुक्कर, एक कोंबडा 
आणि मुलीच्या आईसाठी चार वार कापड, एवढे देज असते. 


का 'ऐहते पुरोहित ठरवतो. मुहर्ताच्या दिवशी वरपक्षा- 
९ 


मंडळी बदूच्या गावी जातात. वरपित्याने देज दिले, कौ 
होते. आप्त सुवासिनींनी 
लणे, हा त्यांतला पहिला 
गावातील स्त्रिया एक लांबच 


विधी होय 


२८६ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


लांव रांग करून उभ्या राहतात व शेजारणींच्या हातांत हात 
गुंफून गीते गातात. 

पुर्यास्तसमयी मुलीचा वाप मुलीला घरावाहेर आणतो. नंतर 
तो वराजवळ जाऊन, मुलीची काळजी बेण्यावद्दल त्याला विनंती 
करतो आणि वधू-वरांचे हात जुळवतो. वधू-वर एकमेकांना 
अंगठ्या देतात. एवढ्याने ववूच्या गावातील कार्थक्रम संपतो. 

मंग सर्वेजग वराच्या गावी जाण्याची तयारी करतात. 
वधूला द्यायच्या भेटवस्तु एकत्र करतात. ही तयारी चालू 
"संता, वर तिथून हळूच निसटतो आणि घरी जाऊन बघूच्या 
स्वागताची तयारी करतो. वबू मिरवीत वरगृही जाते. प्रथम 
ती पितरांच्या खोलीत जाऊन त्यांना नमस्कार करते. तिथेच 
पितरांच्या चुलीवर वैदू-वरांसाठी स्वयंपाक चाललेला असती. 
नरवर त्या चुलीसमोर बसून राहतात आणि तिथेच जेवण 
केरून मग वाहेर येतात. 


मध्यतरीच्या काळात बाहेरच्या बाजूला स्त्री-पुरुष जमून 


> त 
त असतात. नृत्याच्या वेळी विध 
असते. जेवण झाल्यावर वधू- 


- बांबूच्या कामट्यांवर हे शिरस्त्राण बनवलेले 


खादे पीस गळून पडण 
हेपून नृत्याला सुरुवात करण्यावूर्वी, १ 
माता व पितर यांची प्रार्थना करतार्त” 


शिगे व गच्छ भारी किमतीच्या रेशमी 


हाळ कांच्या बाजूने किवा त्यांच्या मधून अश्या वेति 
"करीतच लयबद्ध पावळे टाकोत नाचतात. ४ 

की अडकवून मोठा गोल करतात आ 
तबेंब निर्माण करतात. ढोलांचा आवाज धू 
रेत्य चालते आणि पहाटे तष. 
यांच्या नव्या घरी नेतात. तिथे वधूचा 


खंड सातवा २८७ ह अह 


चुलता घराच्या छपरावर चढून त्यांच्या मस्तकावर पाणी 
ओततो आणि मग वधू-वरांना एका खोलीत नेऊन खोलीचे 
दार वाहेरून बंद करतो. एवढे झाल्यावर लग्नविधी पुरा होतो. 
पुर्वी माडिया 
तरुणाने एखाद्या , 
तरुणीला मागणी र 
घातली, कौ ती १० च 
त्याच्या शोर्याचा (४ 
व पराक्रमाचा |: 
अंदाज घेण्यासाठी ९७०००८८८४८ 
त्याला रानरेडा 
मारून त्याची 
शिंगे आणायला माडिया नर्तकीचा पितळी मुगुट 
सांगत असे. मग 
गावातले लोक त्याला वाजतगाजत जंगलात घेऊन जात आणि 
रानरेड्यांच्या कळपाजवळ सोडीत. त्य़ा वेळी त्याच्या हातात 
फक्त एक भाला असे. साधारणपणे कळपातला एखादा रेडा 
बाजूला फोडन तो त्याच्यावर हल्ला करी व त्याला ठार मारी. 
एखाद्या वेळी तो तरुण रानरेड्याच्या धडकांनी जखमी होऊन 
पडला, तरी कोणी त्याला मदत करीत नसत. रेड्याला 
मारल्यावर तो तरुण त्याच्यावर उभा राहत असे. मंग वधूकडचे 
लोक त्या रेड्याला बांबूंनी बांधून मिरवीत गावात घेऊन यत. 
मंग वघ॒ त्याच्या शिगावर कोरीव काम करी आणि त्यांचे 
शिरस्त्राण बनवन लग्नाच्या वेळी ते वराच्या मस्तकावर ठेवी. 
बायको मिळवायची, तर माडिया तरुणाला हा जिवावरचा 
खेळ खेळावाच लागे. १ 

प्रसूतित्रथा - गरोदर स्त्रीवर काही बंधने नसतात. प्रसूती- 
नंतर मलाची वार घरामागे एका खड्यात पुरतात आणि 
त्यावर लाकडाचे ओंडके ठेवतात. नाळ कापलेला बाणही त्याच्या 
जवळच जमिनीत खोचून ठेवतात. बाळंतिणीसाठी एक वेगळी 
झोपडी बांधतात मणि ती काही आठवडे त्या झोपडीत नवर 
वारेच्या खडुयावर बसून ती रोज स्नान करते. का 
आठवड्यांनंतर मलाचा बाप शेजार्‍यांना जेवण देतो. त्याच 
दिवशी मलाचे नाव ठेवतात आणि माता झोपडीतून आपल्या 
घरी र हायला येते. 

र नीत घर्म धरतीमाता, ते राहतात ती भूमी 
आणि त्यांची टोळी यांच्या भोवती गुंफलेळा आहे. धरती ही 
ग्रामदेवतेच्या रूपाने पूजिली जाते. बस्तरच्या राजघराण्याची 

ल्दे -व्वरी ही त्यांच्या राज्याचे प्रतीक मान- 
कुलदेवता असलेली दंतेरवरी ह्‌ १ ककी 
लेली आहे. हल्ली काही वेळा ती पृथ्वी 


जाते. त्यांच्या कुलदेवतेला अंगा-पेन असे नाव आहे. प्रत्येक 
खेड्याच्या सरहद्दीवर तिचे मंदिर असते. तीन लाकडी ओंडके 
समांतर ठेवून त्यांच्यावर आडव्या काठ्या ठेवतात व ते एक- 
मेकांना वांधतात. त्यांतल्या मधल्या ओंडक्याचे मस्तक एखाद्या 
पक्ष्यासारखे किवा सापासारखे असते. पितळेच्या घंटा, चांदीचे 
पट्टे आणि मोरपिसे यांनी देवता सजवलेल्या असतात. देवतेचा 
पुजारी तिथे जवळच राहतो आणि तिचे रक्षण करतो. 

दंतेवाडा इथे दंतेश्‍वरीचे मंदिर आहे. तिच्या वाषिक जरतत्रे- 
साठी शेकडो माडिया जमतात. दसर्‍याच्या वेळी जगदलपूर 
येथे पंधरा दिवस जत्रा भरते. पूर्वी दसर्‍याच्या दिवशी एका 
उंच व भव्य रथातून वस्तरच्या महाराजांची मिरवणूक काढीत 
असत. तो रथ ओढायला बिसनशिंगी माडिया मदत करीत 
असत. प्रत्येक खेड्याच्या सरहद्दीवर प्रामदेवतेचे मंदिर असते. 
भीमल ही त्यांची पर्जन्यदेवता असून, एक लाऊडी खांब किवा 
उभा दगड हे तिचे प्रतीक असते. 


त्य 
् 
प 
भ्र कस्य 
(3) 0४ | म न्न टे न्न 


अंगा-पेन, माडियांची कुलदेवता 


सणं व उत्सव - वरषंभर या लोकांचे काही ना काही उत्सव 
चालूच असतात. ते वर्षारंभी भीमल देवतेचा उत्सव करतात. 
त्यानंतर मोहवृक्षाचा उत्सव येतो. त्याची पूजाअर्चा केल्या- 
शिवाय त्याची फुले खाता येत नाहीत किवा फुलांपासून मद्यही 
काढता येत नाही. फाल्गुन महिन्यात सामूहिक मासेमारीचा 
व आम्रवृक्षपौरवाचा असे दोन उत्सव येतात. चेत्रात सामूहिक 
शिकारीचा व पुढे पावसाळ्यात पेरायचे बी पवित्र करायचा, 
असे दोन समारंभ असतात. पिके तयार झाल्यावर नवे घाल्य 
खाण्याचे अनेक उत्सव असतात. ज्वारीसारखी धान्ये, भोपळे, 
काकड्या, तांदूळ, घेवडा, डाळी, वगैरे त्यांचा उत्सव झाल्या- 
शिवाय खाता येत नाहीत. वर्षाच्या शेवटी गवत किवा बांब 
कापण्याचा उत्सव होतो आणि मग सर्वजण झाडे तोडन शेती. 
साठी जमीन तयार करायच्या कामाला लागतात. 
पुरोहित ग्रामप्रमुखाच्या सल्ल्याने या 
ठरवतो. उत्सवाच्या आदल्या रात्री सर्व पुरु 


गावचा 
उत्सवांसाठी दिवस' 
ष सामुदायिक शयन- 


माडिया 


गृहात झोपतात. उत्सवाच्या वेळी देवतेला कोंबडा बळी देतात. 
" नृत्य हे माडियांचे करमणुकीचे प्रमुख साधन आहे. याशिवाय, 
त्यांना कोंबड्यांच्या झुंजी लावणेही आवडते. मोठमोठे 
वाजार भरतात, त्या ठिकाणी वाजार संपल्यावर हे लोक 
कोंबड्यांच्या झुंजी लावतात. त्या वेळी कोंबड्यांच्या पायांना 
घारदार पाती बांधलेली असतात आणि त्याचे पर्यवसान 
एखादा कोंबडा मरण्यात होते. कोणता कोंबडा 'जिकील, 
यावददृळ ते पेजही लावतात. 

माड्यांच्या प्रत्येक खेड्यात काही अधिकारी असतात. 
गावाचा एक प्रमुख असतो. त्याला पेडा असे म्हणतात. त्याच्या 
हाताखाली कोटवार नावाचा एक अधिकारी असतो. गावातील 
जन्ममृत्यूंची माहिती पोलिसांना कळवणे, हे त्याचे काम असते. 
अनेक खेड्यांचा मिळून एक परगणा होतो. त्यावरच्या प्रमुखाला 
परगणा मंज्ञी असे म्हणतात. प्रत्येक गावात एक पंचायत असते 
आणि ग्रामप्रमुखच तिचा अध्यक्ष असतो. प्रत्येक परगण्याची एक 
परगणापंचायत असते. ग्रामपंचायतीच्या निर्णयावर इथे अपील 
करता येते. लहानसहान गुन्हे, भांडणे, तंटे, यांचे निकाल ग्राम- 
पंचायत देते. याशिवाय, गावात काही धार्मिक अधिकारीही 
असतात. भूम-गायता किवा पर्म त्यांतला मुख्य होय. गावाच्या 
उत्सवातील सर्वे प्नुवली व्यवस्थित दिले जातात का नाही, हे 
तो पाहतो. ग्रामदेवतेची पजाही तोच करतो. पेनवडुई किवा 
वडुई हा कुळाचा पुरोहित असतो. पितर आणि मृत यांच्याशी 
संबंध असल्यामुळे त्याला फार महत्त्व असते. हनगुंडा हा अंत्य- 
क्रियेच्या वेळी पौरोहित्य करतो. तसेच तो भुताखतांना संतुष्ट 
करतो. देवी शक्‍तीचा अंगात संचार होणाऱ्या पुरुषांना सिरहा 
किवा गुणिया असे नाव आहे. आजारी माणसाला बरा 
करण्यासाठी याला बोलावतात. कारण 
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भारतोय संस्कृतिकोर 


ती त्याच्या छातीला जळक्या भांड्यांच्या बुडाचे काजळ 
लावते. मग प्रेत तिरडीवर ठेवून स्मशानात नेतात. मृताचा 
मेहुणा चितेला अग्नी देतो. दुसऱ्या दिवशी मृताच्या नावाने एक 
गाय मारतात. 
माडिया लोक मृतांच्या स्मरणार्थ गावाच्या आसपास दगड 
उभारतात. काही वेळा हे दगड फारच मोठे असतात. उभ्या 
सुळक्‍्यासारखा त्यांचा 
(79 | आकार अस ता. 
ल्ला त्यांच्या समोरच 
2 - पाट्यासारखा एक 
सपाट दगड ठेवलेला 
असतो. त्याच्यावर 
मृताच्या घरातील 
“स्त्रिया तांदूळ, हळद, 
मृताच्या आवडीचे 
घान्य फळेमुळे, ई 
पदार्थ ओततात. 
एखादा प्रसिद्ध 
किवा श्रीमंत माणूस 
मेल्यावर त्याच्या 
नावाने एखादा 
लाकडी, कोरीव काम 


> 


केलेला खांब 
उभारतात. 
पहाडी माडिया - 
बस्तर जिल्ह्यातील 
डं १ १.४. अवुझमाड या पहाडी 
न 1, कट प्रदेशात यांची वस्ती 
-: 0 व्र आहे. अबु झमा र्ड 
ही. पर्वताची काही शिखरे 
हा] दोन ते तीन हजार 
४ फूट उंचीची आहेत. 
माडियांचा लाकडी कोरीव पहाडी माडियांची 
स्मारकस्तंभ पुष्कळशी खेडी अंत- 
न गढ प्रदेशात आहेत. 
जाड, खोऱ्यातील पहाडी माडियांवर विसनशिगी मारडि- 
याचा वराज प्रभाव आहे. 
री हे लोक वर्णाने काळे, मध्यम उंचीचे व वसक्या नाकाचे 
तात. त्यांचे ओठ जाड असतात आणि केस काळे असतात. 
यांचे शरीर घाटदार असते. त्यांच्या स्त्रियाही सशक्त असतात. 


य यमा----- हाह. शिवाय 


एंड सातवा 


डोक्यावर मोठमोठी ओज्ली घेऊन त्या महिन्यातून एकदा 
तीस-चाळीस मैळ दूर असलेल्या बाजाराला अनेक डोंगर पायी 
चढून व उतरून जातात. 

पहाडी माडिया पुरुष फक्त एक कटिवस्त्र नेसतो. थंडीच्या 
दिवसात उबेसाठी त्यांच्या घरात शेकोटी पेटवलेली असते. 
स्त्री-पुरुष वहुधा रोज स्नान करतात. पण कपडे मात्र रोज धूत 
नाहीत. यांच्या झोपड्याही नव्या असताना स्वच्छ असतात 
तेवढ्याच. नंतर ते उखडलेल्या जमिनी कधी सारवीत नाहीत. 

पुरुष डोक्याचा घेरा करतात. स्त्रिया भांग पाडून केसांचा 
मागे अंबाडा बांधतात. पुरुषांच्या गळ्यांत मण्यांच्या एक-दोन 
माळा असतात. त्यांच्या कानांत जस्ताची मोठी वल्ये असतात. 
काही वेळा पितळेची बारीक वल्ये असतात. स्त्रियांच्या 
गळ्यांत रंगीवेरंगी मण्यांच्या माळा व लोखंडी आणि पितळी 
गोळ सऱ्या असतात. इतर दागिने बिसनशिंगी माडिया 
स्त्रियांसारखेच असतात. 

पहाडी माडियांचा नृत्यवेष मात्र विसनक्रिगी माडियांपेक्षा 
वेगळा असतो. काही डोक्याला पांढरे किवा लाल पागोटे 
वांधतात; तर काही पांढरा किवा लाल कपडा गुंडाळलेली 
टोपी घालतात. टोपीवर मोराच्या किवा कोंबड्याच्या पिसांचा 
तुरा खोचतात. टोपीला गुंडाळलेल्या कपड्याचा शेमला पाठी- 
मागे घोट्यापर्यंत सोडलेला असतो. ते अंगात बिनबाह्यांचे 
लाल रंगाचे 
जाकिट घालतात 
व त्यावरून पांढ- 
ऱ्या कापडाचे पट्टे 
आडवे गुंडाळ- 
तात. त्यामुळे 
त्याचा आकार 
फासळ्यांसारखा 
दिसतो. ते पाय- 
घोळ लंगी गुंडा- 
ळतात, कमरे- 
भोवती पांढ रे 
फडके गुंडाळतात 
आणि त्यावर 
पाठीमागे घंटांचा 
झुबका अडकव- 
तात. ते मानेच्या 
मागच्या बाजूला 


नृत्यवेषात पहाडी माडिया पुरुष 


बांबूची एक ढाल बांधतात. त्यांच्या हातात एक काठी असते. 


भा.सं.को. ... १९ 
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साडिया 


यांच्या स्त्रिया मात्र नृत्याच्या वेळी नेहमीचाच पोषाख करतात- 

दाट धुके आणि पाऊस यांपासून संरक्षण व्हावे व अंगात 
ऊब यावी, या हेतूने एका झाडाच्या सालीचे लांब पट्टे वेणी- 
सारखे एकत्र गुंफून त्यांचा एक पायघोळ परकर ते वापरतात. 

त्यांच्या कमरेला कोयतीसारखे एक हत्यार खोचलेले असते. 
फेकून मारण्यासारखें लहान लहान भाले, खुपसून मारायचे मोठे 
भाळे, कुऱ्हाडी व धनुष्यबाण हो त्यांची प्रमुख आयुधे होत. 

> लोक स्वभावाने आनंदी असतात. तसेच कुठल्याही परि- 
स्थितीत ते विनोद करू शकतात. त्यामुळे या लोकांत फारशी 
भांडणे होत नाहीत. ते मोकळचा मनाचे आणि प्रामाणिक व 
आतिथ्य्लील आहेत. 

या लोकांची खेडी डोंगरमाथ्यावर वसलेली असतात. यांची 
घरे मोकळ्या जागेच्या दोन्ही बाजूंना बांधलेली असतात. 
गावाच्या एका टोकाला सामुहिक शयनगृह असते. क्वचित 
शयनगृहाच्या आवारातच ग्रामदेवतेचे मंदिर असते. किवा 
ते गावाच्या सीमेवर असते. गावातल्या घरांपासून दूर अंतरा- 
वर रजस्वला स्त्रियांना एक आठवडाभर राहण्यासाठी एक 
झोपडी बांधलेली असते. यांच्या झोपड्या लांब आकाराच्या 
असतात. झोपड्यांच्या मागच्या बाजूला ड॒करांसाठी छपरे 
असतात. तसेच रजस्वला स्त्रीसाठीही एक झोपडी असते. 

घरे बांब व मातीची असून, त्यांवर गवताचे छप्पर असते. 
घराला बहुधा स्वयंपाकघर, शयनघर व कोठी अश्या तीन 
खोल्या असतात. कोठीतच पितरांसाठी चूल व मडके असते. 

दोंती हा यांचा मुख्य व्यवसाय आहें. डोंगर-उतारावर 
झाडे तोडून व ती जाळून त्या राखेत हे बी पेरतात; पण 
दोन वर्षांनी या जागा पुन्हा शेतीसाठी निरूपयोगी होतात 
व नवीन जागी यांना बी पेरावे लागते. कोसरा किवा कुटको, 
सावा, कोदो, तांदूळ, बाजरी, डाळी व काकड्या, भोपळे, इ. 
पिक्रे व भाज्या ते पिकवतात. सर्व नवीन धान्ये खाण्यापूर्वी ते 
नवान्नभक्षणाचा समारंभ करतात. त्या वेळी देवतेला काळ्या 


कोंबड्याचा बळी देतात. 
काही ठिकाणी पहाडी माडिया कायमची शेती करतात व 


त्यात भात पिकवतात. 

हे लोक रानातील विविध प्रकारची फळे, कंदमुळे, फुले, 
मध वगैरे गोळा करतात आणि त्यांचा खाण्यासाठी उपयोग 
करतात. तसेच हें बहुतेक सर्वे प्रकारचे प्राणी आणि पक्षी मारून 
खातात. धनुष्यबाणाने नेमबाजी करून लक्ष्यवेध करण्यात 
हे फार कुशल आहेत. हे डुकरे, कोंबड्या व क्वचित शेळया 
व गाई-म्हशी पाळतात. या प्राण्यांचे मांसही ते खातात. 
मासे पकडण्यासाठी ते बांबूचे विविध प्रकारचे सापळे बनवतात 


माडिया 


व त्यांत मासे पकडतात. वर्षातून एकदा तरी ते सामुदायिक 
मासेमारी व श्रिकार करतात. 

हे लोक साबुदाण्याच्या झाडापासुन काढलेले मद्य, ताडी, 
शिदी, मोहाचे मद्य, इ. मद्ये पितात. सर्वसाधारणपणे जेवण 
झाल्यावर हे लोक मद्य पितात. सणासुदीला, तसेच विवाह- 
समारंभ व मृत्यू या प्रसंगी आवालवृद्ध दारू पितात. 

वांबूपासुन धान्याच्या कणग्या, घरांच्या भिती, कुंपणे, 
रत्याच्या वेळच्या ढाली, घान्य मोजण्याची मापे, तऱ्हेतऱ्हेच्या 
टोपल्या व चटया हे लोक उत्तम तयार करतात. 

पहाडी माडिया स्त्री-पुरुष वर्षभर नृत्य करीत नाहीत; तर 
पिकांची कापणी होऊन ती घरात नेऊन भरली, की पेरणीची 
वेळ येईपर्यंतच्या मधल्या काळात ते काही वेळा नृत्य करतात. 
या काळातील नवान्नमक्षणाचा समारंभ व लग्न या वेळी व 
सरकारी पाहुण्यांच्या आगमनप्रसंगी फक्‍त हे लोक नृत्य 
करतात. गीताच्या ठेक्यावर हे नृत्य चालते. ढोलाच्या साथी- 
पेक्षाही या नृत्यात गीतालाच अधिक महत्त्व असते. तीन 
किवा दोन तरुण व त्यांच्या मधे एक तरुणी असे तिघे गीत 
गातात व गाताना पुढे मागे पावले टाकतात. त्यांच्या मागे 
एका रांगेत नर्तक स्त्री-पुरुष उभे राहतात. नंतेक आपल्या 
उजव्या हाताच्या व्यक्‍तीच्या खांद्यावर व डाव्या हाताच्या 
व्यक्‍तीच्या कमरेभोवती हात ठेवतात. ते टाचा उंच करून 
उजवा पाय उजवीकडे टाकतात व मग पुन्हा दोनदा टाचा 
उंच करून तिसर्‍या वेळी डावा पाय उजव्या पायाच्या जागी 
आणतात. या एकाच प्रकाराच्या पदन्यासामुळे यांचे नृत्य एकसुरी 
व कंटाळवाणे होते. 

हे लोक बिसनशिंगी माड्यांप्रमाणेच भूमिदेवता, पेन आणि 


या देवतांना भजतात. भुताखेतांवर आणि जादु- 
टोण्यावर त्यांचा विश्‍वास आहे. 


हे लोक पितरांनी आपले काही वाईट करू नये म्हणन 


त्यांचीही उपासना करतात. प्रत्येक घरात कोठीच्या खोलीत 


धान्याचे संरक्षण पितरच करतात' 


वाहूप्रथा - यांच्यांत आते-मामे भावंडांत सर्रास लग्ने 
कमी द्यावे लागते, हा त्यातला 
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ज्र 


भारतीय संस्कृंतिकोदा 


फायदा असतो. मुलीच्या ल्ग्नापुर्वीच्या वतनाचा बाऊ करीत | 
नाहीत. आते-मामे भावंडांचे लग्न होत असले, तरी काही वेळा 
मुळे व मुली आपापले लग्न ठरवतात व तसे आपल्या आई- 
वडिलांना सांगतात. मग मुलाचे आईवाप काही ग्रामवृद्धांसह 
मोहाच्या दारूच्या पाच वाटल्या घेऊन दुपारच्या वेळी मुलीच्या 
घरी जातात. तिथे मुलाचा बाप मुलीच्या घराचे दार उघडून 
उंबर्‍्याच्या आत दारूच्या बाटल्या ठेवतो व दाराबाहेर मुका- 
ट्याने वसलेल्या आपल्या मंडळींत येऊन वसतो. मुलीचे आई- 
बा र्‍ मग आपल्या गावातील वडीलधाऱ्या मंडळींना बोलावतात 
आणि त्यांच्या समक्ष मुलीला हा संबंध पसंत आहे का, ते 
विचारतात. तिने होकार दिल्यास दोन्ही बाजूंचे लोक ती दारू 
पिऊन टाकतात आणि मुलीकडचे लोक रात्री मुलाकडच्या 
लोकांना जेवण देतात. तिने नकार दिल्यास मुलाकडचे लोक 
आपल्या दारूच्या बाटल्या घेऊन परततात. मुलीने होकार दिल्या- 
वर्‌ देज ठरवतात. नधूच्या आईसाठी कापड, एक डुक्कर, एक 
पायली मीठ, एक पायली दळलेली अंबरी फुले, एक किवा दोन 


शेर मिरच्या, दोन-तीन हळकुंडे, वराच्या ऐपतीप्रमाणे दहा ते 


माडिया तरुणी 


चाळीस पायल्या कुटकी धान्य, दोन ते पंधरा बाटल्या मोहाची 
दारू आणि पाच ते चाळी 


स रुपये रोख, एवढे देज असते. 


खंड सातवा 


एका ठरवलेल्या दिवक्षी मुलाचे आईबाप आप्तेष्टांसह्‌ पण 
वराला न घेता वाजतगाजत मुलीच्या गावी देज घेऊन जातात. 
मुलीच्या आईबापांकडे देज दिल्यावर मुलाकडील लोक बरोवर 
आणलेल्या शिध्याचा स्वयंपाक करून जेवतात. नंतर सवेजण 
नृत्यवेषात वधूच्या घरासमोर जमतात आणि पहाटेपर्यंत नृत्य 
करतात. नंतर मुलीचे लोक देजात मिळालेले ड्क्‍्कर आणि 
घान्य घेऊन स्वयंपाक करतात आणि सर्वाना जेवण देतात. 
मग वधूचे आईबाप तिला वराच्या मातापित्यांच्या स्वाधीन 
करतात. आईबापांचे घर सोडताना वाईट वाटते, हे दर्शविण्या- 
साठी तिने खूप रडावे, अश्ी अपेक्षा असते. मग ती सासूसास- 
ऱयांवरोबर चालत त्यांच्या गावी जाते. तिथे तिला वराच्या 
घरात नेऊन सोडतात. एवढ्याने लग्नविधी संपतो. 

काही वेळा वराला देज देण्याची ऐपत नसते. 
तो भावी सासऱ्याकडे नोकर म्हणून तीन ते सात वर्षे राहतो 
आणि त्यानंतर त्याच्या मुलीशी लग्न करतो. लग्नाचा सवे 
खर्च मुलीचे आईबाप करतात. व 

काही वेळा मुलगी आपल्याला आवडणार्‍या विवाहित 
पुरुषाच्याही घरात घुसते आणि त्याची पत्नी म्हणून राहू 
लागते. कामाला एक माणूस अधिक मिळाले, म्हणून पुरुषही 
तिचा स्वीकार करतो. 

विधवा बहुधा धाकट्या दिराशी पुनविवाह करते. 

प्रसूतिप्रथा - गरोदरपणी स्त्रीवर काही निर्बंध नसतात. 
शेवटच्या दिवसापर्यंत ती आपले नेहमीचे काम करीत असते. 
स्त्री गर्भवती आहे, हे निश्‍चित झाल्यावर पती तिच्याशी संग 
करीत नाही. 

दर मासिक पाळीच्या वेळी स्त्रिया गावातील त्यांच्यासाठी 
मुद्दाम बांधलेल्या झोपडीत राहतात किवा काही वेळा प्रत्येक 
घराच्या मागे रजस्वला स्त्रियांना राहण्यासाठी म्हणून एक 
झोपडी बांधलेली असते, तिच्यात पाच किंवा सहा.दिवस राह- 
तात. पुरुषांनी अया स्थितीतल्या स्त्रयांचे तोंडही पाहायचे 
नसते. तसेच अक्षा स्थितीतल्य़ा स्त्रियांवर कोणी जादूटोणा करू 
त्ये, म्हणून या दिवसांत त्यांच्या झोपडीच्या छपरावर एरंडाची 
झुडपे किवा एरंडाच्या बिया ठेवतात. स्त्री प्रथम त्र्तुमती 
झाली म्हणजे किवा गरोदरपणी काही समारंभ करीत नाहीत. 
स्त्रीची प्रसूती याच झोपडीत होते. त्या वेळी तिला धीर देण्या- 
साठी तिची सासू किवा एखादी गावातील स्त्री असते. पण ती 
प्रसुतीच्या वेळी तिला काहीही मदत करीत नाही. ती स्त्रीच 
यापण्यासवजार वसकॉबीप्ॉल कापते आणि तयातित ताऊ 
घरामागच्या कचऱ्याच्या ढिंगाखाली पुरते. 

प्रसूतीच्या आठ दिवसांत मुलाच्या वाप 


अक्या वेळी 


[से होतातळे किवा 
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भाडिया 


इतर काही काम करता कामा नये, घरात न झोपता सामु- 
दायिक शयनगृहात झोपले पाहिजे, त्याने स्वत:साठी अन्न 
शिजवता कामा नये, तर एखादा मित्र त्याला जेवण आणून 
देईल अशी व्यवस्था त्याने केली पाहिजे, मात्र पत्नीसाठी त्याने 
स्वयंपाक केला पाहिजे, असे काही निर्बंध त्याच्यावर असतात. 


तसेच या दिवसांत 

न त्याला नेहमीच्या घरात 

प्रवेश करायची वंदी 

ग. असल्यामुळे तो जवळच 

व स एक लहानशी ज्ञोपडी 
:026:5- क बांधून तिथे राहतो. 

धत सुवेर संपल्यावर स्त्री 

. बत - य रात्रीच्या वेळी नदीवर 


जाऊन स्तान करते, कपडे 
धुते आणि सकाळी 
मुलाला घेऊन आपल्या 
घरात जाते. नंतर 
मुलाच्या अंगावर, एखाद्या 
/ पू वे जां च्या अंगावर 
होत्या, त्या काही जन्म- 
खुणा आहेत को काय, 
ते पाहतात आणि त्या 
पूर्वजाचे नाव त्या मुलाला 
ठेवतात. तसेच मुलाच्या अंगावर आजीच्या अंगावरच्या जन्म- 
खणा आढळल्या, तर त्याला आजोबाचे नाव ठेवतात. अशा 
काही खुणा नसल्यास मुलाचे नाव दोन-तीन वर्षांनी ठेवतात. 
मलाचे इतर काही संस्कार करीत नाहीत. 
* आरांच्यांत पंचायत असते. तिथे लग्न, घटस्फोट, इ. संबंधीच्या 
कटकटी, लहानसहान गुन्हे व गावाचा कारभार आणि शोती- 
संबंधीची व्यवस्था, इ. गोष्टींवर विचारविनिमय होतो. 

नवीन धान्य खाण्याचे यांचे उत्सव ब्रिसनशिगी माडियांप्रमा- 
णेच असतात. 

मततिकप्रथा - ग्रामप्रमुख, प्रतिष्ठित पुरुष व त्यांच्या स्त्रिया 
यांना हे लोक जाळतात व बाकीच्यांना पुरतात. मृत्यूची बातमी 
मताच्या सवे नातेवाइकांना कळवतात. ते सवे जमल्यावर दोन 
किवा तीन दिवसांनी अंत्यक्रिया करतात. आसन्नमरण व्यक्‍तीला 
पलंगावरून खाली ठेवतात. मृताचे डोळे बंद करून त्याला 
तिरडीवर ठेवतात व एका वस्त्राने झाकतात. नंतर ती तिरडी 
स्म्लानात नतात. मृत्यू म्हातारपणी आलेला असेल, तर तो 
नैसगिक समजतात. पण अकाली मृत्यू आला असेल, तर त्यामागे 


माडियांची तंवाखूची लाकडी डबी 


माडिया 


कुणाचे तरी चेटूक किवा एखाद्या देवतेचा कोप असेळ असे मान- 
तात. त्याचे नक्की कारण शोधण्यासाठी तिरडी धरणारे लोक 
वाटेत उभे राहतात. मग वुई नामक पुजारी एक विधी करतो. 
सजा वृक्षाची सात पाने घेऊन ती तो एका ओळीत मांडतो. एक 
पान ग्रामदेवतेचा कोप ज्ञाला, असे सांगणारे असते. दुसरे आजार- 
पणामुळे मृत्यू आला, असे दर्शविते. तिसरे कुलदेवता आणि पितर 
यांच्या क्रोधाचे प्रतीक असते. चौथे गावकऱ्याचा जादुटोणा, 
पाचवे भांडण झालेल्या एखाद्या व्यक्तीचा जादूटोणा, सहावे 
वडुईने केलेळे चेटूक व सातवे पान नैर्सांगक मृत्यू दर्शविणारे 
भसते. वुई किवा गायता पुरोहित जमिनीवर कुर्‍हाडीचे तीन 
धाव घालतो आणि प्रेताला आपल्या मृत्यूचे कारण उघड 
करण्याविषयी विनंती करतो. मग प्रेत तिरडीघारकांना एका 
पानाजवळ जायला प्रवृत्त करते, अशी समजूत आहे. तिरडी- 
धारक मग त्या पानावर जाऊन उभे राहतात आणि थोड्या 
वेळाने तिथून बाजूला होऊन पानांच्या रांगेकडे पाठ करून उभे 
राहतात. मग वंड्डई पानांची अदलाबदल करतो. तीन-चार वेळा 
जर प्रेताने त्या ठराविक पानाकडेच जायला प्रवृत्त केले, तर ते 
पान ज्याचे प्रतीक असते ते मृत्यूचे कारण समजतात. 

प्रेत पुरायचे असे, तर त्यासाठी कंबरेइतका खोल खड्डा 
खणतात आणि प्रेत त्यात ठेवतात. मृताचा वडीलधारा आप्त 
प्रथम त्याच्यावर थोडी माती लोटतो व मग बाकीचे माती टाक- 
तात. मृताच्या बरोबर त्याचे कपडे, दागिने, कुऱ्हाड वगेरे 
वस्तु पुरतात किवा जवळच्या सजा वृक्षावर टांगून ठेवतात. 
नेहमी दुपारी चारच्या सुमारास प्रेत घराबाहेर काढतात व 
संध्याकाळी जाळतात क्रिवा पुरतात. 

काही लोक खड्डा खणत असताना दुसरे काही जवळच्या 
रानातील सजा वृक्षाच्या जाड फांद्या तोडून त्याचे गुळगुळीत 
खांब बनवतात व त्यावर कुऱ्हाड आणि चाकू यांच्या साहा- 
य्याने मोरांच्या आकृत्या कोरतात. खड्डा बुजवून झाल्यावर 
त्या थडग्यावर चारही बाजूंना चार खांब उभे करतात, मध्य- 
मागी एक सपाट दगड ठेवतात आणि त्याच्यापुढे थोडे मोहाचे 
मद्य ओततात. नंतर मृताचे आप्त त्या दगडावर धान्याच्या 
टोपल्या आणि मोहाच्या मद्याची मडकी ठेवतात. मग थडग्या- 
भोवती बांबूचे कुंपण उभारतात. 

प्रेत जाळायचे असेल, तेव्हा 
रचतात. प्रत्येक नातेवाईक मृताच्या 
ढलपी ठेवतो. प्रेत जाळलेल्या 
उभारतात आणि दगड ठेवतात. 


वं छोक मृताशौच चार दिवस पाळतात. त्यानंतर ऐपत असेल 
' रेताचा उत्तराधिकारी त्याच्या थडग्याजवळ मृताचे स्मारक 


मोहाच्या झाडाखाली चिता 
च्या मस्तकावर लाकडाची 
जागी कुंपण घालतात व खांब 
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भारतीय ३ 


म्हणून मोठा दगड उभारतो. [ हा. ट्रा. ई. इं.; मा. गों. ब.; 
साधना, २४ जुले १९७१; मा. म. सु.] 


न र (इ.स. चे १७ वे शतक) एक मराठी 
माणकांजा बाधला संतकवी. हा सोलापूर जिल्ह्यातील 
धामणगावचा पाटील होता. याच्या वडिलांचे नाव भानजी जग- 
ताप असे होते. भानजी मूळचा पुण्यानजिकच्या सासवडचा 
रहिवासी होता, असे म्हणतात. एकदा मोठा दुष्काळ पडला 
असता तो आपल्या कुटुंबावरोवर धामणगावाला गेला. माणको- 
जीचे लग्न वालूपणीच झाले, असे सांगतात. त्याच्या बायकोचे नाव 
ममताई, मुलाचे यमाजी व सुनेचे भागीरथी असे होते. 
माणकोजीचे सारे कुटुंबच विठ्ठलभक्त होते. तो स्वतः 
प्रत्येक एकादशीला पंढरीची वारी करीत असे. द्वादशीला ब्राह्मण- 


भोजन घाढून त्रयोदशीला तो परत फिरे. महीपतीने भकक्‍्त- 
विजयात याचे चरित्र अ 


णि अनेक चमत्कारकथा सांगितल्या 
आहेत. मध्वमुनीशवरानेही याचे एक छोटे पण रसाळ चरित्र 
लिहिले आहे. नामदेवाच्या गाथ्यातही नामदेवाने लिहिलेले 
म्हणून याचे एक चरित्र आहे. पण हा नामदेव दुसराच कोणी 
असावा, कारण त्यात कालविपर्यय आहे. 

माणकोजीचे अनेक अभंग उपलब्ध 
माहात्म्य सांगणारा एक अभंग असा -- 

सकाळो उठोनी हरीचे नाम उच्चारा । 

नाम उच्चारिता तुटे पातक थारा ॥१॥। 

हरीचें जे नाम ज्याच्या येईल वाचे । 

ते नर सदेव भाग्याचे ते एक जीव देवाचे ॥ २॥ 

हरीचे जेनाम जे जे उच्चारीत गेले । 

हरीरूप होऊनी ते नर वकुंठी गेले ॥ ३ ॥ 

बोधला म्हणे देवा नाम उच्चारोत गेलो । 


आहेत. त्यांतील नाम- 


नाम उच्चारितां विठुलपायी बिनटलो ॥॥ ४ ॥ 
जोतिराम व गोपाळनाथ असे माणकोजीचे दोन शिष्य होते. 
जोतिरामाने माणकोजीवर 


वर एक कोतिकटाव रचला आहे. धामण- 

गावाला माणकोजीची समाधी आहे. [स. सं. गा. ] 

क रत्नविशेष. याचे पद्मराग व नीलगंधी हे मुख्य 

भेद आहेत. त्यांत पद्म राग श्रेष्ट असून,त्याची उत्पत्ती 

वेणगंगेत होते. याव्यतिरिक्त कुरुविद,माणिक्य, सोग” 
ड असेही माणकाचे उपप्रकार आहेत. मानसोल्लास 

माणकाचे गुण पुढीलप्रमाणे सांगितले आहेत - 
गुरुत्व च स्निग्धता च तथाच्छता ।। 

अचिष्मत्ता महत्ता च मणोनां गुणसंग्रह: ॥ 


धिकवमां 
या ग्रंथात 


खंड सातवा 


अर्थ - जडपणा, बुळबुळीतपणा, स्वच्छपणा, अतिशय लाली, 
तेजस्वीपणा, मोठा आकार, हें माणकाचे गुण होत. 

दोन रंग असणे, दोरा असणे, तेज नसणे, पाणी नसणे, धुर- 
कटपणा, इ. माणकाचे दोष समजले जातात. 

उत्तमं सिहलोद्भूतं निकृष्ट तम्बुरोद्भवम्‌ । 

मध्यजं मध्यमं ज्ञयं माणिक्यं क्षेत्रभेदतः ।॥ 

अर्थ - सिंहलदेशातील माणिक उत्तम व हिमालयातील 
माणिक हलके होय. मध्यदेशांतीळ माणके मध्यम संशजावी. 

ब्रह्मदेश, सयाम, लंका, म्हैसूर, मद्रास, पंजाब व उदयपुर 
(राजस्थान) या भागांत माणके सापडतात. माणकांची सर्वात 
जास्त पैदास ब्रह्मदेशात होते. कानांतले दागिने व आंगठदया 
यासाठी माणकांचा उपयोग करतात. सूयंम्रहाच्या अनुकूलतेसाठी 
माणिक घारण करतात. [हिं. शि. शा.; रत्नदीपिका., ल. रप. ] 


माणिकदास एक रीतिकालीन हिंदी संतकवी. हा अहमदा- 
बादचा रहिवासी असून विद्वान पाटीदार होता. 
वऱलांतराने याला उपरती झाली आणि हा सावू बनून उज्म- 
नीळा राहू लागला. याने संतोषसुरतरू, सत्संग-प्रभाव, राम- 
रसायन, कवित्त प्रबंध, आत्मविचार हे पाच ग्रंथ रचले आहेत. 
यांतील संतोषसुरतरू हा ग्रंथ नीतिकाव्याचा एक नमुना म्हणून 
सागता येईल. कोण्या बालमुकुंदाच्या अध्यापनासाठी रंगीलदास 
व्यास याने याच काव्याचा उपयोग केला होता. मा 
काव्य उच्च कोटीचे नाही. त्यात यतिभंग व मात्रांची न्यूनाधि- 
केताही पाहायला मिळते. [ हिं. नी. वि- ] 


माणिकप्रभ (१८१७ - १८६५ ड्‌. - एक वा व 
थे «. सत्पुरुष. दत्तसंप्रदायी लोक यांना दत्तात्रेया 
चोथे अवतार समजतात. यांचा जन्म सांप्रतच्या म्हैसूर राज्या- 
तील लाडवंती या ल्होनश्ा गावी झाला. यांच्या पित्याचे नाव 
गोहरनाइक हरकुडे व आईचे वयम्मादेवी असे होते. त्यांच्या 
कुळात सावकारीबरोबरच रामभकतीही परंपरेने नांदत होती, 
भनोह्रनाइक हे देशस्थ क्ग्वेदी,आदवलायन शाखेचे श्रीवत्सगोत्री 
भआह्यण होते.माणिकप्रभ्‌ हे त्यांचे द्वितीय चिरंजीव. बालवयापासु- 
नेच त्यांनी नाना प्रकारचे ईश्वरी चमत्कार दाखवून आपले अव" 
तारित्व सिद्ध केले. त्यांचे दशन, स्प्शेन व भाषण सर्वच अमोघ 
असल्याचा प्रत्यय अनेकांना येत असे. बालपणीच त्यांनी सहन 


स्फ ९ 
प्फूत व प्रासादिक अशी शेकडो भक्तिगीते रचली. वयाची 


पहिली जवळजवळ पंचवीस-सव्वीस वर्षे त्यांनी निरनिराळया 
गावी भटकण्यात व लीला-चमत्कार करण्यात घालवल्यानंतर 
इ. स. १८४५ साली हुमणाबादेजवळ एका निर्जन स्थानी 


२९२३ 


माणिकप्रभू 


स्थायिक झाले. त्यांच्याच वास्तव्यामुळे कालांतराने तिथ आजचे 
माणिकनगर उभारले गेले. 


: (ि | शे 
॥ 


कप्पा 


माणिक प्रभू 


माणिकनगर येथे स्थायिक झाल्यावर लोकरच त्यांच्याभोवती 
भक्‍्तजनांची दाटी झाली. मोठमोठ्या शेठसावकारांनी माणिक- 
प्रभंना जडजवाहीर अर्पण केले. प्रभूंनी इच्छा प्रकट करायचा 
अवकाश, हवे तेवढे धनघान्य भक्तमंडळी त्यांच्यापुढे आणून 
ओतीत. जमलेल्या या सर्व धनधास्याचा विनियोग गोरगरिबांच्या 
उपयोगासाठीच होत असे. 

माणिकप्रभूंनी प्र्वातित केलेल्या संप्रदायाचे नाव सकलमत 
संप्रदाय असे आहे. सवे धर्मातील व पंथोपपंथांतील उत्तमोत्तम 
तत्त्वांचा व विचारांचा समन्वय करणारा असा हा संप्रदाय आहे. 
नी संप्रदायाचे उपास्य श्रीचैतन्यदेव म्हणजे मानवाच्या अंतर्यामी 
वास्तव्य करणारा आत्मा आहे. मधुमती नामक शक्‍तीसह 
दत्तात्रेयाचे मूतिध्यान या संप्रदायात पुजिले जाते. हा संप्रदाय 
अद्वैती व सरवेसमावेशक असल्यामुळे कोणत्याही एका विशिष्ट 
देवतेचा मंत्र घेतला पाहिजे, असा प्रस्तुत पंथाचा आग्रह नाही. 
अद्षा उदार व समत्वयशील दृष्टीमुळे टं मुसलमान, पारशी, 
जैन, बौद्ध, लिंगायत, इ. धर्मांचे व पंथांचे असंख्य लोक माणिक- 


भाणिकप्रभ्‌ 


प्रभूंचे अतुयायी वनले. जंगमांचा संक्रांतिमहोत्सव, मुसलमानांचा 
मोहरम आणि ब्राह्मणांची दत्तजयंती हे उत्सव माणिकनभरात 
थाटाने साजरे होत. 
मार्गशीर्ष शु. ११ शके १७८७ या दिवशी माणिकप्रभूंनी जीव- 
समाधी घेतली. त्यांच्या अवतारकार्यामुळे दत्तसंप्रदायाच्या प्रसा- 
राला व प्रगतीला फार मोठा हातभार लागला. समन्वयाच्या 
वृत्तीतून निर्माण झालेलो दत्तदेवता जणू समन्वयाचे प्रात्यक्षिकच 
वनून भूतलावर माणिकप्रभूंच्या रूपाने अवतरली आणि तिने 
योग व भोग यांचा मेळ घाळून दाखवला. 
माणिकप्रभू हे एक प्रासादिक कवी होते. त्यांच्या पदसंभारात 
कृष्णविषयक पदे जास्त आहेत. मराठी, हिंदी व कानडी अज्या 
तीनही भाषेंत ते लीलेने पद्यरचना करीत. त्यांच्या गीतांना 
मीरेच्या पदावलीची माधुरी आहे. त्यांचे एक पद असे - 
श्रोगुरु माझा दत्त दयाघनरे । 
अंतरचालक त्रिभुवनपालक सकळांसी जीवन रे ॥। 
अखंड अगोचर व्याप्त चराचर शाश्‍वत चिद्घन रे ॥ 
माणिकदासासि मिळविले स्वरुपासी देऊनि उन्मन रे ।। 
कवित्वा प्रमाणेच माणिकप्रभूंना संगीतकळेचीही देणगी लाभली 
होती. त्यांच्या दरबारात नेहमी संगीताच्या मैफली रंगत. 
माणिकप्रभूंच्या नंतर त्यांच्या गादीवर त्यांचे बंधू आरूढ झाले. 
या गादीवर येणार्‍या पुढच्या प्रत्येक सत्पुरुषपाला माणिकप्रभू 
अशीच उपाधी लागते. श्रीमनोहर माणिकप्रभू व श्रीमार्तंड 
माणिकप्रभू हे दोन सत्पुरूष अलिकडच्या काळात विश्षेष प्रसिद्धी 
पावले. हे दोबेही प्रासादिक कवी असून, त्यांची गौतरचना 
मवुर आहे. [द. सं. इ. ; सु. वि. को. ; अ. च. को. ] 


शिक्यनानितट् एक काम्य ब्रत. विशेषतः हे बायका कर- 
समाणक्यवातत्रत है ह 
तात. यात माणकासारख्या लाख वाती 
करून त्यांनी देवाला ओवाळायचे असते. बाकीचा सर्व विधी 
लक्ष्यवतित्रताप्रमाणे असतो. पाहा- लक्षवतित्रत. 


माणेकथरी गुजरात प्रदेशात आशविन पौणिमेला माणेकथरी 
रॅ उनम असे म्हणतात. इथल्या लोकांची अशी 
समजूत आहेकी, या रात्री जर पावसाचा एक थेंब शिपल्यामध्ये 
मयी त्याचे मोती बनते. म्हणूनच या पौणिमेला हे नाव 
बा आहे. या पौणिमेला चंद्र अत्यंत शीतल व उत्साहदायक 
१. मर ् क 
कारे. प हे लोक त्या रात्री चांदण्यात भोजन करतात. 
तिच रा नवद्य दाखवून मग तो भक्षण करतात ऱ 
धे , गरब नृत्य, सं ग 
कोजागरी गि गोत, इ. कार्यक्रम करतात. पाहा - 
'  छुरत गॅझे.; भडोच गजे. ] 


र्ड 


भारतीय संस्कृतिकोश 


माणेकस्तंभ विवाहातील एक लौकिक विधी. हा विधी गुजर 
रातमधील कुणबी, भाटिया, वाघेर, इ. जातींचे 
लोक करतात. त्यासाठी मुहुत पाहून अनुकूल दिशेला अथवा घरा- 
तून बाहेर पडल्यावर उजव्या बाजूला एक खड्डा खणून त्यात 
शमीच्या लाकडाचा एक खांब बांबूसहित उभा करतात. खांबाला 
आंब्याची किवा पिंपळाची पाने बांधतात. हा खांब रोवण्यापूर्वी 
मुलीचा बाप या खड्याची यथाविधि पुजा करतो. मग पाच 
सगोत्र पुरुष, नवरी मुल्गी आणि तिचा पिता हे सर्वजण मिळून हा 
खांब उभा करतात. माती लोटण्यापुर्वी एका लहानश्या सुगडात 
दुध, दही, मध, जल, गंधाक्षता, फुले, इ. द्रव्ये घालून त 
खड्ड्यात ठेवतात. मग पुरोहित या स्तंभाची पूजा करतो. सुवा" 
सिनी त्याला गंधाक्षता लावतात. स्तंभारोपण चाल असताना 
मंडपातील स्त्रिया मंगल्गीते गातात. चु 


माणेकस्तंभ तयार करण्याचा मान सुताराचा असतो. या” 
साठी सुताराला सव्वाझेर 


गहु व पावशेर गूळ इतका शिधा आणि 
काही दक्षिणा देतात. स्तंभारोपणाच्या दिवसापासून लग्नकार्याला 
प्रारभभ झाला, असे मानतात. [ ल. वि. सो. ] 


मातंग त (वतसमूहातला एक यक्ष. हा सुपाइवंनाथाचा 
सवक आहे. याचे वर्णन पुढीलप्रमाणे- 
हा नीलवर्ण, हत्तीवर आरूढ व चतुर्भूज आहे. त्याच्या 
ड्जव्या दोन हातांत बेळफळ आणि पाश असून, डाव्या दोन 
हातात नकुल व अंकुश आहे. दिगंबरमते हा सिंहारूढ असून, 
“गज्या हातांत दंड, शूल, स्वस्तिक व ध्वज आहे. यांच्या 
स्वतत्र मूर्ती आढळत नाहीत. [जे. इ. ] 


मातंगपरमेबरतंत्र प. संप्रदायाचे तत्त्वज्ञान विवर्न साग. 
_शारा एक ग्रंथ. सदाशिवाने हे तंत्र ए 
लक्ष इलोकांपर्यंत आण र ल कलावती टी. 
झाला. यात सहा णलो. पुढे ३५०० इलोकांपर्यंत याचा सं 
आहे. पदार्थांची . "दाथ आणि सात सहजमल यांचे विवेचन 
परया (४ नावे अशी - (१) पती, (२) शक्‍ती, ( ३) 
प्रमाणे र त ) पशू, ( ५) बोध व (६ ) मंत्र. सहजमल पुढील- 
टन-ी ) मोह, (२ ) मद, (३) राग, (४) विषाद, 
(५) शोष, (६) वैचित्त व (७) हर्ष 
निर्माण (ल तत्वानाचे स्थूळ स्वल्प असे-मायेपासून कला 
ती ल्या. कलेमुळे जीव जगातील गोष्टींकडे आकर्षित 
९पात. नेतर वासनांनी हे संबंध अधिक दढ होतात. यालाच 
राग असे "हणतात. रागामुळे दुःख निर्माण होते. म्हणून विषया- 
सक्त न होणे हे सुखाचे साधन होय. [ हि. इं. फि. ग ] 


कोटी इलोकांत सांगित 


खंड सातवा 


मातंगी एक तांत्रिक व क्षुद्र देवता. हिचे रूपध्यान असे - 
इयाम वर्ण, मस्तकी चंद्र, त्रिनेत्र, रत्नसिहासनस्थ 
आणि चतुर्भूजांत दंड, कृपाण पाश व अंकुश धारण करणारी. 
मंत्रमहाणवात हिचे एक सौम्य रूपही वाणिले आहे. तिथे ती 
महाविद्या या स्वरूपात आढळत असून, तिचे सरस्वतीशी बरेच्न 
साम्य आहे. हिची उपासना वाक्‌सिद्धीसाठी केली जाते. हिच्या 
उत्पत्तीविषयीच्या काही कथा अश्या - 

(१) जमदग्नीची भार्या रेणुका हिच्या हातून एके दिवशी 
काही प्रमाद घडला, म्हणून जमदग्नी तिच्यावर रागा- 
वला. त्याने आपला मुलगा परशुराम याला तिचे शिर तोडा- 
यला सांगितले. त्याच्या एका बाणाने रेणुकेचे शिर तर तुट- 
ळेच; शिवाय तिच्या मागे तिची मादिग जातीची दासी होती, 
तिचेही शिर तुटले. 

पुढे जमदग्नीचा क्रोध शमला. त्याने रेणुकेला पुनश्‍च जीव- 
दान देण्याचे मान्य केले. मग परशुराम त्या उद्योगाला लागला. 
रात्रीच्या अंधारात तो धडाला शिर चिकटवीत असता त्याच्या 
हातून एक चूक झाली. त्याने रेणुकेचे मस्तक दासीच्या घडावर 
आणि दासीचे मस्तक रेणकेच्या धडावर चिकटविले. त्या 
दोघीही जिवंत झाल्या. सकाळी ती चूक परशुरामाला व जम- 
दग्नीलाही कळली; पण आज्ञाधारक पुव्राकडे पाहून जमदग्नीने 
क्रोध न करता रेणुकेचे शिर ज्या धडावर चिकटविले होते, 
तिला आपली पत्नी म्हणन स्वीकारले. ती मादिंग दासी पुढे 
मातंगी या नावाने प्रसिद्ध झाली. मातंगीच्या आकारात ब्राह्मणी 
रेणुकेचे धड असल्यामळे ब्राह्मणही पुढे या मातंगीला भजू 
लागले. तंत्रविद्ेतली तर ती एक देवताच ठरली. 

(२) वरील कथेचा दुसरा पर्याय प्रचलित आहे, तो असा- 
_ परशुरामाने रेणुकेचे शिर तोडल्यावर ते अंतराळात उडून 
गले, परशराम त्या शिराच्या शोधासाठी निघाला; पण ते 
त्याला सापडले नाही. शेवटी त्याने एका मांगिणीचे शिर तोडून 
ते रेणुकेच्या धडाळा जोडले व तिला सजीव केले. त्या दिवसा” 
पासून रेणुका ही मातंगी बनली. हिंचे कान पंख्यासारखे, दात 
फाळासारखे व तोंड उघडे असते. ती गाढवावर बसते. तिच्या 
एका हाती केरसुणी व दुसर्‍या हाती पाण्याचा खुजा असतो. 
शोतळादेवीच्या स्थानाजवळ बहुधा हिंचेही स्थान असते. 

(३) मातंगी ही दुर्गेचेच एक रूप आहे. प्राचीन काळी मतंग 
कषी सर्व जीवांना वद करण्याची सिद्धी प्राप्त व्हावी, म्हणून 
तप करीत होता. हजारो वर्षे त्याचे तप चालले होते. एके 
दिवशी त्रिपूरसंदरीच्या नेत्रातून एक तेजोगोल बाहेर पडला 
आणि त्यातून इयामवर्णाची एक देवी निर्माण झाली. मतंग 
%षीकरता प्रकटली म्हणून ती मातंगी या नावाने प्रसिद्ध झ्ञाली. 
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सातभंगर 


घन्वंतरीतंत्रशिक्षेत मातंगीचा मंत्र दिला आहे, तो असा- 
* 3 हली क्लीं हुं मातडग्ये फट्‌ स्वाहा ' मातंगीच्या उपासने- 
साठी एक यंत्रही सांगितले आहें, ते असे- एक षट्‌कोन काढावा, 
त्याबाहेर अष्टदल पद्म काढावे आणि षट्कोनात वर दिलेला 
मातंगीचा मंत्र लिहावा. 

माहूरगडावर रेणुकेच्या देवस्थानात मातंगीचेही स्थान 
आहे. गुजरातेत मोढेरा येथेही मातंगी आहे. 

मातंगी ही मांग व मादिंग जातींची कुलदेवता आहे. 
मादिग हे स्वतःला ' मातंगी मक्‍कळू ' (मातंगीचे पुत्र) असे 
म्हणवतात. मादिंग स्त्रिया तिला शक्‍तिदेवी मानून तिची उपा- 
संना करतात. यल्लमाच्या जशा जोगतिणी किवा खंडोबाच्या 
जश्या मुरळया तक्षा मातंगीच्या उपासिका म्हणून काही मुली 
सोडल्या जातात. त्या जन्मभर क्‌ूमारिका राहून मातंगीची सेवा 
करतात. अशी कुमारिका प्रथम एका वृक्षाशी लग्त लावून मग 
मातंगीच्या देवळात वास्तव्य करते. तिला वेश्यावृत्तीने जग- 
ण्यास परवावगी असते. मातंगी वनविण्यासाठी जेव्हा एखाद्या 
मुलीची निवड होते, तेव्हा तिला अनेक दिव्ये करावी लागतात. 
प्रथम एक वारूळ खणून त्यात तिला बसवितात. एक टोपली 
तिच्या डोक्यावर उलटी ठेवतात. मग त्या जातीतला कथेकरी 
तिळा मातंगीच्या पराक्रमाच्या कथा सांगतो. एवढे झाल्यावर 
ती स्त्री मातंगीची उपासिका बनते. मग मातंगीचे भक्‍त तिला 
मानतात. जत्रेच्या वेळी तिच्या अंगात देवीचा संचार होतो. 


३ लग्नापूर्वीचा एक लोकाचार. उत्तर प्रदेश, बघेल- 
मातमरर खंड, इ. प्रदेशांतील मागसलेल्या जातींत हा विधी 
करतात. मातमंगर हा शब्द मृत्तिकामंगळ यापासून बनला 
आहे. उत्तर प्रदेशात हा विधी पुढीलप्रमाणे होतो. काही स्त्रिया 
मिरवणुकीने गावाबाहेरच्या वारुळाकडे जातात. त्या वेळी 
चांभार ढोल वाजवतो. बैगा जातीतला एक माणूस वारुळाची 
माती खणून त्यातील पाच ढेकळे एका कुमारिकेच्या खणात 
टाकतो. तंतर सर्वेजण गाणी म्हणत घरी परततात. वारुळाची 
माती लग्नचघरी आणून ती चुलीच्या मातीत मिसळतात. 

बघेल्खंडात हाच कार्यक्रम थोड्या निराळया प्रकाराने 
करतात. अनेक स्त्रिया शेजारच्या शेतात जाऊन जमीन खणून 
माती आणतात. जाताना त्या गाणी म्हणत जातात. नववधूही 
त्यांच्या बरोबर असते. शेतात पोचल्यावर त्या आळीपाळीने 
माती खणतात. एक स्त्री खणत असताना इतर स्त्रिया अश्‍लील 
गाणी गात उभ्या राहतात. घरी परतल्यावर त्यांना गूळ व तेल 
देतात. [फो. लो. नॉ. इं.; श्री. राजीवलोचन अग्निहोत्री, 
विध्यभूमी, ऑगस्ट १९५५] 


मातरिडवत काण्व 


ल एक सुक्तद्रण्टा. त्ररग्वेदाच्या आठव्या 
' सातार्षन काण्य मंडलातील चौपन्नावे सूक्‍त याने रचले 
आहे. हें वालखिल्य सूक्त आहे. पुराणवाळमयात उल्लेखिलेल्या 
वालखिल्य त्रद्रषिसमुदायाशी याचा संवंध नाही. क्ग्वेदाच्या 
खिल सूक्तांमध्ये या सूक्ताचा समावेश करतात. यात प्रकण्व, 
कृश आणि संवर्त या क्रषींचा आणि पौर राजाचा इंद्रकृपा- 
पात्र म्हणून उल्लेख आढळतो. 
इंद्र व विश्वेदेव यांची स्तुती हा या सूक्ताचा विषय आहे 
त्यातील एक क्रचा (क्र. ८. ५४. ५) अशी - 
यदिन्द्र राघो अस्ति ते माघोनं मघवत्तम । 
तेन नो बोधि सघमाद्यो वृधे भगो दानाय वृत्रहन्‌ ।। 
अर्थ - हे घनवान आणि वृत्राचा नाश करणाऱ्या इंद्रा 
संपत्तिदानाने आम्हांस आनंदित करून तू आमचा भाग्योदय 
घडवून आण. [क्र. म. भा. ] 


जन्म देणारी स्त्री. जी जन्म देत नाही, पण मुलाला 
माता आल्या दुधावर पोसते, तिला उपमाता असे म्हणतात. 
निर्माणवाचक मा धातुवरून माता शब्द बनला आहे (श. क.). 
माता अपत्याला नवमास आपल्या पोटात वागवते. जन्म देताना 
वेदना सोसते. आपल्या शरीरातील दुधावर मुलाला वाढवते. 
मूल पाच वर्षाचे होईतोपर्यत मातेचा आणि त्याचा निकटचा 
संबंध असतो. मुलाच्या शेशवकालात ती मुलाच्या अनेक 
खस्ता खाते. किंबहुना ती त्याच्याच प्राणांनी जगते. ती आप- 
ल्याला देह तर देतेच, शिवाय भावना व संस्कारही देते. 
आईच्या बऱ्या-वाईट स्वभावाचा परिणाम मुलावरही होतो. ती 
जसे बनवील तसे मूल बनते. म्हणून मातेला पहिला आणि 
सवंश्रेष्ठ गुरू मानले आहे. 

क्रग्वेदात अनेक स्थली मातेचे वर्णन 
अधिक घनिष्ठ व प्रिय मानले आहे (क्र.१.२४. १; ७.१० १.३ 1१ 
अथवंवेदात “ मात्रा भवतु सम्मना 


: पुत्राने मातेला अनुकूल 
अस्ता मनोभाव धारण करून राहावे असे सांगितले आहे (अथव. 
२ क. ३ ) भ 


प्राचीन काळी अध्ययन समाप्त झाल्यावर 
शिष्याला निरोप देताना आचार्य जो उपदेश करीत असे, त्यात 
* मातृदेवो भव ' मातेची देवाप्रमाणे पूजा कर, असे सांगत असे 
(ते. उ. शिक्षाध्याय 0: 

धमसूत्रांमध्ये पुत्राची मातेविषयीची 


आहे. तिला सर्वाहून 


व्याल [| कर्तव्ये विस्तारपूर्वक 
पुढील आहेत. गुरू म्हणून मातेचे महत्त्व सांगताना वसिप्ठाने 
9५% 


इलोक (वसिष्ठ ध सू. १३ 
उपाघ्यायाहाचा 
पितुदशश. 


*४८) लिहिला आहे - 
९६*'चाय: आचार्याणां दतं पिता । 
तं माता गौरवेणातिरिच्यते 1। 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


अर्थ - दहा उपाध्यायांपेक्षा एक आचार्य, शंभर आचारयापिक्षा 
एक पिता आणि एक सहस्र पित्यांपेक्षा एक माता ही (गुरू 
म्हणून) अधिक श्रेष्ठ आहे. ह 

मुलाच्या बाबतीत मातेचे एवढे महत्त्व असल्यामुळे धम 
सूत्रांनी मातेची सेवा-ुश्रू्पा आणि तिचे भरणपोषण हे पुत्राचे 
आवड्यक कतंव्य म्हणून सांगितले आहे. माता पतित झाली 
किवा व्यभिचारादी दोपांनी कलंकित झाली, तरी मुलाचे ह 
कर्तव्य चुकत नाही. आपस्तंब म्हणतो- 

नाता पुत्रत्वस्य भूयांसि कर्ाण्यारभते । तस्यां शुश्रूषा 

नित्या पतितायानवि ॥ (आप. व. सू. १.१०.२८.९) भे 

अर्थ- माता ही पुत्राविषयीची अधिकांत अधिक कार्ये करते. 
म्हणून तिची सेवा-शुख्रूपा नित्य झाली पाहिजे. ती पतित 


२ व ल 
झाली तरी तिच्या सेवा-शुश्रूवेत कसूर होता कामा नये. 
वसिष्ठाचे तर अस 


मत आहे, कौ माता तु पुत्रे न पतति' 
(मुलाच्या बावतीत आई कधी पतित होऊच शकत नाही.) 
गोतम कूषीचा चिरकारी नावाचा पत्र होता. एके दिवशी 
गौतमाचा वेष धारण करून आलेल्या इंद्राने चिरकारीला 
आपल्या मातेचा वध करण्यास सांगितले. त्या वेळी चिरकारीने 
मातृमाहात्म्य़ाचे सुंदर चित्र इंद्रापुढे उभे केले. तो म्हणतो- 
नास्ति मातसमा छाया नास्ति मातृसमा गति: । 
नास्ति मातृसमं त्राणं नास्ति मात्‌समा प्रिया ॥ 


(म. भा. शांति. २६६.३१) 
॥ही, मातेसारखे आश्रयस्थान 
ही आणि मातेसारखी प्रिय 


अथ - मातेसारखी छाया त 
नाही, मातेसारखे रक्षण ना 
वस्तू नाही. 

यापुढे चिरकारी म्हणतो -- ती संतानाला जन्म देते म्हणून 
जननी. त्याच्या 


। अंगप्रत्यंगांना पृष्टी देते म्हणून अंबा आणि 
वीरसंतती उत्न्न करते, म्हण णू र 


र्न 
शं क ट्णून वीरसू म्हटली जाते. माता ८ 
् पीडितांचे उल आहे. ती असते म्हणून लोक सनाथ अस" 
४ याती व पिता यांपैकी कोणाची आजा निर्णायक, या संब” 
परथुरामाने व राभाने पितराज्ञा घोष मानली; पण शंख 
रे सातापित्यांत विरोध आला असता, मुलांन 
न समर्थन करावे, असे सांगितले आहे. 
शध २ १. रेक पुत्रांनी आपल्या मातेविषयी प्रगाढ स्नेहा" 
काजी वल्याच्या आणि त्यांचे दुःख दूरकेल्याच्या कथा आहेत. 
र र. विनता आपल्या सवतीच्या गुलामगिरीत पडली 
कष्ट सो हे. ह. दास्यातून मुक्‍त करण्यासाठी गरुडाने 
आदि डि डी स्वर्गातुन अमृतही पृथ्वीवर आणले ( म. भा. 
* २६.२४), पांडवांनी आपल्या मातेचे सदैव 


प्रिय केले. 
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श्रीकृष्णाने देवकी आणि यशोदा या दोन्ही मातांवर अपार प्रेम 
केळे. अलिकडच्या इतिहासात शिवाजीमहाराज हे परम मातु- 
भक्‍त झाले. त्यांची माता जिजाबाई हिने त्यांना शरीरानेच 
नव्हे; तर वुद्धी, भावना व संस्कार यांनीही घडविले होते. ते थोर 
उपकार शिवाजीमहाराज यावज्जन्म विसरळे नाहीत. हिंदवी 
स्वराज्याचे छत्रपती होऊनही ते मातूनिधनाने जणू अनाथ झाले. 

पुराणे व तंत्रग्रंथ यांत देवीला माता माठून तिची अनेक 
नावांनी पूजा आणि प्रशंता केली आहे. 

प्राचीन शास्त्रकारांनी स्त्रीची अनेक प्रकारे निदा केली आहे; 
पण त्यावरोबरच तिच्या पवित्रतम मातृरूपाची मात्र ऊर भरून 
प्रशंसा केळी आहे. ' द्वारं किमेकं नरकत्य नारी च्स्त्री हे नर” 
काचे एकमेव द्वार आहे असे लिहिणारे शंकराचार्य आपल्या 
मातेच्या मृत्युसमय्री तिच्या सेवेला उपस्थित झाले आणि तिचा 
मृत्यू झाल्यावर संन्याशाला निषिद्ध असूनही त्यांनी आपल्या 
मातेचा अंत्यसंस्कार स्वहस्ते केला. 

मातेचा महिमा लक्षात घेऊन कवींनी जन्मभूमीलाही मातू- 
भूमी म्हणन गौरविले आहे. कन्या व पुत्र यांची मातृविषयक जी 
कतंव्ये तीच मातभूमीविषयीही आहेत, अक्ली कवींची, पुराण- 
कारांची आणि देशभक्तांची घारणा आहे. कवींच्या दृष्टीने आई 
या शब्दांत सर्वे विव साठले आहे. पाहा “ पिता? 3 [ हिं. 
प. मो.; म. भा. ना.; घ. शा. वि. ] 


मातापिता जिवंत असताना, मातेच्या पित्या- 
मातामहश्राद्ध साठी म्हणजे मातामहासाठी जे श्राद्ध करतात, 
त्याला मातामहश्राद्ध असे नाव आहे. याला दौहित्रश्राद्ध असेही 
म्हणतात. आडिविन श॒. प्रतिपदा ही त्या श्राद्धाची तिथी आहे. या 
श्राद्धात पिंडदान करावे किवा करू नगरे, अशी दोन्ही मते आहेत. 
श्राद्धाचा विधी इतर श्राद्धांप्रमाणेच आहे. मामा हयात असला 
तरी दोहित्राने (मुलीच्या मुलाने) हे लाड करायचे असते. अधिक 
मासात हे श्राद्ध करू नये, असे धर्भशास्त्रकार सांगतात. [ क. 
ब्र. स.; व्रतराज; नि. सि. ] 


विदर्भातील एक लोकदेवता. हिला मरीमाय किवा 
मातामाय ,.राई असेही म्हणतात. एका लोककाव्यात हिंचे 
चरित्र आढळते, ते असे- 
हिचा जन्म पिंपळाच्या फांदीवर झाला. त्यामुळे सर्वे देव 
आनंदित झाले. त्या वृक्षाच्या आश्रयाने राहणारे देत्य मात्र दुःखी 
माळ पता यातिच्या जोगांपही कोगाती/तंगती उह आली, 
रोगराई नष्ट झाली, अशी तिची कीर्ती सर्वत्र पसरली. काही 
दिवस गेल्यावर वाऱ्या विभूताशी तिचे लत ठरले. इंद्र हा 


२९७ 


भातोची भांडी 


मातामायचा मामा. तो गंध-अक्षतांची वाटी घेऊन लग्नप्रसंगी 
उभा राहिला. पण त्याच्या मनात कपट होते. त्याने रानात 
जाऊन एक काळाडोम नाग पाठविला. त्या नागाने बाऱ्याला दंश 
केला. वाऱया मरून गेला. मातामायच्या नशोबी वाळपणीच 
वैधव्य आले. याचा सूड घेण्यासाठी मातामाय इंद्राच्या घरी 
निघाली. तेव्हा तिची मामी तिला शरण आली आणि तिने पदर 
पसरून पतीला अभयदान मागितले. ' आम्ही तुझी अखंड पूजा 
करू' असे तिने तिला वचनही दिले. मातामाय द्रवली. तिने 
इंद्राला जीवदान दिले. मग इंद्रादी सर्व देव तिची सेवा करू 
लागले. ती सेवेला पावू लागली. विदर्भातीळ ग्रामीण जनता तिचे 
गीत गाताता म्हणते - 

माता माही माय, चांदयाचा हाटा गेली कुकवाचा पट्टा लेली ॥। 

माता माहे मायेचं, निबाखालो ठाण गंगेचं पाणी आणं ।। 

आजही या मातामायेची सववत्र पूजा होताना दिसते. [ सर्वो- 

दय, मे १९६१, लोकसाहित्य अंक ] 


७ _, ८. प्राचीन संस्कृतीचे संशोधन करण्यासाठी 
मातीची भांडा ल्निरनिराळचा जागी जे उत्खनन करण्यात 
आले आहे, त्यात भिन्च भिन्न स्थानी विविध प्रकारच्या मातीच्या 
भांड्यांचे तुकडे सापडले आहेत. जमिनीच्या निरनिराळ्या 
थरांत वेगवेगळघा कालखंडांतील संस्कृतीचे जे अवशेष आढळ- 
तात, त्यांतल्या मातीच्या भांड्यांवरून त्या त्या जागी गडप 
झालेल्या मानवी संस्कृतीचे वेगळे स्वरूप कल्पनेने जाणता येते. 
घातूच्या वस्तु जमिनीत दीघ काल राहिल्या, तर त्या गंजतात 
किंवा रासायनिक प्रक्रियेमुळे नष्ट होतात. लाकडी वस्तूही कुजून 
जातात. मातीची भांडी मात्र फुटली तरी खराब न होता खाप- 
रांच्या रूपात राहू शकतात. त्यांच्या तुकड्यांवर विविध प्रकारची 
झिलई असते, रंग असतात व चित्रे काढलेली असतात. त्यांवरून 
माती मळण्याची पद्धत, भांड्यांची घडण, माती भाजण्याची 
रीत, भांड्यांचे आकार, रंगकाम, चित्रकला यांत उत्तरोत्तर 
विकास झालेला दिसून येतो. ही भांडी सामान्य लोकांच्या रोजच्या 
उपयोगातली असल्यामुळे प्राचीन मानवाच्या जीवनाचा इति- 
हासही त्या भांड्यांत लपलेला आढळतो. म्हणूनच सांप्रत इति- 
हाससंशोधक या भांड्यांच्या तुकड्यांचे सूक्ष्म अवलोकन व अध्य- 
यन करून प्राचीन संस्कृतीसंबंधी पुष्कळ ज्ञान मिळवू शकतात. 

प्रारंभी मनुष्य हातांनो मातीची भांडी घडवीत असे. ती भांडी 
अगदी साधी, गोल आकाराची व रंद तोंडाची असत. ती उन्हात 
वून लगेच वापरायला घेतली जात. अशी भांडी ब्रह्मगिरी, 
ववेट्टा, राणा, घुंडई, इ. ठिकाणी मिळाली आहेत. ब्रह्मगिरी- 
(कोल्हापूर) येथील भांड्यांवर भुरकट बेंगणी रंगाच्या रेघा 


मातोची भांडी 


काढलेल्या आढळतात. गुजरातमध्ये हरिपूर व लांघणज येथे 
मिळालेली भांडी भुरकट पिवळ्या रंगाची, हाताने घडवलेली व 
उन्हात सुकवळेली आहेत. 

कालांतराने मातीची भांडी भाजण्याची पद्धत सुरू झाली. 
त्यामुळे ती पक्‍्को होतात, हे त्या लोकांना कळले. त्यानंतर नवा- 
इमयुगात चाकावर मातीची भांडी बनवण्याची कला मनुष्याला 


(१) प्रेत ठेवण्यासाठी रंद तोंडाचे मडके-जोरवे, 
(४) राखी रंगाचे, तोटीचे भांडे- जोरवे, (५) 


साध्य झाळी. तो मोठाडी साठवणीची भांडी बनवू लागला. 
नातिक, जारवे, भोजप्र, बहा द 


मेल्या उत्त ळ, लांघणज, नेवासे, इ. ठिकाणी 

मातीची बरीच टगातील दगडी आयुधांच्या बरोबरच 
खाप त्याती, 

पिवळा रंगाच, रे जक आहेत त्यांतील काही भुरकट 

काढलेली आहेत. १ काहींवर काळ्या रंगाची चित्रे 
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(२) साठवणीचा रांजण-- 
अन्न शिजवण्याचे भांडे-. 
आहूड, (७) रंगीत ले 


च 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


सिधुसंस्कृतीतली भांडी - हडप्पा, मोहेंजोदडो, रंगपूर, लोथल 
वगैरे ठिकाणी बरीच मातीची भांडी चांगल्या स्थितीत मिळाली 
आहेत. त्यांतली काही हातांनी बनवलेली असली, तरी वरीच 
भांडी चाकावर वनवलेली आहेत. काही भांडी राखी रंगाची तर 
काही गुलाबी रंगाची आहेत. ती गोलाकार व सुंदर असून, 
त्यांवर सुरेख चित्रेही काढलेली दिसतात. अश्या प्रकारची भांडी 


"क 


जोरवे, (३ ) 
नावडातोडी, (६) 
टा-नावडातोडी. 


पाणी पिण्याचा पेला -- नावडातोडी, 
लहाल-काळा, अधेगोलाकार वाडगा 


ववेट्टा येथेही रां 
ही मिळाली हेत. ही भांडी बनवताना मातीत चूना? 


र वाळ ज्र -- जळे क 
भांडी गोल आहेत २ ह पदाथ मिसळले? दिसतात. बहुते 


वरील र 
तपमान त मिळाळेली मातीची भांडी भाजताना भट्टोचे 
सारखा झाला त केलेले असावे; त्यामुळे त्यांचा रंग सर्वत्र एक- 
1 आहे. अशा भट्ट्यांचे काही नमुने हडप्पा व मोहे” 
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जोदडो येथे सापडले आहेत. त्या भट्ट्या गोल असून, त्यांत 
दोन खण आहेत. खालचा खण विटांचा असून, तो विस्तवा- 
साठी आणि वरचा खण मातीचा असून, तो भांडी ठेवण्यासाठी 
आहे. त्यांच्या मध्ये भोके ठेवलेली आहेत. वरच्या भागातही 
छिद्रे आहेत. तपमान व हवा नियंत्रित करण्यासाठी त्यांचा 
उपयोग होतो. 

ही भांडी भाजल्यानंतर त्यांवर भिन्न रंगांचा लेप लावलेला 
दिसतो. बहुतेक भांड्यांवर गेरूत गोंद मिसळून त्याचा लेप 
लावलेला आहे. काही थोड्यांवर बेंगणी रंगाचा लेप आहे. 
बहुतेक भांड्यांवर काळी रेखाचित्रे काढलेली आहेत. त्यांत 
बैल, मासा, बदक, पिंपळ, केळ, ई- चित्रे दिसतात. काही 
भांड्यांवर निरनिराळया आकृत्या आहेत. 

आयंसंस्कृतीतली भांडी - वरील भांड्यांहून जरा वेगळचा 
प्रकारची भांडी रूपड, वागपत, तिलपत, अहिच्छत्रा, उज्जेन, इ. 
जागी सापडली आहेत. सिंधुसंस्कृतीच्या भांड्यांचा नाजुकपणा 
या भांड्यांत नाही. मात्र त्यांची माती भरपर कुटलेली असून, 
ती भांडी पूर्णपणे भाजलेली वाटतात. ही भांडी राखी रंगाची 
असून, त्यांवर काळी चित्रे आहेत. अशी भांडी सिंधुसंस्कृतीच्या 
वरच्या थरांतही सापडली आहेत. ही भांडी आये लोकांची 
असावी, असे अनुमान केले जाते. लोथल, दरौली, महरवर, 


टं षि 
का >> र 
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गोल डेरा-जोरवे 


उन्दळ, विरोली, आहाड, इ. ठिकाणी बाहेरून लाल व आतुन 
काळी अशनी खापरे मिळाली आहेत, ती चित्रित, राखी रंगाच्या 


२९९ 


मातोचो भांडी 


खापरांच्याच काळातली असावी. ही खापरे ताम्रयुगीन संस्छृ- 
तीतली आहेत. 
काळ्या झिलईची खापरे - तक्षशिला, कोशांबी, हस्तिना- 
पूर, राजघाट, इ- जागी अशी काळी चमकदार भांडी उत्ख- 
ननात सापडली आहेत. ओडिसातील शिद्यषुपालंगढ, महाराष्ट्रात 
पैठण व नासिक या ठिकाणीही अशी खापरे मिळाली आहेत. 
स॑. पू. ५०० ते स. पू. २०० या काळात ती भांडी चाल होती. 
ती भांडी गोलाकार व सुंदर होती. ती तयार करण्यासाठी 
माती खूप बारीक व मऊ करून घेतली जात असे. वेगाने फिर- 
णाऱ्या चाकावर भांडी घडवली जात. थोडीशी सुकल्यावर 
त्यांचा पृष्ठभाग हातांनी चोळून गुळगुळीत करीत. भांडी उन्हात 
पूर्णे सुकल्यावर त्यांना रंगीत लेप लावीत. माती, लोखंडाचा 
गंज, अँल्युमिनिया, चुना, मॅग्तिशिया ही द्रव्ये त्यात वापरली 
जात, अशी कल्पना आहे. भट्टीत धूर कोंडून भांड्यांना काळा 
रंग आणीत. पण त्यांवर विलक्षण चमक कशामुळे आली, ते 
मात्र समजत नाही. या खापरांत पाणी मुळीच शिरत नाही. 
विदेशी घडणीची भांडी - यवन, कुशाण, इ. परकीय लोकांनी 
भारतात विदेशी भांडी आणली व तशी भांडी इथेही बनवून 
घेतली. तशा प्रकारची भांडी भारतात कित्येक ठिकाणी उत्ख- 
ननात मिळाली आहेत. स. प. १ लेशतकतेइ.स.चे४थे 
शतक हा त्यांचा काल मानला जातो. लाल चमकदार भांडी 
ग्रीसमधली असावी. त्यांवर निरनिराळया रंगांनी चित्रे व नक्षी 
काढलेली दिसते. कुशाणकालीन भांडी लाल असून, त्यांवर 
काळा रंगाची चित्रे आहेत. त्यांचे आकार सूंदर आहेत. 
त्यांवर शंख, स्वस्तिक, कमल, हंस, इ. आकृतींचे छाप उठव- 
ठेळे दिसतात. अशी भांडी अहिच्छत्रा, हस्तिनापूर, मथुरा, 
दिल्ली, कौशांबी, सिरकप, इ. ठिकाणी सापडली आहेत. पाटलि- 
पुत्रव उज्जैन येथेही अशी भांडी मिळाली आहेत. ही सर्व 
भांडी विदेशी छापाची आहेत. त्यांत मौ्येकाळातील काळ्या 
झिलईच्या भांड्यांतली कारागिरी आढळत नाही. त्यांची माती 
नोट मळलेली नाही व दोष झाकण्यासाठी त्यांवर जाड लेप 
दिलेला आहे. ही भांडी उघड्या भट्टोत भाजलेली दिसतात. 
शप्तकालीन भांडी - अहिच्छत्रा येथे या कालातली बरीच 
खापरे मिळाली आहेत. त्यांच्या अभ्यासावरून असे दिसून येते, 
की गप्तयुगात प्रारंभी कुशाणकालीन भांड्यांसारखीच भांडी 
बनवली जात होती. त्यांवर लाल रंगाचा लेप असून, वर तोरण, 
त्रिरत्त, कमल, शंख, हंस, त्रिशूळ, मासा, चक्र, इ. आकृतींचे 
नक उठवलेले आहेत. काही भांड्यांवर ब्ठछु रंगावर काळी 
चित्रे आहेत; तर काहींवर चमकदार लेप आहे. ही भांडी 
वरच्या थरांत मिळाली असल्यामुळे ती नंतरच्या काळातली, 


टक... 


मातोची भांडी 


कुशाणकालीन भांड्यांहून निराळी असावी. कौशांबी, सहेत- 
- हेत, सारनाथ, राजगीर, वानगढ, बीकानेर, इ. ठिकाणी जी 
गुप्तकालीन खापरे मिळाली आहेत, त्यांवरून असे घ्यानात 
येते, को भारतीय कारागिरांनी विदेशी छापाच्या भांड्यांना 
भारतीय रंगरूप देण्याचा प्रयत्न केला आहे. 


६. भारतात ब्रह्मगिरी, म्हेसुर, मस्की, इ. ठिकाणी झालेल्या 
उत्खननात जी मातीची भांडी सापडली आहेत, ती स. पृ. 


१००० च्या सुमाराची असावी, असे अनुमान केले जाते. ती 


राखी रंगाची आहेत. त्यांची धडण सुबक नाही व पृष्ठभाग 
खडवडीत आहे. 


त्यांच्या मातीत लहान लहान दगड व 
अभ्रकाचे तुकडे आढळतात. बहुतेक भांडी चाकावर बनवलेली 
आहेत. मस्की येथील काही भांडी राखी रंगाची आहेत, तर 
काहींवर भुरकट गुलाबी रंगाचा लेप आहे. 

त्यानंतरच्या कालखंडातील मातीची भांडी द. भारतात 
अनेक ठिकाणी मिळाली आहेत. ती बाहेरून 


हेरून लाळ व आतून 
काळ्या रंगाची आहेत. भाजताना ती उपडी घालून ठेवल्या- 


मुळे असे झाले असावे. त्यांची घडण साधीच आहे. नेवासे येथे 
अशीच लाल-काळी भांडी मिळाली आहेत. त्यांच्या बरोबर 
उत्तर भारतीय काळ्या झिलईची खापरे व सातवाहन राजांचे 
शिक्के सापडल्यामुळे ती भांडी मोर्य-सातवाहन कालातली 
मानता येतात. त्यांचे आकार भारतीय पद्धतीचे असून, ती उत्तम 
मातीची व पातळ घडणीची आहेत. 

त्या काल्खंडातील भांड्यांत काही ठिकाणी 
राच्या शवपेटिका व मोठाले रांजण मिळाले आ 
येथे राखी रंगाची भांडी मिळाली 
भांडी देखील आहेत. 

द. भारतात रोमन बनावटीची भांडी अनेक ठिकाणी मिळाली 
आहेत. त्यांचा काळ स. पू. 
असा ठरविण्यात आला आटे 


हे. ती राखी व लाल़ रंगांची असुन, 
त्यांवर चमक आहे, खास रोमन भांडी 


हत्तीच्या आका- 
हेत. अरिकामेडू 
आहेत, तशच लाल-काळी 


कमळाची आकृती आढळते. 
च्या५व्या शतकापर्यंतची 
सापडतात. ही भांडी ज्म 
सुरेख नाहीत. 


याव्यतिरिक्त भारतात कित्येक ठिकाणी उत्खनन करण्यात 
आले आहे. 


* त्यातुन जमिनीच्या निरनिराळ्या चार-पाच थरांत 
भिन्न भिन्न कालखं खंडांत 


मातीच्या विवि तील वस्तु सापडल्या आहेत. त्यांतील 
वी पैधरगी खापरांचा अभ्यास करून पुराणवस्तु- 
प्राचीन इतिहासाचे धागेदोरे जमविण्याचा प्रयत्न 


हळ. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


चालू ठेवला आहे; त्यात त्यांना वरेच यशही मिळत आहे. 

प्राचीन काळातली जी मातीची भांडी सापडली आहेत, ती 
विविध आकारांची आहेत. काही भांडी नारळासारखी तर 
काही फणसासारखी दिसतात. काही भांड्यांच्या तोट्या माण* 
साच्या किवा हत्ती, मगर, इ. प्राण्यांच्या मुखासारख्या आहेत. 
काही भांड्यांना पशूंचा आकार दिलेला असतो. शिश्ुपालगढ 
येथे कासवासारखा कमंडळू मिळाला आहे. ग्रीक व रोमन 
पद्धतीची भांडीही उुष्कळ मिळाली आहेत. 

भांडी सुंदर दिसावी, म्ह 


हणून त्यांना प्रथम रंग देण्याची प्रथा 
सुरू झाळी. मग लेप देऊन 


कारची नक्षी अनेक भांड्या- 
छाप बनवले जाऊ लागले. काही 
बनवण्यासाठी साचे तयार केलेले आढ- 
) वगेरे सर्व काम एकदम, भांडी बनव- 


वर काढण्यासाठी त्या नक्षीचे छ 


ळतात. त्यांत चित्रे, नक्षी 
तानाच होऊ लागले. 


1 निसर्गाप्रमाणे कलाकृती बनवणे 
आकार जास्त प्रमाणात आढळतात. 
त्यामुळ त्याने बनवलेली भांडी गोलाकार आहेत. उलट 

ड्यांचे आकार कोनयुक्‍त असतात. भार- 
भांड्यांवर कमल, स्वस्तिक ही शुभ- 
- काही भांड्यांवर हंसपंबती आहेत, तर 


श यांचा वापर भारतात प्राचीन काळा” 
? त्यांचे वणन संस्कृत ग्रंथांत अनेक 


सतात. त्यांवर चूना व गेरू यांच्या 
चन्हे तेवढी काढलेली असतात; बाकी 


क "चढवून, भाजून झिलई दिलेली भांडी प्राचीन 
आपल्याकडे तयार केली जात होती. पण बरण्या, कप- 


व्या पद्धतीची भांडी या देशात अलिकडेच' बनू 
3. या चीन देशातून इराणात व तिथून 
* म्हणूनच तसल्या 


$ढतान, पेशावर, लाहोर, गुजराणवाला व भावल पूर 


खंड सातवा 


ही दहरे चिनी भांड्यांसाठी फार प्रसिद्ध आहेत. सुरया, थाळ्या 
लोटे, इ. भांडी दिल्ली येथे विशेष चांगली होतात. लाहोरची 
मर्तवान या नावाची मिठाई ठेवण्याची भांडी, हुक्‍्के व प्याले 
प्रसिद्ध आहेत. लखनो, रामपुर, वुलंदशहर, बारावंकी, अलीगड, 
अमरोहा, सहराणपूर, सीतापुर या गावीही सुरया, बऱ्या, रंगीत 
घट, इ. सुंदर भांडी तयार होतात. राजस्थानातील जयपुर, 
वासी, लालसोर, गुढा, इ. गावी आणि बीकानेर, अल्वार या 
भागांत तयार होणाऱ्या सुरया खूप लोकप्रिय आहेत. मध्य प्रदे- 


५.) षि 2, व 
ट्र 
(ग: 
च 22-22 .2/0 


१. मावलपूरची 


शातील बऱ्हाणपूर, इंदूर, छत्रपूर या ठिकाणची भांडीही प्रसिद्ध 
आहेत. बऱ्हाणपूरची भांडी तांबड्या रंगाची असून, त्यावर 
पिवळी नक्षी असते. द. भारतातही बर्‍याच ठिकाणी मातीची 
भांडी तयार केली जातात. वव 

मातीच्या बाहुल्या, देवादिकांच्या मूर्ती, बैल, हत्ती, घे 
वगेरेंची चित्रे बनवण्याची कला संत्र आढळते. पाहा जै उत्ख- 
नितसंस्कृती. [ प्राचीन भारतीय मिट्टी के बर्तन-डा. राय 
गोविदचंद, १९६०; हि. दे. का. व. ] 
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सुरई, २. मिश्र पद्धतीचा लोटा व ३. 


मातृ 


लोकमाता या उपावीच्या क्षुद्र देवता. यांची संख्या 
सातका सात, आठ, नऊ, चौदा, सोळा, इ. आ हे. सात मातू- 
कांची नावे अशी - 
ब्राह्मी माहेश्‍वरी चेव कोसारी वेष्णवी तथा । 
वाराही च तथेन्द्राणी चामुण्डा: सप्त मातर: ।॥। 
या सातजणींत महालक्ष्मीचा अंतर्भाव केला, की त्याच अष्ट 
मातृका होतात. काही लोक त्यांत महालक्ष्मीच्या ऐवजी योगे- 
इवरी किवा ्चाचिका यांचा अंतर्भाव करतात. 


७७०, ६५१५ 


री 


कंगोरे असलेले मातीचे भांडे - जोरवे 


नऊ मातृकांची नावे अशी - (१) ब्रह्माणी (२) वैष्णवी 
(३) रौद्री (४) वाराही (५) नारसिही (६) कौमारी (७) 
माहेंद्री (८) चामुंडा व (९) चंडिका. चौदा व सोळा मात्‌- 
कांचे पाठभेदही बरेच आहेत. 

मातका या निरनिराळया देवांच्या शक्‍ती असल्याचे सांगि- 
तले आहे. ब्राह्मी, माहेरवरी, कौमारी, वैष्णवी, वाराही, माहेंद्री 
आणि चामुंडा या अनुक्रमे ब्रह्मा, शिव, स्कंद, विष्णू, यम, इंद्र 
व रुद्र यांच्या क्रियाहवती होत. त्या आपल्या स्वामींची वाहने 


मातृका 


आणि आयुषे स्वीकारतात. त्यांची मुखेही स्वामींप्रमाणे असतात. 

मातृकांची उत्पत्ती - अंधकासुर देत्य तप:सामर्थ्याने प्रबळ 
झाला. त्याने त्रैलोक्य जिकून केलासावर आक्रमण केले. त्याला 
केलास जिकायचा होता आणि त्याचवरोवर पार्वतीचे अपहरण 
करायचे होते. पार्वतीवर घाला घालताच शंकर तिच्या रक्षणार्थ 
घावला. दोघांचे घनघोर युद्ध झाले. त्या युद्धात शंकराच्या 
बाणांनी अंधकासुर सर्वांगी घायाळ झाला आणि त्याच्या शरी- 
रातून रक्‍त गळू लागले. त्या रक्‍ताच्या प्रत्येक थेंबागणिक 
राक्षस निर्माण झाले. शंकराला एकट्याला त्या सर्वांचा संहार 
करणे कठीण जाऊ लागल्या मुळे, त्याने आत्मतेजातून १९० मात्‌- 
कांचा गण उत्पन्न केला. या मातृका अंधकासुराचे रक्‍त प्राशू 
लागल्या; पण त्यांचा तो प्रयत्न सफल होईना आणि राक्षसांची 
उत्पत्ती थांवेना. तेव्हा विष्णू शिवाच्या मदतीला घावून आला* 
त्याने आपल्या देहातून शुष्क रेवती नावाची एक मातृका उत्पन्न 
केली. तिने अंधकासुराचे रक्‍त प्राशन केल्यावर अंधकासुराचा 
नाश झाला. 

मातृकांचे नेमलेळे काम संपल्यावर त्या भक्ष्य शोधण्यासाठी 
इतस्तत: भटकू लागल्या. सगळीकडचे भक्ष्य संपले, तेव्हा त्या 
शिवाकडे गेल्या. शिव तरी त्यांना कुठून अन्न पुरविणार ? 
तिथे निराश झाल्यावर त्या त्रैलोक्यभर हिंडून जीवसृष्टीचे 
भक्षण करू लागल्या. त्यामुळे थोड्याच काळात संपुर्ण पृथ्वी 
निर्जीव होईल, अशी भीती देवांना उत्पन्न झाली. मग शिवाने 
नृसिहरूप धारण करून काही अघोर मातृका नव्याने उत्पन्न 
केल्या. विष्णूनेही काही मातृका निर्मून त्या अघोर मातृकांच्या 
दिमतीला दिल्या. मग या नव्या शिव-विष्णुनिमित मातृकांनी 
पुर्वीच्या १९० मातृकांचा नाझ केला. 

काही फेरफार करून अशाच कथा कूर्म पुराण, अद्‌भुत रामा- 
यण, इ. ग्रंथांत आहेत. 

मातृका या माणसाच्या दुष्ट प्रवृत्तींच्या प्रतिनिधीही मानल्या 
गेल्या आहेत. योगेश्‍वरी, माहेश्‍वरी, वेष्णवी, ब्राह्मी, कौमारी, 
ऐंद्री, दंडघारिणी व वाराही या अनुक्रमे काम, क्रोध, मद, 
मोह, मात्सर्य, पैशुन्य व असूया इत्यादींच्या प्रतिनिधी होत. 

वर्णमाळेतले सवे वर्ण यांनाही अक्षरमातृका असे म्हटले 
आहे. कलकत्ता येथील कालीदेवीच्या गळ्यात राक्षसांच्या 
मुंडांची माळा दाखवली आहे. ही रुंडमाळा ५२ रंडांची आहे. 


ही ५२ रुंडे म्हणजे वर्णमालेतील ५२ अक्षरांची प्रतीके आहेत, 

असे सर जॉन वुड़ाफ म्हणतात. 
मातृकांची संख्या फार मो 
साठी सात किवा आठ मात 
* या सात क्रिवा आठ 


ठी असली, तरी पुराणकालात पूजे- 
का .निश्चित केल्या गेल्या, असे 
मातृकांची नावे मात्र निश्‍चित 


ह... 


३०२ 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


झालेली आढळत नाहीत; प्रत्येक पुराणाचा आणि तंत्रग्रंथाचा 
नावाच्या बाबतीतला पाठभेद वेगवेगळा आहे 

सुप्रभेदागमतंत्रात या मातृकांच्या मूर्ती कशा कराव्या, ते 
पुढीलप्रमाणे सांगितळे आहे - अवस्था बसलेली. द्विभुज. क 
हात अभय आणि दुसरा वरद या मुद्रा दाखवणारा. अधिक 
हात असल्यास त्यांमध्ये आयुधे. 

कुभकोणम, वेरूळ, वेळूर, अमरकंटक, एंहोळ, इ. ठिकाणी 
मातृकांच्या मूर्ती असून, त्यांच्या रक्षणासाठी एका वाजूला 
वीरभद्र व दुसर्‍या वाजूला गणपती उभा असतो. नमंदेच्या 
तीरावर मांधाता पर्वतराजीमध्ये एक मातुकामंदिर आहे. 
दक्षिणेत तमिळनाडूमध्ये चक्रपल्ली गावी सप्तमातृकांचे मंदिर 
असून, त्याच्या परिसरात सात शिवलिंगे आहेत. वृलढाणा 
जिल्ह्यातल्या तारापुर या गावच्या देवीमंदिरातही सप्तमातू- 
कांच्या मूर्ती आहेत. पुण्याजवळच्या यवत गावी जे यवते- 
इवराचे मंदिर आहे, त्याच्या ओवर्‍यात मातृकांच्या मूर्ती वस- 
विल्या आहेत. गुजरातेतील तिळकवाडा या गावीही एक सप्त" 
मातृकांचे मंदिर आहे. मध्य प्रदेशातील उदयगिरीच्या लेष्ण्या- 
मध्ये सप्तमातृकांच्या मूर्ती खोदल्या आहेत. कित्येक ठिकाणी 
सलग मातृकापट्ट आहेत. 

सर्वात सुंदर सप्तमातृकांच्या मर्ती बेसनगर येथे आहेत॑- 
त्यांच्यावर गुप्तकालीन मूतिझ्षेळीचा प्रभाव दिसतो. अंगप्रत्स- 


गात सोष्ठव आणि आकर्षक केशरचना यांनी त्या मूर्ती दर्श” 
नीय वाटतात. 


इनामगाव येथील उत्खननात लांब स्तनांच्या, शिर नसलेल्या 


व वृषवाहन (बैलावर बसणाऱ्या ) अशा काही स्त्रीमूर्ती साप- 
उल्या आहेत. डॉ. सांकळिया यांच्या मते त्या मातृकामूर्तीच 


आहेत. या लंबपयोधर व विशिरा मातृकांचे उल्लेख महाभार 
ताच्या शल्यपर्वात आ 


ले आहेत (अ. ४६) लंवस्तनी ही बहुधा 
तना असावी. कारण बाड्यातिनी मातांच्या यादीत पूतनेचे 
नाव असुन, तिचे वैशिष्ट्य छंबस्तन हेच आहे. गोवाहना किंवा 
टषवाहूना मूर्तीचे नाव महाभारतात शकुनी असे दिले आहे 
(वन. २३०.३३ ). या सर्वे स्केदपरिवारातल्या देवता असून, त्य़ा 
बाढघातक “हैणून भयप्रद ठरल्या आहेत. श्री. ढेरे म्हुणतात--_ 
मातृत्वाचे भक्षक रूप या बालघातिनी मातांच्या रूपात 
मानवाचा पुजाविषय झालेले आहे. मुलांच्या अपमृत्यूला यांच 
प पद होतात, अशी समजूत अत्यंत प्राचीन डा 
उपासनेचे ति ही आहे. या समजुतीपोटीच या देवता 
विधि-विधान विस्तारत गेले. या असंख्य मातांच्या 
उजांच्या उपासनेच्या क्षेत्रातूनच पुढे अनेक प्रति" 


आणि त्यांच्या पुत्र 
षि वतांना जन्म ४ 
ठत देवतांना जर मळाला. या आदिमातांच्या विकसनाची 
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खंड सातवा ३०३ 


कहाणी भारतीय देवतांचे समृद्ध विश्‍व उजळून टाकणारी आहे. 

इनामगावी उत्खननात उपलब्ध झालेल्या मातुकामृतींच्या 
संबंधात डॉ. सांकळिया यांनी पुरातत्त्वशास्त्राच्या दृष्टीने काही 
निष्कषे सांगितले आहेत, ते असे- 

*“ मानवाने स्त्रीचे स्वरूप व तिचे महत्त्व हे वीस हंजार 
वर्षांपूर्वीच जाणले होते आणि स्त्रियांच्या अशाच स्वरूपाच्या 
आक्रती हस्तिदंत, हाडे, मृदूपाषाण, यांमध्ये कोरलेल्या युरोप- 
मध्ये झालेल्या पुरातत्त्वीय संशोधनात मिळालेल्या आहेत. अशा 
प्रकारच्या या मूर्तींचा प्रसार युरोपमधून सायप्रस, क्रीट, तुके- 
स्तान, इराक, इराण, अफगाणिस्तान आणि नंतर भारत या 
क्रमाने झालेला दिसुन येतो.” 

मातृकांचा शिवाच्या आराधनेश्ी संवंध आहे. कमला- 
धिष्ठित शिवाच्या समोर त्या उभ्या असतात आणि वीरभद्र 
व विनायक हे त्यांच्या उभय पार्ट्वी असतात. मंगल कार्याच्या 
वेळी मातृकापूजा करतात. त्या वेळी गणपती, दुर्गा, क्षेत्रपाल 
व वास्तोष्पती या चार देवता त्यांच्या वरोबर पूजिल्या जातात. 
प्रत्येक मातूकेचा एखादा प्रिय वृक्ष असतो. बहुधा प्रत्येक 
खेड्यात पाणवठ्याजवळ किवा डोंगरकपारीत त्यांची स्थाने 
असतात. गावोगावी त्यांचा आढळ होतो. सुलभ प्रसूतीसाठीही 
ही त्यांची पूजा करतात. त्यांच्या कतृंत्वाबद्दल अनेक स्थानिक 
दंतकथा प्रचलित आहेत. [ देवीकोश २; मू. वि.; लो. सं. क्षि. ] 


विवाहादी मंगल कार्यात पुण्याहवाचनानंतर 

सातृकापूजन मातृकापूजन करतात. त्यासाठी एका पाटावर 

तांदुळाचे पुंजके घाळून त्यावर मातृकांचे आवाहन करतात. 
गोरी पद्या शाची मेधा सावित्री विजया जया । 

देवसेना स्वघा स्वाहा मातरो लोकमातर: । 

धृति: पुष्टिस्तथा तुष्टिरात्मनः कुलदेवता । 

ब्राह्मी माहेश्‍वरी चेव कौमारी वैष्णवी तथा । 

वाराहो च तथेन्द्राणी चामुण्डा: सप्त मातर: । 

या मातृका एकूण तेवीस भरतात. त्यांच्या जोडीला विक- 
ल्पाने गणपती, दुर्गा व क्षेत्रपाल यांचेही आवाहन करतात. मग 
“मातृकाभ्यो नमः! अश्या सामान्य नाममंत्राने त्यांची पूजा 
करतात व शेवटी “गौरीमिमाय... ' या मंत्राने मंत्रपुष्प वाहून 
एजा समाप्त करतात. 

उ. भारताच्या डोंगराळ भागात मातृकांची पजा! फार 
छोकप्रिय आहे. ही पूजा नवसासाठी होत असते. या पूजेसाठी 
एक लाकडी फळी घेतात व तिच्यावर सोळा मातृकांची चित्रे 
आणि त्यांच्या उजव्या हाताळा गणपती व चंद्रसूर्य काढतात. 
मग गवताचा एक कुंचा शेणात बुडवून त्याने त्या चित्रांना स्पर्श 


मातृचेट 


करतात. काही संत्र म्हणून लोणी व साखर यांचे तीन किवा 
पाच थेंब त्या चित्रांवर शिवडतात. ज्याच्या बर्‍याभल्यासाठी ही 
पूजा करायची, त्याच्या कपाळावर व गळ्यावर लोण्यात वडव- 
लेल्या नाण्याने छाप उठवतात. त्यानिमित्त ब्राह्मणांना दान- 
दक्षिणाही देतात. [पा. रि. फो. ना. इं.; क. ब्र. स. ] 


य. एक काम्य व्रत. चेत्र शुद्ध नवमीला हे व्रत कर- 
तुकात्रत तात. यात प्रामुख्याने भेरव आणि चोसणष्ट 
योगिनींची पूजा पांढर्‍या गंधाने व पांढऱ्या फुलांनी करायची 
असते. फल - संततीचे संरक्षण. [व्र. प.] 


त्र गुजरातेतील एक तीर्थक्षेत्र. पाळून पू्र- 
मातृगया [सद्धर्र मेहसाणा मार्गावर सिद्धपुर हे रेल्वे- 
स्टेशन आहे. तिथून अर्ध्या मैलावर मातृगया हे तीर्थस्थान आहे. 
इथे भाविक लोक आपल्या आईचे श्राद्ध करतात. इथे एकदा 
श्राद्ध केल्यावर पुन्हा दरवर्षी आईचे श्राद्ध करावे लागत नाही. 
इथे हर्षेबिदुसरोवर, अल्पासरोवर आणि ज्ञानवापी अक्षी तीन 
कुंडे आहेत. त्यांत ससंकल्प स्नान करून श्राद्ध करायचे असते. 

या क्षेत्रासंबंधीची कथा अशी- प्राचीन काळी कदेम क्रषी 
आणि त्याची पत्नी देवहुती यांचा आश्रम या भागात होता. 
कदम क्ररषीला कन्या होत्या; पण पुत्र नव्हता. म्हणून पुत्र- 
प्राप्तीसाठी त्याने घोर तप केले. तेव्हा भगवान विष्णूने प्रसन्न 
होऊन त्याला दर्शन दिले आणि वर मागायला सांगितले. तेव्हा 
कर्दमाने विष्णूसारखा पुत्र मागितला. हे ऐकून विष्णूला फार 
हषे झाला आणि त्याच्या डोळ्यांतून दोन अश्रू ओघळले. ते 
जिथे पडले, तिथे हर्षेबदुसरोवर निर्माण झाले. मग भगवान 
विष्णूने देवहूतीच्या उदरी अवतार घेतला. विष्णूचा हा अव- 
तार म्हणजे कपिल मुनी होय. त्याने ज्ञानवापीजवळ देवहतीला 
सांख्यशास्त्र सांगितले आणि तिला मुक्‍ती दिली. म्हणून हे 
स्थान मातृगया या नावाने प्रसिद्धीला आले. 

मातृहत्येच्या पापातून मुक्‍त होण्यासाठी परशुरामाने इथल्या 
दोन्ही कुंडात स्नान केले होते, अशीही कथा आहे. 

या क्षेत्रात कपिल्मुनी, देवहती, गयागदाघर भगवान, सोम- 
नाथ महादेव, इ. मंदिरे आहेत. [ प. भा. द.; वि. सं. रा. प.] 


भ्र (इ. स. चे १ ले शतक) एक बौद्ध पंडित व कवी. 
सातच ब्राच्या चरित्राविषयी निश्‍चित अश्ली काही माहिती 
मिळत नाही. तारानाथ या इतिहासकाराने त्याच्या विषयी काही 
आख्यायिका दिल्या आहेत, त्यांपैकी एक आख्यायिका अज्ी- 
मातृचेट हा संघगुप्त नावाच्या एका श्रीमंत ब्राह्मणाचा मुलग 


मातचेट 


होता. त्याने एका वोद्ध व्यापाऱ्याच्या मुलीशी लग्न केले होते. 
त्याचे पाळण्यातील नाव काळ असे होते. पण तो कमालीचा 
मातृभक्त निघाल्यामुळे त्याला मातृचेट असे नाव पडले. 
पण या आख्यायिकेत सत्याचा अंश फार कमी दिसतो. मातु- 
चेट याचा अर्थ मातेचा सेवक असा आहे. ही माता म्हणजे 
जन्मदात्री नसून दुर्गा असावी. त्यावरून असे वाटते, की मातृचेट 
हा प्रथम शिवशक्‍तीचा उपासक असावा. त्याने काही शिवस्तोत्रे 
रचल्य।चे इत्सिंग सांगतो. त्याने तंत्रविद्येतही प्रावीण्य मिळविले 
होते. ओडिसा, तिरहृत, कामरूप, इ. देशांत संचार करून त्याने 
अनेक बौद्ध पंडितांश्ी वादविवाद केळे व त्यांत विजय मिळ- 
विले. त्यावरून त्याला दुधर्षेकाल ही उपाधी प्राप्त झाली. पुढे 
आईच्या सूचनेवरून तो नालंदाच्या विद्यापीठात गेला. तिथेही 
त्याने बौद्ध पंडितांशी वादविवाद केला;. पण त्यात त्याचा 
पराभव झाला. या वादात त्याला वोद्ध तत्त्वज्ञानाचे महत्त्व 
पटले आणि त्याने लगेच त्या धर्माची दीक्षा घेतली. 
मातृचेटाने अध्यधंशतक नावाचे एक वृद्धस्तोत्र रचले आहे. 
हे दीडशे इलोकांचे आहे. स्तोत्रवाडमयातळे हे पहिले स्तोत्र 
होय, असे मानतात. यावरून मातचेटाला स्तोत्रवाडमयाचा 
जनक समजतात. हे स्तोत्र त्या संप्रदायात अत्यंत लोकप्रिय ठरले. 
त्याचे चिनी, तिवेटी व मध्य आठियातल्या तोखारी या भाषांत 
अनुवाद झाले आहेत. पुढील अनेक कवींना त्याने स्तोत्ररचनेची 
प्रेरणा दिली आहे. दिळनाग या बौद्ध पंडिताने त्याचे अनुकरण 
केळे आहे. अनेक जेन आचार्यांनीही या काव्याच्या आधारावर 
स्तोत्रकाव्ये रचली आहेत. 
आपल्या एका स्तुतिपद्यात त्याने विरोधाभासाचे एक सुरेख 
पद्य लिहिले आहे, ते असे - 
पराथेंकान्तकल्याणी कामं स्वाश्नयनिष्ठ्रा । 
त्वय्येव केवलं नाथ! करुणा$करुणा$भवत्‌ ।। 
१ (अध्य शतक ६४) 
अथ - दुसर्‍यावर उपकार करण्यात व दुसऱ्याचे कल्याण 
करण्यात पराकोटीला गेलेली पण स्वत:चे आश्रयस्थान जे 
शरीर त्याविषयी कमालीची निष्ठूर वनलेली करुणा, हे 
नाथ, तुझ्या ठिकाणीच केवळ * अकरुणा ! झाली आहे. 
बौद्ध धर्माचे दिव्य उपदेश मातृचेटाच्या मुखाने श्रवण करावे 
म्हणून कनिष्क राजाने त्याला आपल्या दरबारात बोलावले ; पण 
वाधेक्यामुळे त्याला ते निमंत्रण स्वीकारणे अशक्‍य ठरले. म्हणन 
तीच्या मान्य सिद्धान्तांचे विवरण करणारे ८५ 
काण्याचा वनत रचून ते के विल्काकाडे पाठवले. त्या 
भाषेत सुरक्षित का कनिष्क लेख * या नावाने तिबेटी 
ट. [सं. सा. इ.; एन्सा. रि. ए. ] 


२३०४ 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


व एक व्रत. धर्मशास्त्रात माता आणि पिता 
मातू-पतयूज्ञा प्रांना तीथ मानले असून, मातापित्यांची 
सेवा हे पुत्राचे तप, दान व मोक्ष असेही सांगितले आहे. 
मातापित्यांविषयीच्या याच पूज्य भावनेतून हे व्रत निर्माण 
झाळे आहे. मुख्यत्वे स्त्रिया हेव्रत करतात. त्यासाठी त्या माहेरी 
जातात; दिनशुद्धी पाहून मातापित्यांना स्नान घालतात; 
ब्रताचा संकल्प करून गणपतिपूजन व स्वस्तिवाचन करतात; 
मग मगल वाद्यांच्या गजरात मातापित्यांचे पादप्रक्षालन करूत 
त्यांची वस्त्रालंकार, पुष्पहार व मिष्टान्न देऊन पूजा करतात. 
या ब्रतात दीपदान करावे असे सांगितले आहे. त्यासाठी 
धान्यराशीवर एक दिवा लावून ठेवतात. त्या दिव्याचीडी पूजा 
करतात व पुढील मंत्राने माता-पिता व दीप यांची प्राथना 
करितात- 
यन्मयाद्य यथाहक्ति मातापित्रचनं कृतम्‌ । 
प्रीयेतां तेन मे देवो नित्यं गौरीमहेइवरो ।। 
मातृगेहे मया दत्तो दोपो$्यं मडंगलाहूय: । 
निहत्य दुरितं सवं पुनातु च कुलद्दयम्‌ ।॥। 
अथ- आज मी जे यथाशक्ति मातापित्यांचे अर्चन केले, 
त्याने गारीमहेइवर हे देवे मजवर नित्य प्रस्न होवोत. मातू- 
गृही जो हा मंगलसंज्ञक दीप मी दान दिला, तो माझे सर्वे 
दुरित नाहीसे करून उभय कुलांना पुनीत करो. 
मग सुवासिनींना हळदीकुंकू देऊन व्रताची समाप्ती करतात- 
फल-पुण्य व सौभाग्य यांची प्राप्ती. [ व्रतराज ] 


मातृपूजा जगदंबा आदिशक्ती व तिची अन्य ख्पे यांची 
् मातृभावनेने पुजा व उपासना करणे, याला मात” 


करी असे नाव आहे. भारतीय तत्त्वज्ञान, धर्मविचार, कला व 
जज न सातूपुजला महत्त्वाचे स्थान मिळाले आहे. या 
एजापद्धतीमध्ये विविध विचारधारांचे एकत्रीकरण झालेले आहे. 


कालांतराने त्यातूनच ज्या लोककथा, परंपरा आणि संप्रदाय 
यांचा उद्‌भव झाला, त्यांचे परस्परांशी पुष्कळच साम्य आहे. 
ह साया इतिहास बहुरंगी आहे. त्यात विविध 
भोवती जी घार्मि "अदा एकवटलेल्या आहेत. या सातूकल्प 
मी क साधना, उत्तरोत्तर वृद्धिगत झाली, तिचा 
मातपजे भारतीय विचारांवर व कल्पनांवर पडलेला आहे. 
ठा ही प्राचीन मातृसत्ताक समाजव्यवस्थेतून 
समाजरचनेत 7 असे 21 सांगतात. मातृसत्ताक 
कुटुंबावर गा ही कुटुंबाच्या केंद्रस्थानी असते. र्सव 
पद्धतीत सत्ता चालते. या वस्तुस्थितीमुळे त्या उपासना” 
ताता ही शक्‍तीचे प्रतीक बनली आणि त्यामुळे सार्‍या 


बंड सातवा 


>. 


स्त्रीदेवतांना महत्त्व प्राप्त झाले. त्या सर्वाना माता समजून 
पुरुष त्यांची आराधना करू लागले. 

भारतात आर्यांच्या आगमनापूर्वी जे आर्येतर लोक वसले 
होते, त्यांच्यातही मातृपूजा प्रचलित होती. पुढे आर्य आणि 
आर्येतर यांच्या संस्क्रतिसमन्वयात आर्यानीही तिचा स्वीकार 
केला. मोहेंजोदडो व हडप्पा येथे जे सिंधुसंस्कृतीचे अवशेष 
सापडले आहेत, त्यांत मातृपूजेची काही चिन्हे मिळाली आहेत. 
तिथे ज्या स्त्रीमूर्ती आढळल्या, तशाच प्रकारच्या मूर्ती मध्य- 
पूर्वेतील अनेक देशांत आढळल्या आहेत. त्यावरून कोण्या 
प्राचीन काळी मातृपूजा सर्वे जगात रूढ असावी, असे वाटते. 

वैदिक वाडमयात पुरुषदेवतांना प्रावान्य असले, तरी त्यात 
काही स्त्रीदेवताही वाणिल्या आहेत. त्य़ा सर्वांत अदितीला 
श्रष्ठत्व आहे. 

क्रग्वेदात अदितीचे वर्णन केलेले आहे, ते असे- 

अदितिद्यीरदितिरन्तरिक्षमदितिर्माता स पिता स उत्र: ।। 

(क. १.८९.१० ) 

अर्थ - अदिती ही द्युलोक आहे, ती अंतरिक्ष आहे, ती 
माता आहे, पिता आहे आणि पुत्ररूप सृष्टी आहे. क 

वाजसनेयी संहितेत अदितीला महामाता, त्रट्रताची अधि- 
ष्कात्री, पराक्रमी, रक्षणकर्त्री व मार्गदर्शक म्हून गौरविले 
आहे (२१.५). एकंदरीत अदितीचे वैदिक वर्णन पाहता मातृत्व 
हा तिचा विश्षेष गुण आहे, असे दिसते. अदिती म्हणजे देवमाता 
ही कल्पना पुराणांतही आढळते; पण अदितीच्या कल्पनेतून 
मातृपूजेचा विकास झालेला नाही. मातृपुजनाच्या उगमाच्या 
दृष्टीने वैदिक वाडमयातील भूदेवीचे वर्णन अधिक महत्त्वाचे 
आहे. क्रग्वेदात तिलाही महामाता म्हटले आहे (१-१९८ ३३). 
अथवंवेदात तिच्यासंबंधी एक समग्र सूक्त अश वि तिने 
आपल्या प्रजेला सवे प्रकारची सुखसमृद्धी द्यावी, अथा प्रार्थना 
आहे (अथर्व १२.१.१-१८) ७ 

ऐतरेय ब्राह्मणात भूमीलाच श्री म्हटले आहे (८-५). 
उत्तरकालीन उंपनिषदांतही भूमी आणि श्री किवा लक्ष्मी यांना 
एकरूप मानले आहे. पुराणांतही भूदेवी म्हणजे शक्‍तीचे किवा 
महामातेचे एक रूप होय, असे वणेत आढळते. विष्णू हा उ 
लक्ष्मीचा पती आहे, तसाच तो भूदेवीचाही पती मानला गेला 
आहे. या कल्पनेमळेंच मतिकलेत विष्णूच्या दोन्ही अंगी लक्ष्मी 
आणि भूदेवी यांना स्थान मिळाले आहे. वि 

पुराणांतील दुर्गादेवीचा उगम भूमातेच्या कल्पनेतूनच 
झाला असावा. इतर मातृदेवतांप्रमाणेच दुर्गादेवीचा उत्सव 
पाबसाळ्यानंतर कापणीच्या हंगामात येतो. यालाच आपण 
आरिविन महिन्यातील देवीचे नवरात्र असे म्हणतो. जगद्धात्री, 

भा. सं. को. ...२० 


१०५ 


भ्ातुपूजा 


ज्ञाकंभरी व अन्नपूर्णा अशीही देवीची अन्य नावे आहेत. 
त्यावरून तिचा भूमातेशी संबंध स्पष्ट दिसतो. 

लक्ष्मी ही मूळची धान्यदेवता असावी. कारण त्याच स्वरू- 
पात अद्यापही तिची पुजा अनेक ठिकाणी केली जाते. 

नंतरच्या वैदिक साहित्यात अंबिका, उमा व दुर्गा या 
देवतांचे उल्लेख येतात. मंत्रायणी व काठक या संहितांमध्ये 
अंबिकेला धान्यदेवता म्हटले आहे. तिलाच पुढे दुर्गा हे नाव 
प्राप्त झाले आणि शरद्क्रतूत तिचा उत्सव प्रचलित झाला. 

रामायण, महाभारत व पुराणे यांत या महामातेला उमा, 
काली, दुर्गा, कात्यायनी, चंडी, इ. अनेक नावे लाभली असून, 
ती शिवाची पत्नी आहे, असे सांगितले आहे. या एकाच देवीच्या 
सौम्य व उग्र रूपांची वर्णने आहेत. देवी पुराणात महाकाली 


(संहारक), महालक्ष्मी (पोषक) आणि महासरस्वती 
(ज्ञानदात्री) ही तीन्ही रूपे एकाच मूळ आदिमायेने त्या त्या 


कार्यासाठी घेतली असल्याचे वर्णन आहे 

शाक्त संप्रदायात देवीला सर्व जगाची माता आणि सर्वव्यापक 

असे मानले आहे. देवीमाहात्म्यात याविषयी पुढील श्‍लोक आहे- 
ब्रह्मविद्या जगद्धात्री सववेषां जननो तथा । 
यया सर्वमिदं व्याप्तं त्रेलोक्यं सचराचरम्‌ ।। 

अर्थ - जगद्धात्री देवी ही ब्रह्मविद्या व सर्वांची माता आहे, 
जिने हे सर्वे चराचर त्रैलोक्य व्यार्‍ून टाकले आहे. 

इ. स. च्या ६ व्या शतकानंतर हर्षेचरित, कादंबरी, स्वप्न- 
वासवदत्ता, मालतीमाधव, इ. संस्कृत विदग्ध साहित्य निर्माण 
झाले. त्यात देवीची उग्र रूपात केळी जाणारी पूजा आणि तिला 
दिले जाणारे पशुबळी यांचे वर्णन आढळते. इ. स. च्या १० व्या 
शतकापर्यंत अनेक स्थानिक देवताही पुराणे आणि क्षेत्रमाहात्म्ये 
यांचा पालव धरून हिंदूंच्या दैवत॑सृष्टीत प्रविष्ट झाल्या. 

स्त्री व पुरुष यांच्या समागमामुळे जीव उत्पन्न होतो, हा 
निसर्गाचा नियम मनुष्याने विश्‍वाच्या उत्पत्तीलाही लागू केला 
आहे. त्यासाठी विश्‍वजनक देव आणि विश्वजननी देवी या 
यग्माची कल्पना निघाली. सिध॒संस्क्ृतीच्या काळापासून लिंग 
हे विश्‍वजनकाचे व योनी हे विश्‍वजननीचे प्रतीक मानले गेले 
आहे. शिर्वालगात ही दोन्ही प्रतीके एकत्र केली गेली आहेत. 

पुराणे व तंत्रे यांत मातुपूजेतील असंख्य विधींचे सविस्तर 
वर्णन आहे. विविध आसने, मुद्रा, गीते, नृत्य, उत्सव, इ. 
प्रकारांचाही या पूजेत अंतर्भाव असतो. बंगालमधील दुर्गा- 
पूजेच्या उत्सवात हे सवे प्रकार आढळतात. 

मनष्याच्या ठिकाणी आध्यात्मिक आकांक्षा उत्पन्न होते 
आणि तो द्ग्यि अनुभवासाठी प्रयत्लणील होतो, याचे कारण 
ही महामाया म्हणजे ईश्‍वरी शक्‍तीच होय. मनुष्याच्या मनात 


क्ट 


सातृपुजा 


बुद्धी, भावना, वासना व महत्त्वाकांक्षा उत्पन्न होतात, त्याही 
या ईश्वरी शक्‍तीमुळेच. दुर्गासप्तशतीत देवीचा अनेक असुरांशी 
संग्राम झाल्याची वर्णने आहेत. मनुष्याच्या मनात जे दैवी व 
दानवी अंद असतात, त्यांमधील संग्रामाचेच ते रूपक चित्र आहे. 
मनुष्याच्या हाळ्चाली आणि त्याचे शरीरव्यापार जे होतात, 
त्यांत ईश्वरी शक्‍तीचाच साक्षात्कार असतो. या सर्वव्यापी व 
सर्वेसमर्थ अद्या परमेश्वरी शक्‍तीच्या साक्षात्कारासाठी एक 
साधन किवा. माध्यम म्हणून आपला उपयोग होऊ शकतो, ही 
भावना प्रत्येक साधकाच्या मनात उत्पन्न व्हावी, हाच मातृपूजेचा 
उद्देश आहे. 
या परमेश्‍वरी शक्‍तीचा साक्षात्कार घडावा, तिची कृपा 
लाभावी आणि त्या कृपेने जन्म-मरणातून मुक्‍ती प्राप्त व्हावी, 
यासाठी जे प्रयास निग्रहाने व सातत्याने करावे लागतात, त्यांना 
साधना असे नाव आहे. महामायेच्या उपासनेत या साधनेलाच 
भाधान्य आहे. तंत्रशास्त्रात तिच्यावरच सर्व भर दिला आहे. 
मंत्र व यंत्र ही या साधनेची दोन अंगे होत. 
मंत्र म्हणजे मातृदेवीचे नादमय प्रतीक. जीवोत्पत्तीच्या कार्यात 
पहिली पायरी म्हणजे परमेदवरी संकल्प होय. या संकल्पातून 
इच्छा उत्पन्न होते. तिचे रूपांतर ब्रह्माच्या क्रियेत होते. ही क्रिया 
म्हणजेच परब्रह्माची शक्‍ती होय. त्यापुढची पायरी म्हणजे नाद 
किंवा विश्वाचे कंपन. त्यातून दृश्य सृष्टी उत्पन्न होते.या विद्व- 
कंपनाची दृश्य रूपे म्हणजेच अक्षरे. या अक्षरांना मातृका म्हण- 
तात. ही अक्षरे शरीराच्या भिन्न भागांवर ठेवून त्यांना मातेच्या 
सेवेसाठी पवित्र करण्याची एक प्रथा तांत्रिक पूजेत आहे. तिला 
अंगन्यास म्हणतात. या अक्षरमातृकांतुन मातृदेवतेचे अनेक मंत्र 
निर्माण झालेले आहेत. या मंत्रांचा जप करणे व त्यांचे पुररचरण 
करणे हा मातृपूजेतला एक महत्त्वाचा भाग आहे. मंत्रमहोदधी 
व मंत्रमहार्णव या ग्रंथांत मातृदेवतेची जितकी नावे, तितके 
त्यांचे मंत्रही दिले आहेत. 
यंत्र म्हणजे शक्‍तीच्या ज्ञानाचे एक साधन किवा एक माध्यम 
होय. तांत्रिकांच्या दृष्टीने मानवी शरीर हे सर्वोत्तम यंत्र किवा 
साधन होय. हे शरीर म्हणजे विश्‍वातील एक वस्तू नाही, 
तर विश्‍वाची छोटीशी प्रतिकृतीच आहे. जे अनंत विदवात आहे, 
ते सर्वे सुक्ष्मरू्पाने मानवी शरीरातही आहे. त्यामुळे विश्‍वातील 
सत्याचा शोध घेण्यासाठी दुर कुठे भटकायल 


हा नको; स्वत:च्या 
देहावरच सवे लक्ष केंद्रित केळे तरी कार्य साधते, अशी तांत्रि- 
कांची श्रद्धा आहे. म्हणून त्यांनी देह, हे एक यंत्र मानळे आहे. 
व्यतिरिक्त वतूळ, चतुष्कोन, षट्कोन, इ. आकारांची, 
विशिष्ट कोठे असलेली, तसेच विविध अक्षरमातृकांचा न्यास 


असलेली अनेक यंत्रे त्यांनी निर्माण केली. यंत्रचितामणी या 


३०६ 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


ग्रंथात त्या सर्वांचा समावेश असून, वर्णनही केलेले आहे. 

स्वामी रामकृष्ण परमहंस हे अनन्य मातृपूजक होते. मातृ- 
पूजेमुळे सवं प्राणिमात्रातील समतेचा प्रत्यय येतो, असे ते म्हगत. 
मानवतेची सेवा हाच मातृपुजेचा सर्वोत्तम मार्ग होय, असे त्यांनी 
सांगितले आहे. महायोगी अरविंद यांनीही महामायेला म्हणजे 
परमेश्वरी शक्‍तीला अनन्यभावे शरण जाण्यावर भर दि 
आहे. या ईश्वरी शक्‍तीशी एकरूप होणें हेच साधकाचे ध्येय 
असले पाहिजे, असे ते सांगतात. क 

सामान्य, सुसंस्कृत भारतीय माणसाची अक्ी श्रद्धा असते, 
को जन्मदात्री माता म्हणजे त्या जगज्जननीचे एक प्रतिरूप 
आहे. त्यामुळे मातेला देवता मानण्याची प्रवृत्ती सर्वत्र आढळते. 
एकंदरीत स्त्री जातीलाच भारतीय मनाने मातेचे स्थान दिले 
आहे. मातेप्रमाणेच मातृभूमीलाही जे पूज्यत्व दिले गेले, त्याचाही 
उगम मातृदेवतेच्या उपासनेत आहे. “ जननी जन्मभूमिरच 
स्वर्गादपि गरीयसी ' हे प्रभू रामचंद्राचे उद्गार यां बाबतीत 
प्रसिद्धष आहेत. पाहा - शक्‍तिपुजा. [ग्रे. वी. इं. ] 


माठृभूतव्य (इ.स. चे १८ वे शतक) द. भारतातील मा 
भक्तकवी. हा तेलगू ब्राह्मण असून, तिरुचिरा 
पल्लीत राहत होता. हा संगीताचा जाणकार होता. आनंद 
भेरवी रागातील * नि मदी चल्ल्ग * ही याची चीज प्रसिद्ध आहे: 
असे सांगतात, की तंजाऊरच्या महाराजांनी याला याच्या संगीत" 
ज्ञानाबद्द््ल दहा हजार रुपये वक्षीस म्हणून दिले होते. 
माटूभूतय्य हा सुगंधिकुंतलांबा या देवीचा उपासक होता. 
त्रिशिरगिरी या नाममुद्रेने याने आपली पदे व कीर्तनाख्याने या 


देवतेच्या स्तुतिपर रचली आहेत. [ सं. शा. ] 


मातृभूतेब्वरम भारतातील एक शिवस्थान. ह 
तमिळनाडू प्रदेशाच्या तिरुचिरापल्ली चि 
रावर आहे. हे मंदिर सुमारे तीनशे वर्षा" 
यक वंशातील मंगम्म नामक राणीने बांधले 
काळ आणि मंगम्माच्या अदभत साहसाची 
कल्पना भाणून देणारे आहे. मंदिराच्या भितींवर ३ 
संबंधित असलेल्या अनेक कथा चित्रित केलेल्या आहेत. 
वकक त. मातृभूतेश्‍वर हे नाव का प्राप्त झाले, यासंबंधी 
* ' “पकथा सांगतात, ती अश्ली -- एक स्त्री या शिवाची अनन्य” 
त्त होती. एकदा तिच्या प्रसूतीची वेळ जवळ आली, म्हणून 
तिने आपल्या आईला बोलावणे धाडले. आई कावेरी नदीच्या 
पलतीराला राहत होती आणि कावेरीला पूर आला होता. 
€गामुळे ती वेळेवर पोहचू शकली नाही. मुलीची चिंता पाहून 


पुर्वी मदुरेच्या ना 
मंदिर अत्यंत २ 


.---.-..:::<--- 
---॑लशशिशिशिणि--/ 


नाश 


हंड सातवा 


शिवच आईच्या रूपाने तिच्या शुश्रूषेल्ला आला. काही दिवसांनी 
आई तिथे आली आणि शिव अंतर्धान पावला. या घटनेच्या 
स्मृतीनिमित्त या शिवाला हे नाव प्राऱ्त झाले. [त.सा. सं. ] 


च उपनयनांगभूत एक लोकिक सोहळा. उपनयन 
मातृभांजन केल्या जाणाऱ्या बटूने आईच्या ताटात भोजन 
करणे व आईने मुलाला घास देणे, असे याचे स्वरूप आहे. लहान- 
पणापासून मुलगा आईवरोबर जेवत असतो. आईच्या पानातले 
उष्टेही तो खात असतो. पण मुंज झाल्यावर त्याला ब्रह्मचाऱ्याचे 
नियम लागू होतात व कोणाचेही, प्रत्यक्ष आईचे सुद्धा, उच्छिष्ट 
निषिद्ध ठरते. आपल्या ताटातले अन्न मुलाला भरविणे हा एक 
वात्सल्याचा भाग असतो. मुलाची मुंज झाल्यावर आई त्या वात्स- 
ल्याच्या आनंदाला मुकणार असते. म्हणून आईच्या ताटातले 
हे शेवटले भोजन सोहळ्याने करतात. त्यासाठी पाट-रांगोळी 
करून चांदीच्या ताटवाट्या ठेवतात. ताटात सर्व प्रकारचे सुग्रास 
भोजन वाढतात. ताटापुढे समई पेटवून ठेवतात. मुळाच्या पंक्तीला 
आठ ब्रह्मचारी मुल्गे (मुंजे) बसवतात. त्यांना अष्टवर्गे म्हण- 
तात. आईच्या शेजारी मुलगा बसतो. आई त्याला घास देते 
आणि आपणही जेवते. हे मातृभोजन उरकून मुला अष्टवर्ग्या 
मुलांना दक्षिणा देतो व मग उपनयनासाठी गुरूकडे जातो. 


एक काम्य व्रत. आश्विन महिन्यातल्या नवमीला हे 
मातृत्रत व्रत करतात. त्या दिवशी उपवास व मातृदेवतेची 
पूजा करायची असते. विजय मिळविण्याच्या आकांक्षेने राजा 
किवा प्रजा यांपैकी कोणीही हे व्रत करावे, असे सांगितले आहे. 
तसेच जिची मुळे जगत नाहीत किवा जिला एकच मूल आहे, 
अशा स्त्रीनेही हे व्रत करावे, असे म्हटले आहे. [ हि. ध. ] 


ी .__ ज्या कुटुंबात माता ही केंद्र- 
मातृसत्ताक कुडबपद्धती कर असते व कुटुंबाचे सामा- 
जिक, सांस्कृतिक व आथिक व्यवहार स्त्रीच्या हाती असतात, 
अशा कुटुंबपद्धतीला मातृसत्ताक कुटुंबपद्धती असे म्हणतात. 
हिंदु कुटुंबसंस्था ही प्राधान्याने पितुसत्ताक आहे. तिच्या केंद्र- 
स्थानी पिता असतो. त्याची वंशपरंपरा पुरुषसंततीच्या द्वारे 
चालते, पुत्र - पौत्र आणि त्याचे वंशज पेतृक संपत्तीचे वा रस- 
दार होतात. पण मातृसत्ताक पद्धतीमध्ये या गोष्टी नेमक्या 
उलट असतात. या पद्धतीची काही वैशिष्टये अशी - 
(१) वंशपरंपरेचे निर्धारण मातेच्या हारे होते. मुले 
पित्याच्या नव्हेत, तर मातेच्या कुलगोत्राची समजली जातात. 
(२) विवाहानंतर मुलगी सासरी न जाता माहेरीच 


३०७ 


सात्‌सत्ताक कुटुंबपद्धती 


>> 


राहते. आवड्यकता वाटेल तेव्हा तिचा पती तिच्या घरी 
जाऊन वास्तव्य करतो. 

(३) पुत्राला संपत्तीचा अधिकार किवा वारसा न मिळता 
तो मुलीला मिळतो. प्राय: अश्या कुटूंबात मातेचा भाऊ किव/ 
त्याच्या अभावी भाचा संपत्तीचा अधिकारी होतो. कारण या 
पद्धतीत संतती पित्याच्या घरी न राहता ती मातेच्या वरोबर 
त्यांच्या आजीकडे (मातामही) राहते. मामाची ओरस संतती 
तिच्या मातेसह दुसर्‍या कुटुंबात असते. अश्या वेळी मातेच्या 
संपत्तीचा अधिकारी कन्येचा पुत्र म्हणजेच भाचा होत असतो. 
पितृप्रधान कुटुंबपद्धतीत जे संबंध पिता-पुत्राचे असतात, तेच 
मातृसत्ताक पद्धतीत मामा-भाच्यांचे असतात. वारसाहक्‍्का- 
प्रमाणे या पद्धतीत यौवराज्य, पौरोहित्य, इ. पदे व सामाजिक 
सन्मानाच्या उपाधी पुत्राऐेवजी भाऊ अथवा भाचा यांना 
मिळतात. तिरुवितांकूर-कोच्चिन राज्यांमध्ये राज्याचा उत्तरा- 
धिकारी राजपुत्र होत नसून, राजाच्या बहिणीचा मुलगा 
अर्थात भाचा होत असतो. 

(४) आईच्या जातीवरून मुलाची जात निठिचित केली जाते. 

प्रायः अश्ली समजूत आहे, की या पद्धतीत कुटुंबशासनाची 
सत्ता मातेच्या हाती असते. या समज्‌तीमुळेच समाजशास्त्रज्ञांनी 
मातसत्ताक पद्धती असे नाव दिले आहे. एक गोष्ट खरी, की 
अक्ष काही मातृसत्ताक समाजांमध्ये स्त्रियांची दशा बरीच उन्नत 
असते. पण अधिकांश मातृसत्ताक कुटुंबात ही सत्ता मातेच्या 
हाती नाममात्र असून, कुटुंबांचे बहुतेक सर्वे व्यवहार स्त्रीचा 
भाऊच पाहत असतो. कारण तो त्याच कुटुंबात राहत असतो. 

गेल्या शतकात बर्‍याच पाश्‍चात्य समाजरास्त्रज्ञांनी मात्‌- 
सत्ताक कुटुंबाची वर उल्लेखलेली वैशिष्ट्ये किवा त्यांचे 
अवदोष पाहून अशी कल्पना की केली, प्रारंभी जगात स्वेत्र 
मातसत्ताक कुटुंबपद्धतीच प्रचलित होती. गेल्या शतकातला 
आणखी एक सर्वमान्य सिद्धान्त असा होता, की मानवसमाजाची 
प्रारंभिक दक्षा स्त्री-पुरुषांचा स्वेच्छाचार हो होती. त्यानेतर 
प्रथम मातृसत्ताक पद्धती उदय पावली आणि मग पितृसत्ताक 
पद्धती प्रस्थापित झाली. 

कामचारानंतर मातृसत्ताक कुटुंबपद्धती उदयाला आली, 

या कल्पनेला दोन मोठे आधार तसा विचार करणाऱ्यांना 
मिळाले. पहिला आधार असा- संततीची माता कोण याचा 
निठिचित निर्णय प्रत्यक्ष प्रमाणाने होऊ शकतो; पण पिता 
कोण हा केवळ अतुमानाचाच विषय असतो. अतएव स्वेच्छा- 
चारानंतर मातूप्रधान कुटुंबसंस्था संभवनीय आहे. पण उत्त्रां- 
तिवादाचा प्रणेता डाविन म्हणतो, की मनुष्यजातीच्या सामा- 
जिक इतिहासात स्वेच्छाचार सावेभोम असा कधीच नव्हता. 


मातृसत्ताक कुटुंबपद्धती 


तशी कल्पना करणे हे विज्ञानविरोधी होय. दुसरा आघार 
असा - मातृसत्ताक व्यवस्था सूचित करणारी उदाहरणे प्राचीन 
व आधुनिक समाजामध्ये बरीच आढळतात. 

वरील आधारही फोल असल्याचे डॉ. हाटंलेंड या विद्वानाने 
अनेक उदाहरणे दाखवून सिद्ध केले आहे. तो म्हणतो, की 
पितृत्व निश्‍चित असुनही जगातल्या अनेक जातींत मातृ- 
सत्ताच प्रचलित आहे. दुसर्‍या आधारावद्दळ्ध वंक्शास्त्रज्ञ 
सांगतात, की जगात सवंत्र मातृसत्ताक पद्धतीच्या बरोबरीने 
पितृसत्ताक कुटुंबपद्धतीही दिसून येते. 

प्राचीन भारतात प्रथम मातृसत्ताक कुटुंबपद्धतीच होती, अशी 
कल्पना श्री. सुविमल्चंद्र सरकार, इ. विद्वानांनी केली आहे. 
या कल्पनेला त्यांनी काही प्रमाणे दिली आहेत, ती अश्ली- 

(१) ब्राह्मणे, उपनिषदे व अन्य प्राचीन साहित्य यांत 
मातेच्या नावावर पुत्राचे नाव ठेवण्याची पद्धती दृष्टिगोचर 
होते. बृहदारण्यकाच्या झेवटी जी वंशक्राह्मणांची तालिका 
दिली आहे, तिच्यातली सर्व नामे गौतमीपुत्र, कात्यायनीपुत्र, 
इ. आहेत. रामायण-महाभारतातही अशी उदाहरणे दिसतात. 
सोमित्री (सुमित्रेचा पुत्र), कौंतेय (कुंतीचा पुत्र), वैनतेय 
(विनतेचा पुत्र) ही नावे मातेवरूनच पडलेली आहेत. 

(२) अर्जुनाचा चित्रांगदेशी विवाह झाला, त्याला अट 
अशी होती, की तिला होणारा पुत्र अर्जुनाकडे न जाता तिच्या 
बापाकडेंच राहील. 

(३) मनुस्मृती व धर्मसूत्रे यांत मामाला उच्च स्थान दिलि 
आहे. मधुपकेंद्वारा पूजित होणार्‍या व्यक्तींत मामाची गणना 
आहे, पण काकाची नाही (मनु. ३-११९ ). बृहूनारदीय पुरा- 
णातही मामाला पुज्य मानले आहे (९.९२). 

पण ही सर्व प्रमाणे भारतात कोण्या एका काळी मातृसत्तचा 
सावंत्रिक प्रसार असल्याचे सिद्ध करू शकत नाहीत. वैदिक 
कुटुंबपद्धती तर स्पष्टपणे पितृसत्ताक होती. तिच्यात पिता, 
पुत्र, पौत्र अशाच परंपरेने वंश चालत असे. मातृवंशी कुटुंबात 
महत्त्व पावलेल्या आज्याचे (मातामह) नाव वेदिक साहित्यात 
कुठेही आढळत नाही. आईवरून दिल्या जाणाऱ्या नावांचा 
प्रयोग प्राचीन मारतात होता हे खरे; पण त्याहून अधिक तो 
पितृनामांचा होता, हे लक्षात ठेवायला हवे. प ।णिनीच्या गोत्रा- 
पत्य प्रकरणात बहुतांश नावे पुरुषांचीच आहेत. मातृनामांचा 
प्रयोग होण्याचे एक महत्त्वाचे कारण असे होते, की पुरुष अनेक 
बायका करीत आणि त्या बायकांना होणारे पुत्र हीत्यार्‍त्या 
आईची अपत्ये म्हणून मातृनामाने निदिष्ट केली जात. कुंतीचे 
39 ह शि मातीने उत्त ते माद्रेय; पण ते सर्व मिळून 

मी “" पाडवच मानले जात होते. 


३०८ 


भारतोय संस्कृतिकोद 


सांप्रत मातृसत्ताक कुटुंबपद्धतीची भारतात दोन केंद्रे आहेत, 
एक आसाम व दुसरे केरळ. आसामातल्या खासी, सितेंग, गारो, 
इ. जातींत मातृप्रधान कुटुंबसंस्था आजही पुर्णरूपाने विद्यमान 
आहे. केरळात नायर, थिया, इ. जातींत मातृसत्ताक कुटुंबपद्धती 
एका काळी प्रचलित होती; पण सांप्रत ती ढासळली असून, 
तिच्या जागी पितृसत्ताक पद्धती रूढ झाली आहे. ( मरुमक्क- 
तायमू, नायर पाहा ) नायर जातीत ही पद्धती रूढ होण्याची 
काही कारणे आहेत. नायर ही लढाऊ जात आहे. मध्य युगात 
ते आपल्या नेत्याबरोबर युद्धासाठी मोहिमेवर जात व किये” 
कदा महिनोगणतीच नव्हे; तर वर्षोगणती घराबाहेर राहत. 
अशा स्थितीत घरी राहणार्‍या पुरुषांनी लढाईवर गेलेल्या पुर” 
पाची संपत्ती गिळंकृत करू नये, म्हणून कुटुंबातल्या स्त्रीला 
कुटुंबप्रमुख व कुटुंबाच्या संपत्तीची अधिकारी बनवले गेले. 
त्यातून या मातृसत्तेचा उगम झाला. पण या मातृसत्ताक कुट॒व' 
पद्धतीचे अनेक दुष्परिणाम केरळातल्या लोकांना भोगावे लागलें 
आणि त्यामुळे त्यांनाच तिचा उवग आला. या व्यतिरिक्त 
ी प्रवृत्ती आणि औद्योगिक क्रांती हीही कारणे घडली. 

त्यामुळे केरळीय समाजाने तिच्या विरुद्ध चळवळ सुरू केली 


आणि १९३२ साली ती पद्धती बदलून टाकण्यास तत्कालीन 
राजसत्तेला भाग पाडले 


नाही. [ हि. प. मी.; एन्सा. रि. ए.; ] 


* हृस्ववर्णोच्चारणकाल: 
करण्यास जेवढा काल लागतो! 
म्हणतात'),असे त्याचे लक्षण आहे. 
मात्रेचा विचार करावा लागती. 
मात्रा, दीर्घासाठी दोन मात्रा व प्लुतासाठी 


ध्वनी एक मात्रेचा, कावळ्याचा दोन 
न मात्रांचा व मुंगसाचा आवाज अर्ध्या 


हे कोणकोणत्या 
असावे, हे मात्रा शब्दाने निदिष्ट 
नेमेषमात्र काळाला भात्रा म्हटले आहे. 


नळ 


खंड सातवा 


(२) इंद्रियवत्तीलाही मात्रा असे म्हणतात. गीतेच्या टीकेत 
' मात्रास्पर्शास्तु' या लोकावर टीका करताना मात्रेचे लक्षण 
सांगितले आहे, ते असे - “ मीयन्ते आभिविषया: मात्रा इन्द्रिय- 
वृत्तय: ' << ज्यांनी विषयांचे मापन केले जाते अशा इंद्रियवृत्ती 
म्हणजे मात्रा होत. [श. क. ] 


मात्रांगुल एक प्राचीन परिमाण. पुरोहिताच्या किवा कारा- 

गिराच्या उजव्या हाताच्या मधल्या बोटाएवढ्या 
लांबीच्या मापाला मात्रांगुल असे म्हणतात. यज्ञातील दर्भ किवा 
दर्भासन या वस्तू मोजण्यासाठी अथवा शिडी किंवा शिडीची 
पायरी मोजण्यासाठी हे परिमाण पूर्वी उपयोगात आणीत. 
पाहा - अंगुली. [ एन्सा. हि. आ. ] 


माथुरी एक लोकनृत्य. हे नृत्य आंब्र प्रदेशातील अदीलावाद 
ण जिल्ह्यात प्रचलित आहे. स्त्रिया आणि पुरुष दोघेही 
हे नृत्य करतात. मात्र यांचे गट वेगवेगळे असतात. पुरुषांच्या 
हातांत टिपऱ्या असतात. स्त्रिया टाळया वाजवून त्यांना साथ 
देतात. नृत्याला ढोल व झांज यांचीही साथ असते. विवाहाच्या 
वेळी व अन्य उत्सवप्रसंगी हे नृत्य केळे जाते. [ भा. लो. न. ] 


स. १४७० - १५३०) एक 
मादय्यगारी समछना य कवी. याची तेलगू साहि- 
त्यातील अष्ट दिग्गजांमध्ये गणना होते. हा नियोगी ब्राह्मण असून, 
अंदकोळा राहत होता. मादय्य हे याच्या पित्याचे नाव होते. 
रायळू राजाच्या दरबारात याला चांगला मान होता. राजशेखर- 
चरित्र हा याचा प्रमख काव्यग्रंथ होय. हा ग्रंथ तीन आश्‍वासा- 
मध्ये विभागला असून, त्यात राजकुमारी कांतिमती आणि राज- 
शेखर यांचा प्रणय वणिला आहे. कवीने हा ग्रंथ कृष्णरायाचा 
मंत्री साल्य तिम्मराजा याचा जावई नंदीयाळ अप्पय्या याला 
अर्पण करेला आहे. याने एकादशीमाहात्म्य या नावाचे दुसरे एक 
काव्य रचले होते, असे सांगतात. 

_ राजक्षेखरचरित्र या काव्यप्रबंधाची भाषा प्रौढ आणि सहज- 
सुंदर आहे. [ ते. सा. इ.; ते. वा.; ते. उ. सा. ] 


म्हैसूर राज्यातील एक जात. या लोकांना जांबव, 
अश्लीही अन्य नावे 


भादि 

ग पद्मजातियवरू, मातंग, चांभार, ”, वे 

आहेत. मादिग हे नाव मातंग या शब्दाचा अपस्ररा असावा, अस 

एक मत आहे. जंब्‌ क्रषी हा आपला मूळ पुरुष असल्याचे त 

सांगतात. त्यावरून त्यांना जांबव हे नाव मिळाले आहे. 
कानडाप्रदेशात पूर्वी मातंग नामक वंश राज्य करीत होता. 
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सादिग 


मादिग लोक त्या वंद्यातीलच असावे, असेही एक मत आहे. 

उद्योगधंदे - हे लोक चामडी कमावून त्याच्या पवाली, वहाणा 
वगैरे वस्तु तयार करतात. काही ठिकाणी ते पहारेकर्‍्याचे काम 
करतात; तर काही ठिकाणी साफसफाईचे काम करतात. काही 
मादिग शेतीही करतात. 

हे लोक गाय, म्हेस, शेळचा, मेंढ्या, इ. पशूंचे मांस खातात. 
अतिरिक्‍त ताडी पिण्यावद्दल हे प्रसिद्ध आहेत. 

वेषभूषा - मादिग पुरुष कमरेभोवती एक वस्त्र गुंडाळतात, 
अंगात सदरा घालतात व डोक्याला पागोटे गुंडाळतात. त्यांच्या 
स्त्रिया साडी नेसतात, पण चोळी घालीत नाहीत. 

मादिग लोक कन्नड किवा तेलगू भाषा बोलतात. या भाषां- 
वरूनच त्यांचे कन्नड मादिग व तेलगू मादिग असे दोन मुख्य भेद 
पडलेले आहेत. त्यांच्यांत परस्पर लग्नसंबंध होत नाहीत. कन्नड 
मादिगांचे पुन्हा तनिगे बुव्वडवरू, हेडिगे वुव्वडवरू आणि मोर 
बुव्वडवरू असे तीन पोटभेद आहेत. तेलुगू मादिगांचे तले बुव्व- 


मादिग पुरुष 


मुवल्लू, गंथ बुव्वमुवल्लू व मोर बृव्वमुवल्लू असे तीन पोटभेद 
आहेत. वधू-वर लग्नप्रसंगी थाळी, टोपली किंवा सूप यांपैकी 


मादिग 


कह्यात भोजन करतात, त्यावरून हे भेद पडलेले आहेत. याशिवाय 
मादिगांचे जांबव आणि डाक्‍्कलोरू असेही भेद आहेत. जांबव 
शाखेचे लोक मादिगांचे गुरू असुन, त्यांचे मठ आहेत. ते लिंग 
घारण करतात आणि कपाळाला भस्म व चंदन लावतात. हे 
लोक पांचालांच्या कडे भिक्षा मागतात. डाक्कलोरू हे भटके असून, 
अस्पृश्य मानले जातात. 
मादिग लोकांत अनेक कुळे किवा वेडगू असून, एकाच कुळात 
लग्नसंबंध होत नाहीत. 
विवाहप्रथा - हे लोक आते-मामे बहिणीशी व मोठ्या 
बहिणीच्या मुलीशी लग्न करणे श्रेयस्कर मानतात. लग्न आईबाप 
ठरवतात. साटेलोटे पद्धतीने मुलीचा विवाह करण्याचीही पद्धत 
आहे. मुलीचे देज घेतात. 
मुलाचा बाप मुलीला मागणी घालतो. मागणी घालायला 
जाताना तो बरोबर थोडी ताडी घेऊन जातो. मुलीच्या बापाने 
होकार दिला, की ओप्पू विळघ नावाचा एक समारंभ करतात. 
त्या वेळी मुलाचा बाप सात किलो तांदूळ, दोन-तीन नारळ, 
थोडे तेल, तूप, गूळ व हळद एवढे सामान घेऊन मुलीच्या घरी 
जातो. तिथे मुलीची ओटी भरतात. तिच्या समोर पाच कलश 
मांडून त्यांची पूजा करतात. पतिहासनपूजा हा या समारंभातील 
मुख्य विधी आहे. यात एका कांबळीवर विड्याची पाने व सुपाऱ्या 
ठेवून त्यांची पुजा करतात. नंतर सर्वांना ताडी देतात. हा एक 
प्रकारचा साखरपुडाच असतो. 
लग्न मुलाच्या घरी होते. लग्नमंडप बारा खांबांवर उभार- 
तात. लग्नाच्या आदल्या दिवशी संध्याकाळी वधूकडील वऱ्हाड 
वराच्या गावी येते. नंतर दोन्ही पक्षांतील काही सुवासिनी 
गावच्या कुंभाराकडे जाऊन काही कोरी मडकी घेऊन येतात; 
त्यांना कुंकू व तांदुळाचे पीठ यांचे टिळे लावतात, त्यांच्या भोवती 
हळदीचे सुत्र बांधतात व त्यांची पूजा करतात. काही वेळा पूजेच्या 
वेळी वकरा बळी देतात. 
दुसऱ्या दिवशी सकाळी जातीतील एखादा पुरुष वधू-वरांची 
नखे कापतो. नंतर अंगणातील एका चौकोनाच्या चार कोपऱ्यां- 
वर ठेवलेल्या चार घड्यांतील पाण्याने चार सुवासिनी वधू-वरांना 
स्नान घालतात. नंतर वधू-वरांना घराच्या उंबऱ्यावर बसवतात. 
तिथे जवळच पाण्याने भरलेले एक मडके ठेवतात. वधू - वरांचे 
नामा त्यांना उचटून घेतात व स्वतः भोवती तीनदा फिरतात. 
प्त्यक फरीच्या वेळो वधू-वर सूर्याला नमस्कार करतात आणि 


तसऱ्या फेरीच्या वेळी मडकक्‍्याला लाथ मारतात. 


नंतर वधू-वरांना लग्नमंडपात नेऊन बसवतात. मग नवरा- 
भुळ्गा नवे कपडे घालन 


बसतो. तिथे सुवास गावाबाहेर जातो व एका झाडाखाली 
*ऊ. तथ सुवासिनी त्याच्या अंगाला हळद लावतात. नंतर तो 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


सूर्याला व चारही दिशांना नमस्कार करतो. मग तो लाल स्मा- 
लात गृंडाळलेला खंजीर हातात घेऊन आपल्य़ा घरी जातो. 
तिथे दोन्ही पक्षांत लुट्पुटीची लढाई होते. मग ज्ञातिप्रमुख 
वधूच्या गळ्यात ताळी बांधतो. वधू-वरांना बांशिंगे व कंकण 
बांधतात. दोघांनाही लग्नमंडपात बोहल्यावर समोरासमोर उभे 
करतात. यजमान किवा एखादा वृद्ध लग्नात पोरोहित्य करतो. 
वधू-वर एकमेकांच्या मस्तकावर जिरे व तीळ टाकतात. नंतर 
ववू-वरांच्या एकाखाली एक धरलेल्या ओंजळीत दूध ओततात. 
त्यानंतर वधू-वर एकमेकांच्या मस्तकावर नक्षता टाकतात व 
गळ्यात हार घालतात. मग वर आणखी एक ताळी वधूच्या 
गळ्यात बांधतो. लग्नातील हा आवश्‍यक विधी असतो. नंतर 
वधू-वर घोंगडीवर ठेवलेल्या कलशाची व त्याच्या समोर ठेव- 
लेल्या पाने व सुपार्‍या यांची पूजा करतात. नंतर सर्वांना पात” 
सुपारी देतात. 
यानंतर वधू-वर व तीन सुवासिनी केळीच्या पानावर ठेव 
ल्या थाळीतील टोपलीतील, किवा सुपातील गूळभाताची पूजा 
करतात व तो सर्वजण प्रसाद म्हणन खातात. त्यानंतर जाति" 
भोजन होते. त्या वेळी वरपक्षाने सर्वांना ताडी दिली पाहिज, 
असा नियम आहे. 

विववाविवाह्‌ सर्रातत प्रचलित आहे. विववेला आपल्या नरव” 


र्‍याच्या नातेवाईक पुरुषाशी लागन करता येत नाही. या लग्ना” 
तही देज द्यावे लागते. 


या लोकांत मुलोंना बसवी र 
चाल आहे. काही 


ले यो 
ल्ल 


। हणून देवीला अमण करण्याची 
- ही कुटुंबांत सर्वांत मोठ्या मुलीला बसवी बत 
वण्याची पद्धतच असते. काही वेळा आईबाप संकटप्रसंगी तता 
नवस बोलतात 


* मुलगी वयात आल्यानंतर बसवी बनविण्याची 
विधी करतात, तो असा - 


एका शुभ दिनी मुलील 


क, 1 नवे कपडे घालन देवळात नेतात. 
तथ तिला एका घोंगडी चड 


ठेवतात. वर बसवतात व तिच्या शेजारी ची 

र्तर बसवी स्त्रिया तिला हळद लावतात व तिची ओर 
भरतात. मग ती उभी राहून खंजिरावर तांदुळ ओतते. यान. 
न री शाच्याशी लग्न लागले, असा होतो. मग देवळात 
न पाती बसवी ताळीने खंजिराला स्पर्श त त 
जवात दत या गळ्यात बांधते. मुलगी खंजीर ळी 
देतो णि पुजारी तिला वेताची काठी आणि श॑ व. 
त क सावा मग शंख व चक्र यांच्या मुद्रा उठवता 

-१ “पावर मुलीचा बाप ज्ञातिभोजन घालतो. 


पाशी सहूवास करता येतो. 
प्रसुतिप्र 


झालेल्या मुलीला होलेय पुरुषाशिवाय कोणत्याही 


वनी > ०) ७७ १ र्‌ 
धा-गरोदर स्त्रीचे डोहाळेजेवणासारखे काही संस्का 


तळ... 


खंड-सातवा '-'' 


करीत नाहीतः तिच्या नवऱ्याला :त्या काळात प्रेत उचलणे, 
छपरावर चढणे, जनावर मारणे, इ. गोष्टी निषिद्ध म्हणून सांगि- 
तलेल्या आहेत. 
स्त्रीला प्रसूति- 
वेदना सुरू झाल्या, 
की. प्रसुती सुखरूप 
व्हांवी, म्हणून 
देवाला नवस 
बोलतात. नवजात 
वालकाला सुईण 
स्तान घालते. 
तिसऱ्या दिवशी 
घरासमोर एक 
ल्हानसा खडा ६ 
खणून त्याची पूजा (१ 
करतात. त्यावर 
माता मुलाला 
घेऊन बसते. मग 
वनस्पती घालून 
ताप वलेल्या 
पाण्याने त्या 
दोघांना स्तान 
घालतात. आस- 
पासच्या स्त्रिया त्यांच्या . स्तानांसाठी मंडकेभर. पाणी आणून 
देतात. एखादी वयस्कर स्त्री घरोंघरी जाऊन थोडे अन्न. जमवते 
व ते बाळंतिणीला आणंन देते. संध्याकाळी स्नानासाठी खण- 
लेल्या खडुयाची सुईण पूजा करते व त्याला मांस आणि भात 
यांचा नैवेद्य दाखवते. मग तिला सूपभर धान्य आणि थोडे पैसे 
देतात. सहाव्या दिवक्षी सठीची पूजा करतात. जननाशीच दहा 
दिवस पाळतात. एकं महिन्याने मुलाचे नाव ठेवतात. 
_ मुलीला प्रथम रजोदर्शन झाले, की नऊ दिवस तिला बाजूला 
ठेवतात. त्या दिवसांत तिला राहण्यासाठी तिचा मामा एक 
झोपडी उभारतो आणि दहाव्या दिवशी तिने स्नान केल्यावर ती 
मोडून टाकतो. पहिल्या दिवशीं मुलीला एका जुन्या जोड्यावर 
व केरसुणीवर उभे करून स्तान घालतात. मुलीचे लग्न झालेले 
असेल, तर दुसऱ्या दिवशी तिची. सासू तिची ओटी भरते व 
तिला आंघोळ घालते. त्या दिवशी काही स्त्रियांना जेवण देतात. 
या लोकांची पंचायत असून, तिच्यात लोकांचे तंटेबखेडे सोड- 
वले जातात. 
* मांदिंग लोकांचे.अनेक गट असुन, त्यांना कट्टेमणी असे नाव 
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आहे. कट्टेमणीच्या प्रमुखाला दोडु यजमान किवा पेडु यजमान 
असे म्हणतात. त्याच्या हाताखालच्या अधिकाऱ्याला चिक्‍्क 
य॑ंजमान असे म्हणतात. तो लग्नात पौरोहित्य करतो. 
देवधर्म - मंत्रतंत्र, जादूटोणा, इ. गोष्टींवर यांचा फार विश्‍वास 
आहे. ते भुताखेतांता प्रसन्न करतात. मारम्म, मासनम्म, मातंगी 
किवा महालक्ष्मी या देवतांना ते भजतात. दिवाळीत ते महा- 
लक्ष्मीला अनेक वकरे, कोंवड्या वगेरे बळी देतात. मारम्म देव- 
तेचा ते वाषिक उत्सव करतात व तिलाही प्गुवळी देतात. . 
यांच्या आणखीही काही ग्रामदेवता असून, त्यांना पशुंबळी 
देण्याच्या काही विलक्षण पद्धती यांच्यांत रूढ आहेत. उदिस- 
लम्म नामक ग्रामदेवतेला रेडा बळी देतात, तेव्हा त्याचे मुंडके 
कापून तिच्या समोर ठेवतात, त्याचा पुढचा उजवा पाय कापून 
त्याच्या तोंडात आडवा ठेवतात आणि एक दिवा लावून 
त्याच्या डोक्यावर ठेवतात. नंतर एक मादिग पुरुष ते मुंडके 
स्वतःच्या डोक्यावर घेऊन गावाला एक फेरी घालतो. त्या 
वेळी रेड्याच्या रक्तात भिजवलेले एक वस्त्र त्याच्या मानें- 
भोवती गुंडाळतात, त्या माणसाला पि्याचे पळवून नेतील अशी 
भीती असते, म्हणून वरोबरचे लोक त्याला दोरीने बांधून 
घरून ठेवतात आणि लिंबे कापून चारी दिश्ांना फेकतात- 
अक्षा प्रकारे गावाला फेरी घालणे हे कृत्य अत्यंत अमंगल व 
धोक्याचे समजले जाते. रोगाची साथ असेल तेव्हा अशी मिरव- 
णक काढतात. त्यामुळे गावातील लोकांचे संरक्षण होते, अशी 
समजत आहे. या मिरवणुकीला वबळिहरणम असे म्हणतात. 
मतिकप्रथा - सर्वसाधारणपणे हे लोक प्रेते पुरतात. गर्भिणी 


ही र, र स्ट. 


उदिसल म्माला रेड्याचे बलिदान 


स्त्री आणि महारोगी यांना मात्र जाळतात. प्रेत स्मशानात नेताना 
त्याचे मस्तक गावाकडे करतात. तसे केले नाही तर, काहीतरी 


भादिग 


संकट येते, अशी समजूत आहे. प्रेत पुरल्यानंतर सर्वजण नदीवर 
किवा विहिरीवर जाऊन हात पाय धुतात. मृताचा उत्तराधि- 
कारी मात्र स्नान करतो. तिसर्‍या दिवशी स्मशानात जाऊन 
मृतात्म्याला अन्न व पाणी ठेवतात. तसेच पुरलेल्या जागी मृताची 
एक प्रतिमा रेखाटून, तिच्या समोर बकरे किवा कोंबडे बळी 
देतात. मृताशोच तीन दिवस पाळतात. दहाव्या दिवशी कलश- 
पुजन करून ज्ञातिभोजन घालतात. हे लोक श्राद्ध करीत नाहीत. 
पण चैत्रपाडवा, विनायकी चतुर्थी, सर्वपित्री अमावास्या या 
दिवशीं ते समाधीची पुजा करतात. [मै. ट्रा. का. ] 


कायक म्हैसूर राज्यातील कोळेगाल गावाजवळचे एक 
मादधरक्षत्र वीरशैव क्षेत्र. याला मल्यक्षेत्र असेही नाव आहे. 
वीरशेव संत मलय मादेश्वर या ठिकाणी लिंगरूप झाला, 
म्हणून या स्थानाला क्षेत्र पदवी प्राप्त झाली. मादेशवरासंबंधी 
एक आख्यायिका सांगतात, ती अशी - 

सुत्तूर मठात असताना, मठाच्या प्रथेप्रमाणे एकदा मादेश्वरा- 
वर दळायची पाळी आली. पण याच्या हाताचा नुसता स्पर्श 
होताच जाते सुरू झाले आणि ते पाहून लोक आश्‍चर्यचकित झाले. 

अद्यापही सुत्तूरमठात ते जाते भाविकांच्या दर्शनासाठी ठेव- 
लेले आहे. 

सुत्तूरहून पुढे मादेरवर कावेरीच्या तीरावरील प्रभुलिंगिन 
पर्वेतावर गेला. तिथे शून्यसिहासनाचा पाचवा गुरू श्री आदि- 
गणेश्‍वर याने त्याला आपला उत्तराधिकारी नेमले. त्यानंतर 
त्याला जगदुगुरू निर्मार्या गणेश्‍वर असे नवे नाव मिळाले. पण 
या पीठाचा त्याला लोभ नव्ह्ता. त्याने निरंजनस्वामीला 
आपला उत्तराधिकारी नेमले आणि तो तिथून दुर झाला. पुढे 
तो लिंगरूपात विलीन झाला, असे सांगतात. 

मादेश्‍वरपहाडावर मादेशवरस्वामीचे मंदिर आहे. मंदिर सुंदर 
व मंडपांनी युक्‍त आहे. मादेश्‍वरक्षेत्रातील अंतरगंगा हे महा- 
तीर्थ मानलेले असून, तिच्यात स्नान केल्याने काशीतील गंगेत 
स्नान केल्याचे पुण्य मिळते, असे सांगितलेले आहे. 

शिवरात्र, दिवाळी, इ. प्रसंगी इथे मोठी यात्रा भरते. [ व्ही. 
वेंकटेश “ इश ” - अजंता, एप्रिल-मे १९५९ ] 


माथव (१) (इ.स. १६५० चा सुमार) हा सोराष्ट्रा- 
__ तील सारस्वत होता. याने आयुर्वेदप्रकाश नावाचा 
एक ग्रंथ लिहिला आहे. [ म. च. को. ] 


२) (इ.स. १७०३ चा सुमार ) 
याचा मठ व्रिबेंद्रम येथे आहे. म 
वासिष्ठ व पणशपुराण असे याचे ग्रंथ 


कवी, रामदासी पंथाचा एक 
हाभारत, रामायण, योग- 


आहेत. [म. च. को. ] 


२३१२ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


(इ. स. चे १४ वे किंवा १५ वे शतक) 
माधव कदली असमिया भाषेतील एक श्रेष्ठ कवी. या 
कवीचे चरित्र फारसे उपलब्ध नाही. हा सध्याच्या नोगांव 
जिल्ह्यातील असावा, असे माघवचंद्र वर्डलाय यांचे मत आहे. हा 
जातीने ब्राह्मण असून,याला कविराज अशी उपाघी होती. कंदली 
ही देखील एक उपाधीच असून, ती विद्वानांना, विशेषतः तार्कि- 
कांना दिली जात असे. यावरून माधव हा नैयरायिक असावा असे 
वाटते. कवी स्वत:बह्ृल सांगतो, ते असे - 
कविराज कंदलो ये आमके से बूलिकरा 
भाधव कंदलो आरो नाम 
सपोने सचिते मजि ज्ञान काय वाक्‍य मने 
अहूनिज्ञे चितो राम राम ।। 
अर्थ -मला कविराज क॑ 
हे माझे दुसरे नाव 
काया, वाचा, मने करू 
कवीने वराहीराजा 
यणाचे असमिया भाषेत 


दली असे म्हणतात. माधव कंदली 
होय. मी स्वप्नात, जागृतावस्थेत सदव 
न रामाचे चिंतन करीत असतो. 

महामाणिक्य याच्या आज्ञेवरून रामा” 
ख्पांतर केळे, हे करीत असताना त्याते 
विषयी आदर व्यक्‍त केला आहे. असे असू” 


असे म्हणतात, कौ 
उपलब्ध नाहीत. शंकरदे 
आदिकांड रचून हे 
_ वाल्मीकीचा रा 

" आहे. याच्या रामकथेवर अध्यात्म-रामायणाचा प्रभा 


पृगार हा महामाणिक्याच्य 
शृगाराचा एक नमुना असा _. 
प्रभू रामचंद्र सोतेला सोडून वनात जायला निघाले, तेव्ही 
ता त्यांना विचारते.  * 
कमन अंग मोक हि 
स कारणे प्रभु मोक उपेक्षित या हा ।। 
सूय अविहूने येन नो शोसय दिन । 
रजनी नो शोभे येन शशधघर होन ।। 
वसंत नो शोभे विने कोकिलेर रोल | 
नष्फ जोवन प्रभू तुलि विने कोले ।| 
(हे रामा! ) माझे कोणते अंग तुम्हाला हीन दिसले, 


न देखिला हा । 


क 


अथ 


हक्क | “क र रक्षा आकाय 
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की ज्यामुळे तुम्ही मला इथे ठेवून वनात जाऊ इच्छिता ? ज्या- 
प्रमाणे सूर्याशिवाय दिवस, चंद्राविना रात्र आणि कोकिळ- 
कजिताविना वसंत शोभून दिसत नाही, त्याचप्रमाणे तुमच्या 
सान्ञिघ्याविना माझे जीवन शोभणार नाही, ते व्यर्थ ठरेल. 
याची भाषा ओजस्वी आणि शब्दरचना अलंकारिक आहे. 
युद्धवर्णने, निसगंदृश्ये, अनेक मनोव्यापार आणि स्वभावचित्रे 
रेखाटण्यात याचा हातखंडा आहे. सीतेने उमिलेचे केलेले वर्णन 
म्हणजे याच्या भाषेच्या माघुर्याचा एक उत्तम नमुना आहे -- 
त्रैलोक्यमोहिनी कन्या महारूपवती । 
सुंदर नासिका दंत मुकुतार पांति ।॥। 
मृणाल युगल बाहु कृज्ष मध्यदेश । 
कसलनयनो आकुंचित केश ।। 
अर्थ -ही कन्या मोठी सुंदर असून, त्रैलोक्याला मोहिंनी घाल- 
णारी आहे. हिचे नाक सुंदर आणि दंतपंकक्‍्ती मोत्यांच्या सरा- 
प्रमाणे आहेत. हिचे दोन्ही हात कमलतंतूप्रमाणे असून, कटी कृश 
आहे. हिचे डोळे कमलाप्रमाण आणि केस कुरळे आहेत. 
संकेतांच्या आणि शब्दांच्या माध्यमातून आपले ठग्रक्तिचित्र 
सजीव करण्याची कला याला चांगली अवगत आहे. या त्याच्या 
शब्दसृष्टीत आसामी जीवनाचे व निसर्गाचे प्रतिबिबही आढळते. 
आसामी लोकमानसात रामकथा रुजविण्याचे काम याच्या 
संस्कृतनिष्ठ भाषेने केले. माघवाच्या या बहुगुणी व्यक्तिमत्त्वावर 
प्रस्न होऊनच शंकरदेवाने याचा पूर्वकवी अप्रमादी म्हणून 
गौरव केला आहे. माधवकंदलीच्या अनुकरणातून पुढे अनेक 
कवींच्या रामकथा असमिया भाषेत अवतरल्या. [ आ. अ- ला. 
लि.; मै. गु. अ. ग्र.; च. भा. नि.; हि. वि. को. ] 


म (इ.स.च्या १५व्या १६व्या शतकाचा सुमार) 
(धव घोष एक बंगाली भकक्‍तकवी. हा चैतन्यमतानुयायी 
असून, चैतन्याचा परमभक्त होता. हा चांगला गायकही होता. 
याने चैतन्याच्या जीवनावर आणि राधाढृष्णांवर अनेक पदे 
रचली आहेत. चैतन्य-चरितामृत, चैतन्य-भागवत, वेष्णववदना, 
इ. ग्रंथांमध्ये याचा सादर उल्लेख आढळतो. ' श्री माधव घोष 
मुख्य कौर्तनीया गणे ' असा चैतन्य-चरितामृतात याचा गौरव 
केलेला आहे. त्यावरून हा एक नामांकित कीर्तनकार होता, असे 


दिसते. [चै. म. ब्र. सा.; हि. बं. वै. क; त. सा. ] 


स. १५४५- १५९६ ) एक गुजराती 
माघमदास कडन याच्या पित्याचे नाव करवलसिह्‌ं आणि 
मातेचे साव हिरलदेवी असे होते. माघवदास हा सिसोदिया राज- 
पृतत असून, तो सुरतेला राहत होता. या संतकवीसंबंधी एक 


जाधवदेव 


दंतकथा सांगतात, ती अशी - याचे सजना नावाच्या एका वैश्य- 
कन्येवर प्रेम होते. परंतु हिरलदेवीच्या उपदेशामुळे याच्या अंगी 
वैराग्य बाणून याने घर सोडले आणि समर्थदास नामक संताचे 
शिष्यत्व पत्करले. याची अनेक स्फुट पदे उपलब्ध आहेत. त्यांत 
कुडलियाँ, सवैय्य़ा, रेख्ते, इ. प्रकार आहेत. माधवदासाची वाणी 
ही व्यथित अंतःकरणाची भाषा असून, ती हृदयस्पर्शी आहे. याच्या 
भाषेत अनेक फारसी शब्द आढळतात. [गु. सं. हिं. दे. ] 


»_. (इ.स. १५१३- १५९६ ) आसामातील एक 
माधवदूव दुल्णव संतकवी आणि शंकरदेवाच्या शरण- 
धर्माचा प्रचारक. याच्या पित्याचे नाव गोविदगिरी व मातेचे 
मनोरमा असे होते. त्या काळी कचारी भाणि आहोम राजे 
यांच्यामध्ये सतत संघर्ष चालत असे. त्या अस्थिर परिस्थितीत 
कुटुंबपोषण करून सुखाने राहणे अशक्‍य झाल्यामुळे गोविद- 
गिरीने आपल्या गावाहून स्थलांतर केले. तो सारी संपत्ती घेऊन 
बायकोसह निघाला. पण दुर्देवाने त्याची पाठ सोडली नव्हती. 
वाटेत त्याची सर्व संपत्ती चोरांनी लुटली. गोविदगिरी पुरता 
कफल्लक बनला. नावेत बसून पलिकडे जायचे, तरी त्याच्या 
गाठीला नाणे उरले नाही. हरिसिंग बरा नावाच्या एका सुखवस्तू 
गृहस्थाने गोविदगिरीची ही परिस्थिती पाहिली आणि त्याने 
गोविदगिरीला केवळ नदीपारच केले नाही, तर त्या जोडप्याला 
आपल्या घरी आश्रयही दिला. 

हृर्रिसिंग बरा हा उत्तर लखीमपूर विभागातील नारायण- 
पूरचा रहिवासी होता. तिथेच मनोरमेच्या पोटी माधवदेवाचा 
जन्म झाला. हरिसिंग बराच्या घरी बापाला आश्रिताचे जिणे 
जगावे लागतं असल्याने माघवदेवाचे लहानपण कष्टातच गेले. 
एके दिवश्षी तर हरिसिंग बराच्या मुलाने गोविदगिरीचा खूप 
अपमान केला. त्यामुळे त्या घरी राहणे गोविदगिरीला असह्य 
झाले. तो आपला मुलगा, एक मुलगी आणि पत्ती यांच्यासह 
तिथून बाहेर पडला. अनेक गावे तो हिंडला, पण कुठेही त्याला 
स्थैये मिळाले नाही. अशा स्थितीत एका गावी त्याला घागरी 
माझी नावाचा त्याचा एक बालमित्र भेटला. त्याने गोविद- 
गिरीला आपल्या घरी नेले. पुढे किती तरी वर्षे गोविदगिरी 
आपल्या कुटुंबासह त्याच्या घरी राहिला. गोविदगिरीने त्याच 
ठिकाणी आपल्या मुलीचे लग्न केले. त्याच्या जावयाचे नाव 
गयापाणी तथा रामदास असे होते. त्याने सासुरवाडीच्या माण- 
सांचा भार आपल्या शिरावर घेतला. गोविदगिरीला त्यामुळे 
बरेच स्वास्थ्य लाभले. मग त्याला बांडुका या आपल्या जन्म- 
गावची आठवण झाली. तो माधवदेवाला घेऊन तिकडे गेला. 
गोविदगिरीची पत्नी जावयाकडेच राहिली. 


भाषवदेच 


इंतकी वर्षे माघवदेवाला शिक्षणाचा काही संस्कारच झालां 
नव्ह्ता. वांड्का गावी त्याचे शिक्षण सुरू झाले. तो एका पाठ- 
शाळेत जाऊ लागला. तिथे त्याने संस्कृत भाषेचे अध्ययन केले 
आणि व्याकरण व न्याय ही शास्त्रे अभ्यासिली. पुराणे आणि 
भारत व भागवत हे ग्रंथही तो पढला. त्याने कायस्थांच्या वाणिज्य 
व्यवसायाचीही माहिती करून घेतली. 

वांडुका येथेच गोविदगिरीचा अंत झाला. त्याच्या म्‌त्यू- 
नंतर माधवदेव आपल्या बहिणीच्या गावी धुवाहाट येथे परत 
आला. थोड्या दिवसांनी त्याची आई आजारी पडली. माधव- 
देवाचे घराणे मूळचे शाक्त होते. ज्ञाक्‍त संप्रदायांचे संस्कार 
माधवदेवाच्या मनावर झाले होते. त्यामुळे आई दुखण्यातून 
बरी व्हावी, म्हणून माघवदेवाने देवीला दोन पांढरे बकरे वळी 
देण्याचे ठरविले. पण त्याच्या वहिणीचा नवरा! रामदांस याला 
ती गोष्ट रुचली नाही. व न 

त्याच सुमारास आसाममधील वैष्णव धर्माचा संस्थापक 
शंकरदेव हा त्या गावी येऊन राहिला होता. त्याच्या वरोबर 
त्याचे अनेक शिष्यही होते. रामदासानेही त्याचे शिष्यत्व पत्क- 
रले होते. मोघवदेवाची ती बकरे बळी देण्याची कल्पना त्याने 
शंकरदेवाच्या कानी घातली आणि शंकरदेवोच्या सांगण्या- 
वरून माधवदेवाला एके दिवशी शंकरापुढे आणले. त्या भेटीत 
शक्‍तिपुजा आणि वेष्णव उपासना या बावतींत त्या दोघांमध्ये 
वाद झाला. त्या वादात उभयपक्षी आपापल्या विचारांचे समर्थन 
झाल्यावर, शंकरदेवाने शेवटी भागवतातंला एक इलोक विष्णूचे 

महत्त्व पटविण्यासाठी त्याला ऐकविला, तो असा- _ .. 

यथा तरोमूलनिषेचनेन तृप्यन्ति तत्स्कन्धभुजोपत्नाखा: । 

प्रागोपहाराच्च यथेन्द्रियाणां तथेव सर्वाहिंणमच्युतज्या ।। 
(भाग. पु. ४. ३१. १४.) 
अर्थ -ज्याप्रमाणे वृक्षाचे मूळ शिपल्याने त्याच्या सर्व 
फांद्या, डहाळचा यांना तृप्ती मिळते, ज्याप्रमाणे प्राणांना उप- 
हार दिल्याने सर्व इंद्रिये परितुष्ट होतात, त्याचप्रमाणे एका 
धीविष्णूची पुजा केल्याने सर्व देवांची पुजा केल्यासारखेच होते. 
म्हणजेच विष्णुपुजेने सर्व देव संतुष्ट होतात. - 

त्या श्‍लोकाने चमत्कार घडवून आणला. माधवदेवाला श्री 


विष्णूचे महत्त्व प्रतीत झाले ? त्याचबरोबर शंकरदेवाचा भक्तीच्या 
नत्रातळा अधिकारही केळून चुकला. माधवदेव त्याच क्षणी 
शकरदेवाला शरण गेला. 


इसऱ्याच दिवशी शंकरदेवाने त्यांला 
आपल्या एकशरण नामक धर्माचीदीक्षा दिली. माधवदेव शंंकरं- 
; तर त्याने त्याच्या धर्माचा प्रचार 
. त्याने केवळ त्रैवणिकांतच नव्हे, 
असलेल्या गारो, भोट, इ. आदिवासी 


र्ड 


भारतीय संस्कृतिकोश 


जमातोंतही वैष्णव धर्माचे बीज रुजवले आणि त्या धर्माच्या 
अनुषंगाने त्यांना हिंदुर्माच्या कक्षेत आणले. तो धर्मकाजा- 
साठी आमरण ब्रह्मचारीच राहिला. गुरूने त्याला गृहस्थाश्रम 
स्वीकारण्याविषयी अनेकवार गळ घातली; वण गुरूची तेवढी 
एकच गोष्ट त्याने मानली नाही. त्याने अनेक नेष्ठिक ब्रह्म- 
चारी शिष्यही आपल्या भोवती गोळा केले. त्याने गुरुसेवाही 
उत्तम प्रकारे केली. शंकरदेवाने दोन तीर्थयात्रा केल्या, त्यांत 
माधवदेवही गुरूवरोबर राहिला. गुरूच्या सहवासात राहूनही 
त्याचे स्वतंत्र व्यक्तिमत्त्व कधीच झाकोळले नाही. गुरूने आपल्या 
अंतकाळी त्यालाच आपल्या संप्रदायाचा उत्तराधिकारी नेमले. 

संप्रदाय वाढविण्याच्या कामी माधवदेवांला अनेक संकटांना 
तोंड द्यावे लागले. ज्या कोच राजांच्या राज्यात तो. आपल्या 
धर्माचा प्रचार करीत होता, त्या राज्यातले ब्राह्मण शाक्‍्त- 
पंथी होते. कोच राजेही शाक्‍्तच होते. त्या ब्राह्मणांनी राजाकडे 
गाऱ्हाणे नेले, की माधवदेव शक्‍्तिपुजेची निदा-नालस्ती करून 
राज्यात वैष्णव धर्म वांढवतो आहें. कोच राजा रघदेव याला ती 
गोष्ट आवडली नाही. त्याने शिवाई पाठवून माधवदेवाला पक- 
इन आणले. पण का. कोण जाणे, मांधवदेवाचे दर्शन होताच 


रधुदेवाचा राग मावळला. त्याने त्याल कैदेत ठेवळे पण संन्मा- 


देवाचे मन विषण्ण झाले 
विले. तो संकोश नदी 


वाने आपले उर्वरित आयुष्य कुचबिहार- 
काळ . त्याला अत्यंत शांतंतेचा आणि 


हा ग्रंथ असमिया साहित्यात आणि वेष्णव धर्मात 


र आणि उपनिषदे यांच्या 
2 ग्रथ मानतात. आसाममध्ये वेष्णव धर्माची 
वाढ होण्यास याच मध्य वष्णव 


न आणि आचार यांना निश्‍चित रूप 
ह्व नामघर्माचे मठ₹ ही 


ण शेली या तीन्ही दृष्टींनी प्रस्तुत ग्रंथ 
हे. त्यात पदोपदी दास्यंभक्‍तीचा 


न अ 


खंड सातवा इ३१प 


आविष्कार दिसतो. त्यातला एक नमुना असा - 
समोर सम पापी लोक नहि के इ तित लोक 
तुमि सम नहि पापहारी 
हरि ओ हरि करुणाक्षागर, करियो कृपा आमाक 
प्रियतम आत्मा सखा इष्ट गुरू मानिया आछो तोमाक 
चरणत धरो कातर करो हो इबार नेरिबा मोक 
भावार्थ - माझ्यासारखा पापी आणि तुझ्यासारखा पापहा- 
रक त्रैलोक्यात दुसरा सापडायचा नाही. हे करुणासागरा, त्‌ 
माझ्यावर कुपा कर. माझा प्रियतम आत्मा, सखा, मित्र, गुरू, 
तूच ! मी तुझे चरण धरीत आहे. मला तू मोकलू नकोस. 
माधवदेव हा केवळ कवीच नव्हता, तर गायकही होता. छंद:- 
शास्त्रावर त्याचा पुर्ण अधिकार होता. तो आपली गीते मधुर 
स्वराने गात असे आणि श्रोत्यांना मंत्रमुग्ध करीत असे. त्याच्या 
या गीतांना बडगीते म्हणतात. त्यांतला एक नमुना असा - 
भयो भाइ सावघान । येवे नहिं छुटे प्राण ।। 
गोविन्दर फर मान । निकटे मिलय जान ॥ 
जौवन योवन थोड । सब मायामय छोड ॥ 
दुख सब करू थोड । हरि पदे मन जोड । 
तेज्‌ सब अभिलाष । दूर करू मोहपा ।॥ 


हरि पदे करू पाह । कहय माधवदास ।। 
भावार्थ -- भाई सावधान ! प्राण गेला की परत यणार नाही. 


गोविदाची भक्‍ती कर. आयुष्य त्याला जडव. हेजीवन, हें यौवन 


अल्प आहे. सर्व मायामय आहे. हे सारे सोडून दे. हरिपदी मन 
जडव, म्हणंजे तुझे दु:ख हलके होईल. सर्वे अभिलाषांचा त्याग 
कर, मोहपाश दुर कर आणि हरीचे पाय धर, असे तुला 


माधवदासाचे सांगणे आहे. 
आपला भक्तिपंथ आवाल-वृद्धांच्या मनात रुजावा, वहा 
म्हणून त्याने काही एकांकी नाटकेही लिहिली आणि त्य 


प्रयोगही केळे. या नाटिकांमधून त्याने कृष्णाच्या बाललीला 


चित्रित केल्या. जन्मरहस्यग्रंथात त्याने सृष्टीचे उत्पत्तिस्थिति- 


ल्य वणिले. राजसूययज्ञ या ग्रंथात त्याने भगवान श्रीकृष्ण हा 
सवंश्रेष्ठ देव असल्याचे सिद्ध केळे. गुरूच्या आज्ञेवरून त्यानं 


कीतनघोषा नावाचा ग्रंथ संकलित केला. हा गीतग्रंथ शंकरदेव 


आणि माधवदेव या दोघांची पद्यरचना एकत्र करून निर्मिलेला 
थ आहे. आसामा- 


आहे. असमिया वैष्णवांचा तो उपासनेचा ग्र ना 
तले अशिक्षित खेडतही कीर्तनघोषेतली पद आ गातात. 
रॉ ग्रंथ त्याने निमिले. सांप्रत 


याव्यतिरिक्त इतरही अनेक लहानमोठे ु$ 

आसामी वैष्णव कीर्तनासाठी आणि उपासनेसाठी त्याच्या 
ग्रंथांचा उपयोग करतात. त्याच्या साहित्याने शरणिया दास्य- 
भक्‍ती मधुर झाली आहे. माधवदेवाने आत्मसमर्पणाविषयी जे 


साघवंनाथ महाराज 


सिद्धान्त मांडले आणि पंथात प्रसृत केले, ते थोडक्यात असे - 

कृष्ण हा दयाशील देव आहे. तो भक्तांचा प्राणबांवव आहे. 
आपल्या भक्‍तावर तो चरणच्छत्राची छाया धरतो. म्हणून त्याला 
सर्वभावे शरण जावे. 

त्याने आपल्या नामघोषेत स्वत:ला अनेक ठिकाणी मरूख 
म्हटलेले आहे. मुरूख म्हणजे मूख. त्याचा अर्थ केवळ आत्म- 
निंदा किवा आत्मोपहास असा नाही. या इाब्दाने त्याने आप- 
ल्याला ज्ञानाविषयी कदर नसल्याचे आणि केवळ आत्मोद्धारा- 
साठी भक्तीच पुरेशी असल्याचे सूचित केले आहे. 

शंकरदेव आणि माधवदेव या गुरुशिष्यांना कृष्ण आणि 
उद्धव यांचे अवतार मानतात. शंकरदेवाने माधवदेवाच्या मुखा- 
नेच आपला वैष्णव संप्रदाय प्रभावित आणि प्रचारित केला. 
माधवदेवाने आपल्या अंगीच्या अनेक गुणविश्षांमुळे त्या पंथात 
आपले नाव सर्वतोमुखी केले. त्या पंथातले त्याचे स्थान आज- 
वरही अढळ राहिलेले आहे. आसामसारख्या भारताच्या सीमा- 
वर्ती प्रदेशातील असंख्य जनांना वेष्णव धर्मात समाविष्ट करून 
त्याने त्यांना भारताच्या संस्कृतीशी एकरूप करून टाकले. [ आ. 
अ. आ. लि.; लौ.नी.; हि. वि. को.; च. भा. नि.] 


(१८५७-१९२६६इ. स.) एक नाथ- 

माधवनाथ महाराज संप्रदायी सिद्ध कक. य 
सिन्नर तालुक्‍यात पांगरी वुद्रक नावाचे एक गाव आहे. इथला 
ब्रह्मगिरी नामक पुरुष हा याच्या घराण्याचा मूळ पुरुष होय. हे 
घराणे शुक्ल यजुर्वेदी असून, रत्नपारखो असे याचे आडनाव होते. 
मल्हारदादा व मथुराबाई या धर्मप्रवण दांपत्याच्या पोटी माघव- 
नाथाचा जन्म झाला. त्याच्या जन्मानंतर लवकरच मल्हारदादा 
मृत्यू पावले. 

माधवाची बुद्धी अत्यंत कुशाग्र होती आणि मन भकक्‍तिप्रवण 
होते. हे पाहूनच वयाच्या दहाव्या वर्षी त्याला करवीच्या विश्‍व- 
नाथ महाराजांच्या गादीवर वसवण्यात आले. गुरूच्या अनुग्रहाने 
त्याला गूढ शक्‍ती प्राप्त झाली आणि तो विदेहावस्थेत राहू 
लागला. 

तेरा वर्षांच्या माधवाने आसेतुहिमाचल यात्रा केली व सहा 
वर्षे हिमाल्यात तपइचर्या केली. नंतर तो करवीला आला. 

माधवाने अनेक चमत्कार करून दाखविले होते. त्यामुळे अने- 
कांची त्याच्यावर श्रद्धा बसली. आणि माधवाचे माधवनाथ 
महाराज झाले. याचा शिष्यसंप्रदायही फार मोठा होता. बंकिम- 
चंद्र सेत हे याचेच शिष्य होत. माधवनाथ महाराजांना गायन 
आणि चित्रकला या गोष्टी चांगल्या अवगत होत्या. 

माधवनाथ महाराजांनी अनेक ठिकाणी मंदिरे बांधविली. 


माधवनाथ महाराज 


औरंगाबाद जिह्यातील देवगावचे लक्ष्मी-व्यंकटेशमं दिर, जळगाव 
जिल्ह्याच्या थोर गव्हाण गावचे नाथमंदिर, इंदूरचे नाथमंदिर, 
घारचे सत्यनारायणमंदिर; याशिवाय शिराळे, नांदगाव, काशी, 
इ. ठिकाणी अनेक लहान-मोठी मंदिरे त्यांनीच उभारली. अखेर 
हिंगणघाट इथे त्यांनी देहत्याग केला. [ माघवनाथ महाराज- 
पुरुषार्थ, जून-जुले, १९६४ ] 


या नावाचे अनेक भाष्यकार आढळतात. क्र्‌ग- 
माधवभट्ट वेदावरच्या चार भाष्यकारांची नावे माधवभट्ट 
अशी होती, असे आतापर्यंत आढळून आले आहे. या चारांतला 
एक सामसंहितेचाही भाष्यकार आहे. क्र्ग्वेदभाष्यकारांपैकी एक 
माधव सायणाचार्याचा थोरला बंधू होता. दुसरा भाष्यकार 
वेंकटमाधव होय. त्याचा निदेश अनेक प्राचीन भाष्यांमध्ये 
मिळतो. तिसऱ्या माधवाने क्र्ग्वेदाच्या पहिल्या अष्टकावर टीका 
लिहिलो आहे. [वै. सा. सं. ] 


(इ. स. चे १८ वे शतक) एक संतकवी. हा तिरु- 
माथवसुत वेळंदूरच्या माघवस्वामीचा मुल्गा होय. तिरुवे- 
ळंदूर हे गाव तंजाऊरपासून सुमारे पस्तीस मैल दूर आहे. माघव- 
सुताचे मूळ नाव रामपंडित असून, तो माधवनंदन या नावानेही 
प्रसिद्ध आहे. याची हरिवशावर विशाळ टीका आहे. या ग्रंथाची 
ओवीसंख्या ३०,८२० इतकी आहे. हा ग्रंथ त्याने तीन वर्षांत 
पुरा केला. याव्यतिरिक्त याची भागवताच्या दशमस्कंधावरही 
टीका आहे. तिची ओवीसंख्या १०,८५५ इतकी आहे. याने हरि- 
वंशाच्या प्रारंभीच माघवस्वामीला नमन करताना म्हटले आहे - 
त्या ईशवरानुग्रहे अचार । कवनबोध चालिला सरार । 
जेसा भागोरथीचा थोर । लोट धांवे अलोट तेणें परी ।॥ 
ज्याच्या कवित्वासि बसे खरडा । नाहो बळिह्रणाचा पखरडा | 
सर्वासि कळेत्ता अथ उघडा । चाले घबपडा वाचक जेथे ।। 
सुभ असोनी बहुसाळ । जे अमृताहूनहि रसाळ । 
नित्यनूतन अबाळगोपाळ । थोर थोर भूपाळ ऐकतीजे । 
यावरून माधवसुताची अनन्य पितृभक्ती कळून येते. माधव- 
सुताची भाषा शब्दापेक्षा अर्थाकडे अधिक लक्ष देणारी आहे. 
[ म. सा.; नवभारत, जानेवारी, सप्टेंबर, डिसेंबर १९६० ] 


इ. स. च्या १७व्या शतकाचा उत्तरा्ध व १८ 
माधवस्वार्म ( 


व्या शतकाचा पूर्वाधे ) एक मराठी संतकवी. 
याच्या रिता पूवाध ) ए 


दीत संबंधी अभ्यासकांत भरपुर मतभेद आहेत. याच्या 
न चरित्राची स्थूल रूपरेषा अशी _- 


संत एकनाथांची रु 
एकनाथांची उमा नावाची एक मुलगी तंजाऊर भागा- 
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ऱ मळे 


भारतोय संस्कृतिकोदा 


तोल कोण्या नागनाथाला दिली होती. हेच माधवस्वामीचे 
माता-पिता होत. तंजाऊरजवळील कोनूर मठाचे अधिपती 
राधवस्वामी हे याचे गुरू होत. 

माधवस्वामी गृहस्थाश्रमी असून, याला रामपंडित व कषण 
पंडित असे दोन मुल्गे होते. या दोघांनीही विपुल काव्यरचना 
केळी आहे. माघवास्वमीचा नातू वासुदेव पंडित, नातसून 
मीनाक्षीअम्मा पणतू अंबाजी यांचोही काव्यरचना चांगली आहे. 

वर दिलेल्या नातेसंबंघावरून मुक्‍तेश्‍वर हा माधवस्वामीचा 
मावसभाऊ म्हणायला हवा. सारांश माधवस्वामीचा वंश हा संत 
एकनाथांचा दोहित्रक वंश ठरतो. माधवस्वामी हा समथं राम- 


दासांचा प्रशिष्य होय. मात्र याविषयी अस्तिनास्तिपक्षी मतभेद 
बरेच आहेत. 


व्यंकोजीनंतर तंजाऊर 
शहाजी हा माघवस्वामीचा शिष्य हो 


गावी गेले. हा गाव तंजाऊर- 
क्षिण लोहमार्गाच्या मायावरम 
आहे. माघवस्वामीने त्रिवंदुर 
व उल्लेख केला आहे. त्याने इथे एक राम- 
मंदिर कीव होते. या मंदिरातच त्याने आपली सर्व ग्रंथरचना 


माधवस्वामीने वि 

/ माचे वर्गीकरण पुढ 
(२) पौराणिक (३ व्प 
वेदान्तविभागात 


पहिले दोन ग्रंथ अनुवादात्मक आहेत. 


माहात्म्य पौराणिक भागात प्रल्हादचरित्र, सीतास्वयंवर, मल्लारि- 

या रामहास्यवदन, गणेश पुराण, विष्णू पुराण, इ. रचना 
यते. यांतील गणेश उराण उत्तरखंड असून, विष्ण पुराणाची 
ओवीसंख्या सुमारे साडे आठ हजारांवर आहे. 

महाकाव्य या प्रकारात रामायण आणि महाभारत अशी 
पोन महाकाव्ये मोडतात. पैकी रामायणे दोन आहेत. एक लघू 
आणि स्ढ्ोकबद्ध व दुसरे विशाल आणि ओवीबद्ध. संक्षिप्त 
बद्ध याय हे ते युद्धकांडापर्यंतच रचलेले आहे. ओवी- 
ओवीसंख्या ,  कांडात्मक असून, अतिप्रचंड आहे. यांची 
कळ (जव १७५ इतकी आहे. याची सात कांडे २२० 
अंतरंगाचे ह ही आहेत. अयोध्या कांडात प्रजेच्या राममय 

न कवीने केले आहे, ते असे- 

राम विश्राम जोवाचा । राम जप हा शिवाचा । 
राम चेरी भवाचा । तारक भक्तांसी ।। 


य: 
निह 


खंड सातवा 


राम निरंतर पडो दृष्टी । रामासीच सांगो गुह्य गोष्टी । 
राम सुखे सकळ सृष्टी । आनंदमय ।। 
जिव्हे करी रामजप । मना स्मर रामरूप ।। 
वासने न धरी संकल्प । रामावांच्नी । 
जागृति स्वप्न रात्रि दिवस । सर्वदा लागो रामध्यास ।। 
ऐसे सकळ जनाचे मानस । चिती निरंतर ।॥ 
विस्ताराच्या दृष्टीने याची भारतरचना सर्वात मोठी आहे. 
भारताची अध्यायसंख्या ९२४ असून, ओवीसंख्या सुमारे 
८८,२७४ इतकी आहे. 
प्रबोधचंद्रोदय या संस्कृत नाटकाच्या आघारे एक ओवीबद्ध 
नाट्यकथा याने रचली आहे. या प्रकरणातील भाषाशैली व 
रूपकपद्धती हृदयंगम आहे. 
कवीची भाषा साधी पण सुडौल आहे, वर्णने सूक्ष्म आहेत, 
आणि स्वभावचित्रे ठसठशीत आहेत. [ म. सा.; माधवस्वामी- 
कृत योगवासिष्ठ भाग१, संपा.-शं. गो. तुळपुळे, १९५८; मुक्‍ते- 
इवरकृत महाभारत, विराटपवे, संपा. - द. सी. पंगु, १९६५) 
नवभारत, जानेवारी, एप्रिल, सप्टेंबर, डिसेंबर, १९६० ] 


, स. चे १४ वे शतक ) एक महा- 
माधवाचाये न ह याच्या क नाव 
श्रीमती व बापाचे मायण होते. सायण व भोगनाथ हे याचे 
घाकटे बंधू होत. हा यजुर्वेदाच्या बौघायन सूत्राचा व भारद्वाल 
कुलातला होता. भारतीतीथं, विद्यातीथ व श्रीकंठ असे याचे 
तीन गुरू होते. विजयनगरच्या बुक्क राजाचा हा अमात्य होता. 

बुक्क राजा हा वैदिकवाडमयाचा चाहता होता. त्याला 
वाटले, की वेद हे अर्थज्ञानास अत्यंत कठीण आहित; त्यांच्यावर 
भाष्य झाले तरच ते सुगम होतील. ही कल्पना त्याच्या मनात 
बळावली आणि त्याने माधवाचार्याला भ्षाष्यरचनेची प्रेरणा 
दिली. माधवाचार्य त्या कामाला लागला. चारही वेदांत क्रग्वे- 
दाचा' क्रमांक पहिला असला तरी, माधवाचार्याने प्रथम यजुर्वे- 
दावरचे भाष्य सुरू केले. त्रश्‍ग्वेदभाष्याच्या प्रस्तावनेत त्याचे 
कारण सांगताना तो म्हणतो की, ' यज्ञात अध्वदूच्या कार्याला 
प्राधान्य असल्यामळे प्रथम यजुर्वेदाचे व्याख्यान करून, नंतर 
होत्याच्या कार्यासाठी क्रग्वेदाचे भाष्य आरंभिले आहे. ' त्याने 
आपल्या या भाष्यांना ' माधवीय वेदार्थप्रकाश ' असे नाव ठेवले. 

पण वेदभाण्याचा आरंभच फर्कत माधवाचार्याने केलेला 
आहे. ज्या वेळी माधवाचार्य भाष्यरचनेस प्रवृत्त झाला, तेव्हा 
त्याचा धाकटा भाऊ सायण हा पुरुषार्थ सुधानिधी याता 
धर्मशास्त्रविषयक ग्रंथ लिहिण्यात गुंतलेला होता. तो ग्रंथ पुरा 
झाल्यावर माघवाचार्याने आपण आरंभलेले वेदभाष्याचे काम 
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भमाधवाचायं 


त्याच्याकडे सोपविले. सायणाने चारही वेदांवरील भाष्ये पुरी 
केली; मात्र त्या भाष्यांना स्वतःचे नाव न देता, त्याने माघ- 
वीय वेदाथंप्रकाश असे वडिलबंधूचेच नाव कायम ठेवले. दुसरे 
एक मत असे आहे की, भाष्यरचनेला प्रारंभ केल्यावर थोड्याच 
कालात माधवाचार्य मृत्यू पावला. त्यानंतर त्याचे काये पुरे 
करण्याबद्दल बुक्करायाने सायणाला आज्ञा दिली आणि त्याच्या- 
कडून ते काम पुरे करून घेतले. 

माधवचार्याने घरमशास्त्रविषयक पुढील ग्रंथ लिहिले आहेत- 
(१) पराशरमाधव (२) कालमाधव (३) दत्तकमीमांसा 
(४) गोत्रप्रवरनिर्णय (५) मुहतमाघव (६) स्मृतिसंग्रह व 
(७) ब्रात्यस्तोमपद्धती. 

पराशरमाधव हा ग्रंथ म्हणजे माघवचार्याच्या अल्गौकिक 
विद्ृत्तेचे, गंभीर चिंतनाचे आणि अप्रतिम मेधाशकक्‍्तीचे जाज्वल्य 
उदाहरण आहे. धर्मशास्त्रात या एकाच ग्रंथाने त्याचे नाव 
अमर झाले आहे. वस्तुतः हा स्वतंत्र ग्रंथ नसून पराशरस्मृतीचे 
ते भाष्य आहे. पण त्यात केलेल्या सांगोपांग विषयविवेचनामुळे 
त्याला स्वतंत्र ग्रंथाची योग्यता प्राप्त झाली आहे. कालमाघव 
हा ग्रंथ कालनिर्णयाच्या कामी उपयुक्‍त ठरला आहे. त्यात वर्षे- 
कल्पना, वर्षभेद, तिथी व कालकल्पनेचे तत्त्वज्ञान यांचे विवरण 
केलेले आहे. 

मंडनमिश्वशास्त्री यांनी मीमांसादर्शन नावाचा एक ग्रंथ हिदी 
भाषेत लिहिला आहे. त्यात त्यांनी माधवाचार्याच्या न्यायमाला 
नामक आणखी एका ग्रंथाचे विवरण दिले आहे. माधवाचार्याच्या 
पूर्वी पार्थसारथीने शास्त्रदीपिका नावाचा मीमांसेवर एक 
ग्रंथ लिहिला होता; पण तो ग्रंथ क्लिष्ट आहे आणि त्यामुळेच 
अभ्यासकांना दुर्बोध आहे, हे ध्यानी आणून माधवचार्याने 
न्यायमालेची रचना केली. त्याचा हा ग्रंथ सरळ, सुगम आणि 
इलोकबद्ध आहे. त्याने त्यात एकाच अधिकरणाच्या तीन चार 
पद्यांत भट्ट व प्रभाकर या मीमांसेतील दोन्ही परंपरांच्या सिद्धा- 
न्तांचा सूक्ष्म परिचय करून दिला आहे. हा पद्यमय ग्रंथ पाहून 
बवकराय परमसंतुष्ट झाला आणि त्याने माधवाचार्याला त्याचेच 
गद्यात विस्तृत व्याख्यान करण्याची आज्ञा दिली. माधवाचा- 
र्याने तीही गोष्ट पुरी केली. ' मीमांसारूपी सागराला मी 
पृष्करिणी बनवीन 7 अशी ग्रंथाच्या प्रारंभी त्याने प्रतिज्ञा केली 
होती. ती प्रतिज्ञा पूर्ण करण्यात तो यशस्वी ठरला. 

: सर्वज्ञः स हिं माधवः ' अशी माधवाचार्याविषयी विद्वदुक्‍ती 
आहे. पण तो केवळ विद्यापारंगत होता असे नव्हे, तर त्याचे 
आचरणही शुद्ध, निर्मळ आणि श्रुति-स्मृतींना अनुसरून होते. 

आयुष्याच्या अखेरीस याने संन्यास ग्रहण करून विद्यारण्य 
हे नांव धारण केले. [मी. द.; आ. सं. म्‌. ] 
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(२) (इ.स. चे.१४ वे शतके) एक दार्शनिक विद्वान. याने 
सर्वदर्शनसंग्रह नावाचा एक ग्रंथ लिहिला असुन, तो दार्शनिक 
वाळझमयाच्या इतिहासात महत्त्वाचा ठरला आहे. याने त्यात 
क्रमाने चार्वाक, बौद्ध, आहेत, रामानुज, पूर्णप्रज्ञ, नकुलीश पागु- 
पत, शैव, प्रत्यभिज्ञा, रसेश्‍वर, ओलुक्‍्य, अक्षपाद, जेमिनीय, 
पाणिनी, सांख्य व पातंजल अद्या आस्तिक व नास्तिक मिळून 
१५ दर्शनांचे विवेचन केळे आहे. हा एकच ग्रंथ पढल्याने वरील 
१५ दशंनांच्या अनेक ग्रंथांचे सारसवंस्व हाती येते. 

हा ग्रंथही वृक्‍करायाचा अमात्य व धमंशास्त्रकार असलेल्या 
अर्थात थोरल्या माधवाचार्याच्या नावावर आजपर्यंत मोडत 
होता; पण आता ती शंकरा फिटली आहे. सायणाचार्याच्या पुत्राचे 
नावही माधव असेच होते. सदर ग्रंथातील पहिल्या दशशंनाच्या 
शेवटी “इति सायणमाधवीये सर्वदशं नसंग्रहे' अशी पुष्पिका आहे, 
त्यावरूनही तो सायणपुत्र होता हे सिद्ध होते. याव्यतिरिक्त 
ग्रंथाच्या मंगलाचरणात तो स्वतःबद्दल * श्रीमत्सायणदुग्धाव्धि- 
कोस्तुभेन महोजसा '"सायण नावाच्या, क्षीरसमुद्रापासून उत्पन्न 
ज्ञालेला महातेजस्वी, कोस्तुभमणी असा स्वतःबद्दल उल्लेख 
करतो. [ म. च. को.; सर्वेदर्शनसंग्रहः ] 


न (इ. स. चे १५ वे हातक) एक माध्वमतानु- 
माधवेद्रपुरी यायी आचार्य. याच्या चरित्रासंबंधी वरेच 
मतभेद आहेत. काहींच्या मते याचा जन्म दक्षिणेत झाला, तर 
कादींच्या मते तो बंगालमधील सिल्हेट जिल्ह्याच्या पूर्णीपत या 
गावी झाला. कलकत्त्यानजिकच्या विष्णुपूर नामक गावी तो 
वसती करून राहिला होता एवढे खरे ! याने आपल्या मुलाला 
आपला शिष्य अद्वेताचार्य याच्या स्वाधीन केले आणि तो 
यात्रेला निघाला. काशीला याचा मुक्काम असता केशवपुरी 
नामक याच्या ज्येष्ठ बंधूने व वल्लभ नामक व्यक्तीने याचे 

शिष्यत्व पत्करले. 
लक्ष्मीपती हे याचे गुरू होत. त्यांच्याकडून दीक्षा घेतल्या- 
वर हा काही काळ उड्पीला राहिला. नंतर पुनरच यात्रा करीत 
वृदावनाला पोचला. तिथे याला एक स्वप्नदृष्टान्त ज्ञाला. त्या 
दष्टान्तानुसार याने गोपाळाची मूर्ती शोधून काढून तिची 
प्रतिष्ठा केली. या मूर्तीसाठी एका धनिकाने चांगले मंदिरही 
वांधून द्लि. पुढे तो रेमुन या गावी कायमच्या वास्तव्याला गेला. 
_ माधवेंद्रपुरी हा सर्वे शास्त्रांचा ज्ञाता आणि भक्‍त असा 
सन्यासी होता. मुसलमानी वचंस्वाच्या काळात याने निर्भयपणे 
केष्णपूजेचा प्रचार केला, हे याचे मोठे कायं समजतात. कृष्ण- 
काजे अगा तार चेतन्यमहाप्रभूने केला असला, तरी 
र तावरण यानेच निर्माण केले होते. 


भारतीय संस्कृतिकोर 


चैतन्य संप्रदायात राधा-कृष्णांच्या भक्‍तीला महत्त्वाचे स्थान 
आहे. राधा-कृष्णभक्तीचा मूल प्रेरक हाच होय. याचा शिष्य- 
समुदायही मोठा होता. त्यात नित्यानंद, ईशवरपुरी, इ. श्रेष्ठ 
भक्‍त होते. [चे. म. ब्र. सा.; ब्र. सां. इ.; हि. वि. को.; भा. 
सं.; एच. वेदांतशास्त्री- स. पे., ऑ. इं. ओ. कॉ., १९५९] 


द एक प्राचीन शिवस्थात. हे मंदिर महाराष्ट्रा- 
माधवश्वर तल्या नगर जिल्ह्यातील गंजिभोर या गावी 
आहे. हे द्रिगर्भ देवाल्य असून, मंडपाच्या परिचिमेला व पूर्वेला 
समोरासमोर तोंड करून दोन गर्भगृहे आहेत. पदचिमेकडील 
गाभारा मंडपाच्या पातळीत असून, त्यात एका चबुतर्‍्यावर 
लक्ष्मी-माधवाची एक प्राचीन मूर्ती आहे. या मंडपाच्या बाहे- 
रच्या ओसरीवरील दोन टोकांच्या दोन कोनाड्यांत विष्णूच्या 
मूर्ती आहेत. पूर्वेकडील गाभारा खोल असून, त्यात शिवलिंग 
आहे या गाभाऱ्याला पूर्वेच्या बाजूला एक दार असून, त्यावर 
गणेशमूर्ती आहे. समोर एक नंदीमंडप आहे. मुख्य मंडपाची 
रचना साधी असून, त्याच्या मध्यभागी चार खांब आहेत. [ श्री. 
नाइक-- न्यू इं. अँ., जुले ते डिसे. १९४७ ] 


माधुकरी एक वृत्ती. दुपारच्या वेळी घरोघरी जाऊन शिजव- 

लेल्या अन्नाची भिक्षा मागणे याला माधकरी असे 
म्हणतात. ही वृत्ती विद्यार्थ्यासाठी प्रशस्त मानलेली आहे. 
विद्यार्थ्याने दारात जाऊन गृहिणीकडे माघकरी मागायची तर 
“ 35 भवति भिक्षां देहि ” असे म्हणावे व पुरुषाकडे मागा- 
यची असल्यास “ ३५ भवान भिक्षा ददातु ” असे म्हणावे, रर 
सांगितळे आहे. पुर्वी ज्या ज्या गावी पाठशाळा असत, त्या त्या 
गावी गरीव विद्यार्थी मावुकरीसाठी गृहस्थांच्या घरी जात. 
गृहस्थही अशा विद्यार्थ्यांना माधकरी घालणे हे आपले कतेव्य 
नतजत, गरीव विद्यार्थ्यांना शिक्षणाचा लाभ उवा आणि 
शापित जित्या-जागत्या ठेवायला या माधुकरीची मोलाची 
डय सया काळी ' मी माबुकरी मागून शिकलो 


ही लज्ञे री अभिमानाने सांगत. माधुकरी मागून शिकणं 
& “जमनी बाब नसून गौरवाची होती. 


माधुरीदास (इ.स. चे १७ वे शतक ) एक चैतन्यमतानुयायी 
राहत होता. र लाव लत काता, पळत 
याची समग्र "गोस्वामी हा याचा गुरू असल्याचे सांगतात. 
झालेली आ ोव्यरचना श्रीमाधुरीवाणी या नावाने प्रकाशित 

९. उत्कठामाधुरी, बंशीधरमाधुरी, केलीमाधुरी, 
मानमाधुरी व प्रियाजीकी बधाई असे या काव्याचे विषयातुरूप 


00. 


» टप त्र आ ____..ॅॅैॅ््ामयावायाववावआायामामायाामडाय कायद... 


खंड. सातवा 


वर्गीकरण केलेळे आहे. हे काव्य़ कवित्त, सव्वेया, चोपाई, 
छप्पय, दोहा, सोरठ, इ. छंदांत आहे. माघुरीदासाची भाषा सरस 
व प्रवाही आहे. [व्र. कृ. मा. भ.; चै. म. व्र. सा. ] 


धो (इ. स. चे १७ वे शतक) एक राजस्थानी संत- 
माधादास कवी. हा दधवाडिया गोत्राचा चारण असून, 
चूंडाचा मुलगा होता. याच्या जन्मस्थानासंबंधी अचूक माहिती 
मिळत नाही. परंतु लोकसमजूत अश्ली आहे, की पूर्वीच्या जोध- 
पूर राज्यातील वलूंदा नामक गावी याचा जन्म झाला. 
माधोदास एक वीरपुरुष म्हणून लोकांना परिचित आहे. एकदा 
हा घरात नाही, असे पाहून काही मुसलमानांनी याच्या गायी 
पळविल्या. घरी परतल्यावर त्याला ही घटना समजली, तेव्हा 
त्याने मुलाला बरोबर घेऊन त्या मुसलमानांचा पाठलाग केला. 
नंतर त्यांच्यांत मोठी लढाई झाली आणि तिंच्यात माधीदास 
मारला गेला. 

हा जोधपूरचे महाराज सूरसिंह यांच्या आश्रयाला होता. 
याने रामरासौ व भाषादसमस्कंध नामक दोन ग्रंथ रचले 
आहेत. त्यांपैकी दसमस्कंध हा ग्रंथ उपलब्ध नाही. रामरासो 
ग्रंथात रामकथा वणिली आहे. त्याचे सोळाशोहन अधिक छंद 
आहेत. या ग्रंथाची भाषा डिंगल आहे. [रा. भा. सा. ] 


माध्येदि (१) शुक्ल्यजुर्वेदाची एक झाखा. मध्यंदिन 
द्नि 'क्रषीने प्रणीत केल्यामुळे हिला हे नाव मिळाले 
आहे. मध्यंदिन क्रषीचे चरित्र उपलब्ध नाही. कळते ते एवढेच 
की तो याज्ञवल्क्याचा शिष्य होता. माध्यंदिनांच्या संहितेला 
वाजसनेयी असे म्हणतात. पंधरा वाजसनेय शाखांमध्ये माध्य- 
दिन ज्ञाखेला मुख्य व सर्वसाधारण असे म्हटले आहे. जाबाल, 
इ. अन्य शाखा या शाखेच्या आधारावरच बनल्या आहत. 
(२) ब्राह्मणांतली एक पोटजात. या ब्राह्मणांविषयी मो. 
वि. पटवर्धन यांनी माहिती दिली आहे, ती अशी - हे राज- 
पुरोहित ब्राह्मण राष्ट्रिक, वैराष्ट्रिक व महाराष्ट्रिक क्षत्रियां- 
बरोबर बुद्धकालात दक्षिणेकडे आले. त्यांची पहिली वस्ती 
मुख्यत्वे गोदावरीच्या काठी झाली होती. पुढे मुसलमानी राज- 
वटीतल्या जुलमामुळे ते तिथून पांगले व देवगिरी, उत्तर कोकण, 
पैठण, नगर, पुणतांबे, कोल्हापूर इथपासून खाली दक्षिणेस 
तंजाऊरपर्यंत पसरले. सामान्यतः माध्यंदिनांचे दोनभाग पडलेले 
दिसतात. अ 
मुख्य भाग नासिक, बागलाण, नगर, खानदेश, विदभ व 
मध्य प्रदेश या भूप्रदेशात आहे. या भागात यांना वाजमाध्यं- 
दिन, किस्ती व रनावट अशी नावे आहेत. यांच्यांत बरीच 
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साध्यसमिक 


गोत्रे आहेत. त्यांतली मुख्य गोत्रे अत्री, कार्यप, कुत्स, कोशिक, 
कौंडिण्य, गाग्यं, गौतम, भारद्वाज, वसिष्ठ, शांडिल्य, जामदग्त्य, 
पराशर, इ. आहेत. मातापूरची रेणुका, तुळजापूरची भवानी, 
सप्तशृंगी व कोल्हापूरची महालक्ष्मी या त्यांच्या कुलदेवता 
आहेत. खानदेश, वऱ्हाड या भागातल्या काही माध्यंदिनांची 
तिरुपती बालाजी, जेजुरीचा खंडोबा अशी अन्यही कुलदैवते 
आहेत. हे शांकरमतानुयायी स्मार्त आहेत. यांच्यांत मातुल- 
कन्यापरिणय नाही.हे सवे शाकाहारी असून,कात्यायन व पारस्कर 
यांच्या सूत्रांना अनुसरून आपले सर्व संस्कार करतात. हे पंक्ति- 
पावन आहेत किवा नाहीत याबद्दल वाद निर्माण ज्ञाला होता. 
पण संकेश्‍वरपीठाने हे पंकक्‍्तिपावन असल्याबद्दल निकाल दिला 
आणि तो वाद भिटवला. एका काळी शेती, व्यापार व साव- 
कारी हे यांचे मुख्य व्यवसाय होते. यांच्यांत दशग्रंथी, वेदिक 
व याज्ञिक बरेच होते. 

दुसरा भाग उत्तर कोकणात मुंबई, ठाणे, वसई, माहीम, 
तारापूर, सोपारे, दमण भिवंडी या भूप्रदेशात स्थायिक झाला 
आहे. यांच्यांतही बरीच गोत्रे आहेत. हेही स्मार्त असून शुंगेरी- 
मठाच्या अनुश्शासनात आहेत. तेराव्या शतकात उत्तर कोकणा- 
वर देवगिरीच्या रामदेवराय यादवाचे राज्य होते. अलाउद्दीन 
खिलजीने जेव्हा या भागावर स्वारी केली, तेव्हा त्याच्या बंदो- 
बस्तासाठी रामदेवरायानें आपला मुलगा भीमदेव किवा बिंब 
याला इकडे पाठवले. त्याच्या बरोबर राजगुरू पुरुषोत्तमपंत 
कांबळे पैठणकर हाही या भागात आला. उत्तर कोकणातील 
मांध्पंदिन हे वरील पुरुषोत्तमपंताचेच वंशज होत. पुढे त्यांचे 
व तत्पूर्वी या भागात असलेल्या ब्राह्मणांचे पोरोहित्याच्या बाब- 
तीत भांडण सुरू ज्ञाले. त्यात अन्य ब्राह्मणांनी असा प्रचार सुरू 
केला, की माध्यंदिन हे ब्राह्मणच नाहीत. हे भांडण शंंगेरीच्या 
मठाकडे गेले. त्या वेळी मठपतींनी निर्णय दिला, की माध्यंदिन 
हे ब्राह्मण आहेत. हे लोकही कात्यायन व पारस्कर यांच्या 
सूत्रांना धरून आपले संस्कार करतात. [व. व जा.] 


-__ एक बौद्ध दार्शनिक संप्रदाय. बृद्धदशनाचा 
साध्यामक विकास होताहोता ते माध्यमिकांच्या विचारात 
कळसाला पोचले, असे म्हणतात. या मताचे मूळ तथागत 
बद्धाच्या उपदेशामध्ये साठवलेले आहे. त्यामुळे माध्यमिक 
सिद्धान्त हा बुद्धाइतका प्राचीन ठरतो. 

बुद्धाने नैतिक जीवन कृतार्थ होण्यासाठी दोन्ही अंतांचा 
म्हणजे टोकांचा निषेध केला आहे. अखंड कायक्लेश्यात्मक तप 
आणि अतिरिक्‍त भोग-विलास ही दोन्ही टोके बुद्धाला मान्य 
नव्हती. .त्या. दोहोंच्या मधला अतएव मध्यम मागे त्याने 


माध्यमिक 


स्वीकारला. याच मध्यम मार्गाचे अनुसरण हा संप्रदाय करतो, 
त्यामुळे याला माध्यमिक मार्ग असे नाव पडले आहे. अद्वेत- 
वाद्यांचे जसे ब्रह्म, तसे माध्यमिकांचे शून्य हे परमार्थ सत्य आहे. 
म्हणून त्याला शून्यवाद असेही म्हणतात. या शून्य तत्त्वाचे लक्षण 
नागार्जुनाने पुढील रलोकात सांगितले आहे - 
न सत्तासच्च सदसन्न चाप्यनुभयात्मकम्‌ । 
चतुष्कोटिविनिर्मुक्तं तत्त्वं माध्यमिका विदु: ।। 
(मा. का. १.७) 
अर्थ - सत नाही, असत नाही, न सत आणि न असत दोन्ही 
नाही आणि या. दोहोंहून भित्रही नाही या चार संभावित 
कोटींहून विलक्षण असे जे एक तत्त्व (शून्य) आहे, त्याला 
माघ्यमिकांनी आपले परम तत्त्व म्हटले आहे. 
साहित्य - माध्यमिक साहित्याचा विकास हा बौद्ध पंडितांच्या 
ताकिक वृद्धीचा परम उत्कर्ष आहे. शून्यतेचा सिद्धान्त प्रज्ञा- 
पारमिता, रत्नकरंड, इ. प्राचीन सूत्रांमध्ये उपलब्ध होतो; पण 
तक आणि प्रमाणे यांच्या हारे शून्यतेचा सिद्धान्त प्रस्थापित 
करण्याचे सारे श्रेय नागार्जुनालाच दिले पाहिजे. त्याने माध्यमिक 
कारिका लिहून आपली प्रोढ ताकिक शक्‍ती, अलोकिक प्रतिभा 
आणि असामान्य पांडित्य या गणविश्ेषांची ग्वाही दिली, असे 
पं. बलदेव उपाध्याय म्हणतात. आयेदेव हा त्याचा शिष्य. 
आपल्या गुरूचे विचार अधिक स्पष्ट करण्यासाठी त्याने अनेक 
ग्रंथ लिहिले. ही घटना इ. स. च्या २ र्‍या शतकातली आहे. 
इ.स.च्या ३ र्‍या व ४थ्या शतकांत या मताचा प्रभावी समर्थक 
असा कोणी पंडित झाला नाही. पाचव्या शतकात माध्यमिक मत 
मार्गे पडले आणि विज्ञानवादाचा जोर झाला. मात्र सहाव्या 
शतकात माध्यमिक मताला पुनरच ऊजित काळ आला. द. 
भारतात त्याचा विशेष बोल्वाला झाला. या काळात भव्य 
किवा भावविवेक या आचार्याने ओडिसा प्रांतात आणि आचार्य 
वुद्धपालित याने गुजरातमध्ये या मताचा जोरदार प्रचार केला. 
सातव्या शतकात आचार्य चंद्रकीर्ती उदयाला आला. त्याने 
अनेक ग्रंथ लिहून शून्यवादाचा सिद्धान्त पराकोटीला नेला. 
त्याच शतकात श्ांतरक्षित या आचार्याने काही ग्रंथ लिहून 
शून्यवादाचे प्रभावपूर्ण समर्थन केले. 
शून्यवादाची उभारणी - हे जगत मायिक आहे. स्वप्नातल्या 
पदार्थांची सत्ता जश्ली काल्पनिक, तश्ीच जगातल्या समस्त 
पदार्थांची सत्ता काल्पनिक आहे. जाग्रत आणि स्वप्न यांत 


काही भेद नाही. जागृतीत आपण जे पाहतो त्यालाच जगत 
म्हणतात. या जग 


ड्ल्लि तातल्या पदार्थांचे विश्‍लेषण केल्याअंती काही 
अभ प उरत नाही. केवळ व्यवहारासाठी जगताची सत्ता 


7” >) रि 
डागते. अतएव जगत हे व्यावहारिक खूपाने सत्य 
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आहे; पारमाथिक रूपाने नाही. हे जगत काय आहे हे पाहू 
गेल्यास असे अनृभवाला येते, की हा एक प्रशिद्ध संबंधांचा समु- 
च्चयमात्र आहे. कोणत्याही पदार्थाची त्याच्या गुणांना सोडून 
स्वतंत्र सत्ता असत नाही. त्याचप्रमाणे संबंघ वगळून जगताची 
स्वतंत्र सत्ता मान्य करता येत नाही. सुख-दुःख, बंध-मोक्ष, उत्पात- 
नाश, गत्ति-विराम, देश-काल, इ. जितक्या म्हणून या जगतातल्या 
घारणा आहेत, त्या केवळ कल्पनाच आहेत. या निर्मल आणि 
निराघार कल्पना माणसांनी आपल्या व्यवहाराच्या सिद्धीसाठी 
उभ्या केल्या आहेत. ताकिक दृष्टीने विद्लेषण केल्यास त्या 
केवळ असत ठरतात. । 

हे जगत कार्य-कारणांच्या नियमावर चालते, असे वरेच 
दार्शनिक मानतात. पण कार्य-कारणाची स्वतंत्र कल्पना करता 
येतच नाही. कोणताही पदार्थ कारणाळा सोडन रहे अका 
नाही आणि कोणतेही कारण कार्याहून पूथक दिसत नाही- 
कार्यावाचून कारणाची सत्ता मानता येत नाही. आणि कारणा" 
वाचून कार्याची सत्ता स्वीकारता येत नाही. कार्यकारणांची 
कल्पना अशी सापेक्ष असल्यामुळे ती असत्य आहे आणि 
निराधारही आहे. 

कोणताही पदार्थ स्वतः उत्पन्न होत नाही, परतः म्हणज 
दुसर्‍याच्या सहाय्याने उत्पन्न होत नाही; या दोहोंनीही उत्पन 
होत नाही आणि अहेतूनेही उत्पन्न होत नाही. हा आहय 
शांतिदेवाने पुढील इलोकात सांगितला आहे - 

न स्वतो नापि परतो न हवास्यां नाप्यहेततः: । 
उत्पन्ना जातु विद्यन्ते भावा: कवचन केचन ॥ 


न १ बोधिचर्यावतार) 
_ “शा प्रकारे जगताचा उत्पाद (उत्पत्ती)च नसल्यास 

त्याचा विनाशही संभवत नाही. जर एखाद्या पदार्थाचा जमत 
झाला नसेल, तर त्याच्या विनाशाची चर्चा करणे ठ्पर्थ आहे. 
म्हगून हे जग अजात (अनुत्पक्न) आणि अनिरुद्ध (अविनष्ट)अ। र 


- हे जगत संसर्ग किवा संबंध यांचा समुदायमात्र आहे, 
र म्हटले; पण परीक्षण केल्याअंती हा संसर्गही अ सत्यच 
प्रतीत होतो. 


गुणसमुच्चयाठ्पतिरिक्‍त आत्म्यालाही स्वतंत्र सत्ता नाही. 
मानस व्यापारांव्यतिरिक्‍त आत्मा नावाचा पदार्थच अस्तित्वात 
नाही. आपल्या दैनंदिन अनुमवात आपण मानस व्यवहारास 
क. चित असतो. ज्ञान, इच्छा व यत्न हो मानवी जीवनाची 

न साधने होत. आपले मन कधीही या त्रिविध साधना 
लका पी मुक्‍त करू शकत नाही. या तिहींच्या समुच्च” 

त्मा म्हणतात, ते केवळ व्यवहार चालण्यासाठी. र 
काही होक आत्म्याला कर्ता मानतात; पण कर्ता आ 
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कर्म या दोन्ही भावना निःसार आहेत. क्रिया करणार्‍या 
व्यक्‍तीला कर्ता म्हणतात. तो जर विद्यमान असेल, तर तो क्रिया 
करू शकत नाही. कारण क्रियेमुळेच त्याला कर्ता ही संज्ञा प्राप्त 
झाली आहे. अक्ना अवस्थेत त्याला दुसरी क्रिया करण्याची 
आवड्यकताच उरत नाही. त्यामुळे कर्त्याच्या अभावी कर्मच 
अधांतरी राहते. क्रिया असंभव झाल्यामुळे धर्म आणि अधर्म 
हेही शिल्लक उरत नाहीत. धर्मावर्माच्या अभावामुळे सुगती 
आणि दुर्गती या गोष्टीही मिथ्या ठरतात. जर फलच विद्यमान 
नसेल, तर स्वग॑ व मोक्ष यांच्यासाठी सांगितलेला मार्गही व्य 
आहे. हाच आशय नागार्जुनाने पुढील कारिकेत व्यक्‍त केला 
आहे. 
धर्माधमा न विद्येते क्रियादीनामसम्भवे । 
धे चासत्यधमें च फलं तज्जं न विद्यते ।। 
कर्माप्रमाणेच ज्ञानही ताना प्रकारच्या विरोधांनी परिपूर्ण 
असल्यामुळे सत्ताहीन आहे. माणसाला विषयांचे प्रत्यक्ष ज्ञान 
इंद्रियांच्या द्वारे होते असे म्हणतात. पण ते ज्ञान नव्हे; तर 
तो केवळ आभास आहे. आत्म्याची सत्ता नाही, कर्माची सत्ता 
नाही, कर्मफलाची सत्ता नाही आणि हाताचीही सत्ता नाही. 
मग सत्ता आहे तरी कशाची ? माध्यमिक म्हणतात, की सत्ता 
एकमात्र शून्याची आहे. 
सत्ता म्हणजे सत्य. ते दोन प्रकारचे आहे. (१) सांवृतिक सत्य 
आणि (२) पारमाथिक सत्य. नागार्जुनमते तथागत बुद्धाने या 
दोन्ही सत्यांना लक्ष्य करून धर्मोपदेश केला आ हे. त्याच्या काही 
उपदेशांत व्यावहारिक सत्य; तर काही उपदेशांत पारमाथिक 
सत्यप्रतीत होते. म्हणून या दोन्ही सत्ता मानल्या पाहिजेत. केव- 
ढाही अद्वैतवादी पंडित असो, त्याला जर जगात राहायचे असेल 
व शरीरधारण करायचे असेल, तर सांवृततिक सत्य मानणच 
भाग आहे. नागार्जुन म्हणतो- 
व्यवहारम्‌नाश्रित्य परमार्थो न देव्यते । 
परमार्थमनागम्य निर्वाणं नाधिगम्यते ।॥ 
(मा. का. २०.१८ ) 
अर्थ- व्यवहाराचे साहाय्य असल्यावाचून परमार्थाचे ज्ञान 
होऊ शकत नाही आणि परमार्थ जाणल्यावाचून निर्वाण प्राप्त 
करून घेता येत नाही. 
संवृती म्हणजे अविद्या. ती सत्य वस्तुवर आवरण घालते. 
हिला मोह, विपर्यास, इ. नावांनीही उल्लेखितात. सांवृतिक सत्य 
याचा अर्थ अविद्या किवा मोह॒ यांच्या द्वारे उत्पादित असे 
काल्पनिक सत्य होय. त्याचे लोकसंवृती व अलोकसंवृती असे 
दोन प्रकार होतात. ज्यांना साधारण जनसमाज सत्य समजतो, 
असे घटपटादी पदार्थ लोकसंवृतीत येतात. अलोकसंवृती ही 
भा. सं. को. ,..२१ 


माध्व संप्रदाय 


याच्या विरुद्ध आहे. कावीळ झालेल्या मा्ण्साने शंखाचा शुभ्र 
वर्ण पिवळा आहे, असे समजणे, हे अलोकसंवृतीत येते. 

पारमाथिक सत्य हे निर्वाणतुल्य आहे. ते शून्यरूप आहे. ते सर्वे 
धर्मांनी रहित व निःस्वभाव आहे. ते विषय आणि विषयी या 
भावांनीही रहित आहे. ते वाणीचा विषय होत नाही, तसेच 
चित्ताचाही विषय होत नाही. स्वानुभूतीच्या द्वारेच त्याची 
प्रचीती होत असते. 

या शून्यतेच्या अनुभवासाठी शमथ अर्थात चित्ताची एका- 
ग्रतारूप समाधी या गोष्टीची नितांत आवश्‍यकता आहे. समा- 
घीच्या अभ्यासाने प्रज्ञेचा उदय होतो आणि साधक समाहित- 
चित्त बनतो. याच अवस्थेत त्याला परमतत्त्वाची अर्थात शून्य- 
तेची अनुभूती घडते. समाधीसाठी वैराग्य अपेक्षित असते; 
त्याचप्रमाणे सहा पारमितांचा अभ्यासही आवश्यक असतो. 

शून्यतत्त्वाची समीक्षा केल्याअंती एक गोष्ट स्पष्ट होते, को 
ज्याला अद्वैत वेदान्त्यांनी ब्रह्म म्हटले, तीच वस्तू माध्यमिकांनी 
शून्य या नावाने निदिष्ट केली आहे. बृद्ध हा अद्वेतवादी 
होता. त्याच्या अनेक नावांत अद्वेयवादी अस्तेही एक नाव आहे. 
बोधिचित्तविवरणात शून्यतेला अद्वयलक्षण म्हटले आहे. त्या- 
वरून माध्यमिकांचे शून्य हे अद्वैततत्त्व आहे, असे म्हणणे चूक 
ठरणार नाही. शून्य व ब्रह्म यांचे स्वरूप सांगणारे शब्दही 
समानार्थक आहेत. फरक असला तर तो इतकाच, की माध्य- 
मिक आचार्य शूत्याला निषेधात्मक शब्दांनी अभिव्यक्त करतात 
आणि अद्वैतवादी ब्रह्माला सत्तात्मक शब्दांनी निदिष्ट कर- 
तात. तत्त्व एकच; केवळ ते समजावून देण्याची प्रक्रिया तेवढी 
भिन्न आहे. [बौ. द. मी. मा देत बोच. द. 


> मध्वाचार्यांनी स्थापन केलेला एक वेष्णव 
साध्य संप्रदाय संप्रदाय. याला ब्रह्मसंप्रदाय किवा स्वतंत्रा- 
स्वतंत्रवाद असेही म्हणतात. ब्रह्मदेव हा या पंथाचा संस्थापक 
होय, असे पद्मपुराणात म्हटले आहे. पण मध्वाचार्य हेच त्याचे 
प्रवर्तक मानले जातात. श्रीशंकराचार्याच्या अद्वेतमताला विरोधी 
असे ह्वैतमत त्यांनी प्रतिपादले. नारायणीय उपनिषद हा या 
संप्रदायाचा आघारग्रंथ आहे. नारायण किंवा विष्णू ही याची मुख्य 
उपास्यदेवता होय. हा भकक्‍्तिमार्गी पंथ असून, याचे अनुयायी 
शाळग़रामरूपी विष्णूची विविध उपचारांनी पूजा करतात. त्यांच्या 
उपासनेत अंकन, नामकरण व भजन यांचा अंतभाव होतो. हे 
लोक गळ्यात तुलसी-माला आणि शरीरावर शंष, चक्र, इ. 
विष्णच्या मुद्रा घारण करतात. कपाळावर गोपीचंदनाच्या दोन 


२ 


्भ्या रेषा, त्यांच्या मध्ये भस्माची काळी रेघ व तिच्या शिरो- 


भागी हळदीचा बिंदू ही या संप्रदायाची मुद्रा आहे. याला 


माध्व संप्रदाय दड 


अंकन म्हणतात. मुलांना विष्णूची नावे देणे याला ते नामकरण 
म्हणतात. 

या पंथाचे अनुयायी मुख्यतः कर्नाटकात आढळतात. त्या 
भागात या पंथाचे आठ प्रसिद्ध मम आहेत. भारतात या 
संप्रदायाचे एकूण १८ मठ आहेत. केवळ ब्राह्मण किवा संन्यासी 
या पंथाचे दीक्षागुरू होऊ शकतात. 

माध्व लोक आध्यात्मिक गुरूला फार मान देतात, त्याची 
पूजा करतात. त्याचे स्मारक म्हणून वृंदावन बांधलेले असते. 
देवपूजेनंतर त्या वृंदावनाचीही पूजा केली जाते. 

या संप्रदायात मुद्राविधीला अत्यंत महत्त्व असते. शरीरा- 
वर तप्त मुद्रा घेणे अत्यंत आवश्यक असते. त्यामुळे मोक्ष 
मिळतो अशी माध्वांची धारणा आहे. माध्व ब्राह्मणांना 
गुरूला भेटण्यासाठी मठात गेल्यावर प्रत्येक वेळी मुद्रा घ्यावी 
लागते. उजव्या दंडावर चक्र व डाव्या दंडावर शंख उठवतात. 
या खुणा जन्मभर राहतात. गुरूकडून मुद्रा घ्यावी लागते व 
त्यासाठी त्याला दक्षणा म्हणून एक ते तीन महिन्यांची प्राप्ती 
द्यावी लागते. स्त्रिया लग्नानंतर मुद्रा घेतात. लहान मृलां- 
नाही मुद्रा देतात. मात्र ती केवळ त्वचा पोळण्यापुरती किचित 
तप्त केलेली असते. 

माध्व लोक इतके शिवद्वेष्टे आहेत की, ते महाशिवरात्रीच्या 
दिवशी पुरणपोळी करून जेवतात, असा त्यांच्यावर सर्वसामा- 
न्यपणे आरोप केला जातो. पण या आरोपात तथ्य नाही. 
वेष्णवांनी विष्णुब्रताव्यतिरिक्‍त इतर कोणत्याही व्रताचे उपो- 
षण करू नये, असे वैष्णव शास्त्र आहे, त्याला अनुसरून ते 
वागतात. यात शिवद्वेष मुळीच नाही. माध्व संप्रदायाचे लोक 
शिव, पार्वती, गणपती, लक्ष्मी, हनुमान, आदिशेष यांनाही 
भजतात. पग विष्णू हा त्यांचा सवंश्रेष्ठ उपास्य आहे. पाहा- 
मध्वाचार्य; द्वेैतदर्शन. [ मध्वाचार्य व त्यांचे तत्त्वज्ञान-रा. बा. 
अवधानी, १९४९; वे. शे. म. व.; वैष्णवघर्म ] 


भान एक आदिवासी जमात. या लोकांची वसती मुख्यतः 

विदर्भात आणि मध्य प्रदेशात आढळते. आमची 
उत्पत्ती गोंड लोकांपासून झाली, अस्ते काही मान लोक सांगतात. 
हे दिसायलाही गोंडांसारखेच आहेत. हे लोक सुदृढ बांध्याचे, 
कष्टाळू व प्रामाणिक आहेत. यांनी सुमारे दोन शतके चांदा 
भागात राज्य केले होते. यांचा सैनिकी बाणा आजही दिसन 
येतो. पण हे लोक आता शेती करू लागले आहेत. हे विज्षेषत: 
भातशेती करतात. यांच्या स्त्रिया यांना शेतीच्या कामात खूप 


मदत 2 य्य 
हन केस्तात. याशिवाय यांच्यापैकी काहीजण नगररक्षणाचे 


चे कामही करतात. 


भारतीय संस्कृतिकोद 


मराठा जातीच्या सहवासाने यांच्या अनेक चालीरीती 
मराठ्यांत्रमाणेच ज्ञाल्या आहेत. यांच्या दोन पोटजाती असून, 
त्यांना अनुक्रमे वडवाईक मान व खाद मान अशी नावे आहेत. 
वडवाईक मान हे सैनिक असून, खाद मान हे अनैतिक संबंधा- 
तून उत्पन्न झाले आहेत, असे म्हणतात. 

यांच्यांत अनेक कुळे असून, ते एकाच कुळात लग्नसंबंध 
करीत नाहीत. 

मानांच्या प्रत्येक कुळाचा एकेक भाट असतो. ज्या कुळाला 
भाट नसेल त्याला जातिवाह्य ठरवितात. 
मतिकप्रथा- हे लोक मृतांना पुरतात किवा जाळतातही. 
जव्हा मृताला पुरतात, तेव्हा लगेच जेवणावळीचा कार्यक्रम 
करतात. यानंतर कोणतेही अन्य क्रियाकमीतर नसते. मृताला 


जाळतात, तेव्हा त्याचे पाय उत्तरेकडे करून ठेवतात. तीन 


दिवस सुतक पाळतात. [ ट्रा. का. से. प्रॉ. इं. ] 


मानपुरी (इ. स. चे १८ वे शतक ) एक भक्तकवी. ही 
कान्यकुब्ज ब्राह्मण असून, उ. भारताचा रहिवासी 
होता. त्याच्या नावात पुरी हे उत्तरपद आहे. त्यावरून 
दसनामी गोसाव्यांवैकी असावा, असे वाटते. 
मानपुरी हा योगी होता. त्याने आपली योगसाधना हिंमा” 
जयात केली, असे कळते. पुढे तो तीर्थयात्रा करीत वक्षि्ेत 
आला व देवगिरी (दोलताबाद ) येथे वास्तव्य करून राहिला 
क ज्ञानेशवरांना परमवंदनीय मानतो. त्याने म्हटलें 
हे- 
गुरु ज्ञानदेव मद भायो रे | भूला मन समझायो रे ।। 
ज्ञान अवतार लियो कलि जुगमों । सोवत जगत जगायो रे ।॥ 
सानपुरीने हिदी भाषेत जक्ली पद्यरचना केली आहे, तशीच 


मराठीतही 
न जो. न आहे. मराठवाड्यात येऊन राहिल्यावर 
राठीचा अभ्यास करून तिच्य र डू 
त्व तच्यात कविता करण्याई 


ह जी लक त्याचे एक मराठी पद असे - 
व _उढ दाटला । आनंद मनो बहु वाटला ।। धृ. ॥ 
अजी. न्न आपणचि झाला । स्वयें सदोदित थाटला 11१1 । 
> १.4 रूप गुरूचे । संशय सर्माळ आटला ।। २ ।। 
उरला अनुभव जाला । जन्ममरण रोखा फाटला ॥ २! 
या एकशे बारा हिंदी पद्यांचे संकलन श्री. ह 
क, यातही या ग्रंथात केले आहे. हता 2. 
भूतोही स्वाभाविकणे र शीममुह मीनी धातयामार क 
रागांत अर नैकपण व्यक्त होते. त्याची सवे पदे विवि 
ठया सुन, त्यांना गेयताही भरपूर आहे. 
वेगिरी येथे मानपुरीची समाधी व एक मठही आहे. 


खंड सातवा ३२२३ 


च च जुन्नरपासुन दोन मैलांवर, शिवनेरी- 
मानमोडीची लेणी जवळ मानमोडा नावाचा डोंगर आहे. 
त्या डोंगरात अंवा-अंबिका, भीमाशंकर व भूर्तलग हे लेण्यांचे 
तीन समूह आहेत. या सर्व लेण्यांना मानमोडीची लेणी असे 
म्हणतात. त्या डोंगराचे मूळ नाव मानमुकुट असे होते. 
पहिल्या समूहातील लेणी तीनमजली असून, त्यांतील एका 
विहाराच्या दुसऱ्या मजल्यावर भिंतीत अंबा, अंबिका व गणपती 
यांच्या मूर्ती कोरलेल्या आहेत. त्या मूतींवरूनच या विभागाला 
अंबा-अंबिका हे नाव मिळाले आहे. तिथून काही अंतरावर भूत 
लिंग लेणी आहेत. तीही तीनमजली असून, त्यातील एक स्तूप 
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मानमोडीचे लेणे-भूतलिंग समूहातले एक 


महादेवाच्या पिडीच्या आकाराचा आहे. आग्नेयीस भीमाशंकर 
लेणी आहेत. या गटातील क्रमांक ६ च्या लेण्यात महासत्रप 
नहपान याचा मंत्री अयम वत्सगोत्री याच्यासंबंधी एक कोरीव 
लेख आहे. क्र.रच्या लेण्यात रंगीत रेखाकृती काढलेल्या आढळ" 
शात भूतलिंग गटातील ३८ क्रमांकाच्या लेण्यातला स्तूप हा 
यंथील सर्वांत प्राचीन आहे. त्याचा आकार बुद्ध-वचनानुसार 
पालथ्या भिक्षापात्रासारखा आहे. [ सह्याद्री; मु. पू. म- २ ] 


या सूत्राला मैत्रायणीय मानवगृह्यसूत्र असेही 
सानवगृद्यसरत्र म्हणतात. हे सामान्यपणे मैत्रायणी संहितेच्या 


मानवघमंसभा 


आधाराने रचलेले आहे. मानव हा मेत्रायणी श्ाखेच्या सहा 
पोटभेदांयेकी एक पोटभेद आहे. मानवाचार्य या गृहस्थाने हे 
गृह्यसूत्र रचले, असे अष्टावक्र आपल्या प्रस्तुत गृह्यसूत्राच्या 
भाष्यात सांगतो. पण हा मानवाचार्य या गृह्यसूत्राचा कर्ता होता 
का तत्प्रणित शाखेचे हे सूत्र असल्यामुळे प्रस्तुत सूत्राला हे 
नाव प्राप्त झाले, यावद्दल निश्‍चित काही सांगता येत नाही. 

प्रस्तुत गृह्यसुत्रात पुरुष नावाचे दोन भाग आहेत आणि 
प्रत्येक पुरुषाचे कित्येक खंड आहेत. चार विनायक आणि 
षष्ठीकल्प यांची पुजाविधाने हे या ग्रंथाचे वेशिष्ट आहे. या 
सूत्राचे काठक व वाराह् या दोन सूत्रांतल्या आरंभीच्या प्रकर- 
णाशी जवळजवळ साम्य आहे. यात निरनिराळचा प्रकारची 
व्रते व दीक्षा सांगितल्या आहेत. या ब्रत-दीक्षा विद्यार्थ्याने 
आपल्या मैत्रायणी शाखेचे अध्ययन सुरू करण्यापुर्वी करायच्या 
असतात. [इं.वे. क. सू. ] 


९ आधुनिक महाराष्ट्रातील एक सुधारक 
मानवधमसभा संस्था. श्री. दादोबा पांडुरंग तखंडकर 

यांनी २२ जून १८४४ रोजी सुरत येथे या संस्थेची स्थापना 

केली. त्यांना त्या कामी दुर्गाराम मंछाराम या व्यक्तीचे खूप 

साहाय्य झाले. दादोबा हे या संस्थेचे अध्यक्ष आणि श्री. 

मंछाराम हे कार्यवाह होते. या संस्थेच्या स्थापनेचा हेतू विशद 

करताना त्यांनी म्हटले आहे, ते असे - 

“ प्रत्येक धर्मामध्ये चांगळे तसे वाईटही आहे. व हंसक्षीर- 
न्यायाने सगळया धर्मांतील चांगले तेवढे ग्रहण करून जर एक 
मानवधर्म स्थापन केला तर धर्माच्या नावावर आतापर्यंत जो 
कलह चालला आहे तो बंद पडेल व मानवजातीचे एहिक तसेच 
पारमाथिक कल्याण होईल. ” 

दादोबांनी जगद्वासी आये या टोपण नावाने धर्मविवेचन या 
नावाचे एक पुस्तक लिहिले आहे. त्या पुस्तकात या संस्थेची 
पुढील सात तत्त्वे सांगितली आहेत - 

(१) ईश्वर एक व तोच पूज्य. 

(२) नीतिपूर्वेक सत्रेम ईश्वरभक्ती हाच घम. 

(३) मनुष्यमात्राचा पारमार्थिक धर्मे एकच होय. 

(४) प्रत्येक मनुष्यास विचार करण्याचे स्वातंत्र्य आहे. 

(५) नित्य नैमित्तिक कर्मे विवेकास अनूसरून असावी. 

६) मनृष्यमात्राची एक ज्ञाती. 

(७) सर्वांस ज्ञानशिक्षा असावी. 

या सात तत्त्वांचे स्पष्टीकरण धर्मविवेचन या ग्रंथात आहे. 

भगवान राम-कष्णांच्या सगुण साकार मूर्तींची पूजा करणे, 
हया संस्थेच्या चालकांना व अनुयायांना वेडगळपणाचे वाटत 


मानवधर्मसभा ड्ड्डि 


होते. म्हणून ते रविवारी चर्चमध्ये जमून निराकार प्रभूची 
प्राथना करू लागले. निराकार ईश्वराची प्रार्थना हा त्यांचा 
प्रमुख आचार वनला. मूतिपुजेप्रमाणेच यांना जातिसंस्थेचेही 
वावडे होते. जादूगार व मांत्रिक यांच्या विरुद्ध या संस्थेने 
मोहीम उवडली होती, हे तिचे मोठे कार्य होय. 

महाराष्ट्राच्या प्रबोबताचा प्रारंभ म्हणून या संस्थ्रेकड 
पाहिले जात असतानाही, ही सभा लवकरच अस्तंगत झाली. 
स्वार्थत्यागपुर्वक व ध्येयपुवेके काम करणार्‍या व्यक्‍ती या 
संस्थेला लाभल्या नाहीत, हे तिच्या नाशाचे प्रमुख कारण 
आहे. पुढे या सभेतुनच परमहंससभेंची स्थापना झाली. पाहा- 
परमहंससभा. [ म. जी. १; दादोबा पांड्रंग ] 


1. पृथ्वीच्या पाठीवर कुठेतरी मुळात एकच मानव- 
मानववंश वंश उत्पन्न झाला आणि त्यातील लोक भिन्न 
भिन्न प्रदेशांत जाऊन वसल्यानंतर तिथल्या भिन्न हवामानाच्या 
प्रभावामुळे त्यांचे वेगवेगळे मानववंश बनले, असे बहुतेक पंडितांचे 
मत आहे. या मानववंद्यांच्या संख्येविषयी मात्र बरेच मतभेद 
आहेत. लिने यांनी कॉकेशियन, मोंगोलियिन व एथिओपियन असे 
तीनच वंश मानले; तर ब्ल्मेनबाक याने अमेरिकन व मलायन 
हे अणखी दोन वंश मानले. वणं, केस व चेहरा यांतील भिन्नते- 
वर हे विभाजन आधारलेले आहे. पुढे नाक व मस्तक यांची 
मोजमापे घेऊन वंशविभाजन करण्याची पद्धती सुरू झाली. त्या 
पद्धतीनेही अनेक प्रकारे वंशविभाजन करण्यात आले आहे. जी. 
इ ल्यिट स्मिथ याने मानवाचे सहा वर्ग केले आहेत, त्यांची नावे 
अशी- ऑस्ट्रेलियन, निग्नो, मोंगोळ, नॉाडिक, अल्पाइन व 
मेडिटरेनियन. 

प्राचीन इतिहासाच्या अभ्यासात मानवशास्त्र व व्युत्पत्ति- 
शास्त्र यांचा बराच उपयोग होतो. मानवक्ास्त्राच्या अध्ययनाने 
कोणकोणते मानवसमूह पृथ्वीच्या पाठीवर कुठेकुठे पसरलेले 
आहेत व त्यांचे एकमेकांशी संपर्क कसे व कुठवर आले, याविषयी 
बरीच माहिती मिळू शकते. व्यृत्पत्तिझ्ास्त्राच्या अध्ययनाने 
निरनिराळघा सामाजिक, आथिक व राजकोय विचारांची देव- 
घेव निरनिराळ्या मानवसमूहांत कशी झाळी असेल, याची 
कल्पना येऊ शकते. एकभाषाभाषी मानवसमृहातही अनेक वंशांचे 
व जमातींचे लोक असू शकतात. भाषाविषयक संबंधामुळे वांशिक 
संबंधावर बरच प्रकाश पडतो. या दोन्ही शास्त्रांच्या अध्ययना- 
]ुळ मानवांचे निरनिराळे वंश एकमेकांच्या संपर्कात व संघर्षात 
"यापुर्वी त्यांची संस्कृती कशी होती व तदनंतर ती कशी बदलत 


गली. ज्र यादष्टीचे 
णा € समजते. यादृष्टीने भारताच्या प्राचीन इतिहासाचा 
आस करून शास्त्रज्ञांनी भारतीय संस्कृतीवर बराच प्रकाश 


भारतीय संस्कृतिकोदश 


पाडला आहे. भारतात मानवाचा कोणताही वंश उत्पन्न झालेला 
नाही, तर भिन्न भिन्न मानवीसमूह निरनिराळ्या काळी बाहेरून 
भारतात येऊन वसले, असे शास्त्रज्ञांचे मत आहे. सध्या जे लोक 
या देद्यात अस्तित्वात आहेत, ते अनेक वंद्षांच्या मिश्रणाने 
झालेले आहेत. अतिप्राचीन काळातील मानवाचे सांगाडे वगैरे 
अवदोष भारतात उपल्व्ब नसल्या मुळे त्या काळात इथे येऊन वस- 
लेल्या मानवांची अचूक माहिती मिळत नाही.पण सध्या भारतात 
असलेल्या मानवांच्या शरीरांची ठेवण आणि साहित्यातील पर- 
परागत ज्ञान यांवरून शास्त्रज्ञांनी काही निष्कषं काढले आहेत. 
त्यांच्या मते देहयष्टीचा विचार केला असता, पुढील सहा भिन्न 
वंशांचे. लोक भारतात येऊन वसले आहेत-(१) नेग्नाईड (२ ) 
ऑस्ट्रिक (३) मोंगोलाईड (४) द्रविड (५) अल्पाईन व 
(६) नॉडिक. 

(१) नेग्राईड - हे लोक प्रागंतिहासिक काळात आफ्रिकेतून 
नरबस्तान, इराण, बलुचिस्तान व सिंघ या मार्गाने भारतात 
आले. हे लोक निम्नो वंशाचे पण खुजे असल्यामुळे त्यांना नेग्रिटो 
असे म्हणतात. त्यांचा रंग काळा, उंची कमी, केस मऊ कुरळे, 
कपाळ रंद, नाक रुंद व चपटे आणि ओठ जाड व काळे अस” 
तात. हे लोक भारतात संत्र पसरलेले होते व पूर्वेकडे ब्रह्मदेश, 
मलाया, फिलिपाईन्स, इ. प्रदेशांतही जाऊन वसले होते. इतरत्र 
ते अजूनही आहेत. पण भारतातून तो वंशा आता नष्टप्राय 
झाला आहे. अंदमान बेटातील जंगळी माणसे, केरळमधील कदर, 
छरब व पुल्यिन; वायनाडमधील इरूल, बिहारमधील राज- 

महाल डोंगरावरील काही आदिवासी व आसाममधील अंगामी 
नाग या जमातींत नेग्रिटो वंशाचा थोडा अंश आढळतो. ते लोक 
अगदी प्राथमिक अवस्थेत होते, दगडी हत्यारे वापरीत होते 
आणि कंदमुळे व जंगली पश्ू यांवर उपजीविका करीत होते 
तिरकमठा वापरण्याचे त्यांना माहोत होते. मात्र त्यांची मान" 
म ग ाझिच अवस्था कशी होती हे निश्चित 1 
ना न... तर भारतात आलेल्या ऑस्ट्रक लो 
त्मसात केले असावे. 

(२) ऑस्ट्रिक - नेग्रिटो लोकांनंतर दाक्षिणात्य किवा 
म्हणजे मूळ ऑस्ट्रेल्यिसदृश लोक भारतात 
त्यांचे मूलस्थान होते. तिथून ते आक्षिया- 
रण या मार्गाने भारतात आले असावे. 
अवा, मलाया व इंडोनेशिया या मार्गाने 
नक खालच्या वर्गातील सर्व लोकांत या ऑस्ट्रिक 

अधिक प्रमाणात आढळतो. प्राचीन काळी या 
लोकांना 


निषाद हे नाव मिळाले होते. पु्दि, शवर हे या 


बट रे>-' 


खंड सातवा 


लोकांपैकीच होते. द्रविड व आर्य या पराक्रमी लोकांनी पराभूत 
केल्यामुळे जे निषाद गिरिकंदरांत जाऊन लपले व तिथेच शेती 
व शिकार करीत राहिले, तेच कालांतराने कोल, भिल्ल, इ. 
नावांनी ओळखले जाऊ लागले. ऑस्ट्रिक व नेग्निटो लोकांच्या 
मिश्रणामुळे झालेल्या जमातींना शबर किंवा मुंड म्हणतात. 
ऑस्ट्रिक लोकांचा वण काळा-तपकिरी, देहयष्टी लहान, केस 
कुरळे, मस्तक लांब, नाक रुंद व चपटे आणि ओठ जाड होते. 
त्यांना भात व शाकभाज्या पिकवणे माहीत असावे. उसायासून 
साखर बनवणे, नागवेलीची पाने खाण्यासाठी व धामिक विधी- 
साठी वापरणे, लग्नासारख्या समारंभात तेल, हळद व शेंदूर 
यांचा उपयोग करणे, कापसाचे वस्त्र विणणे, हत्तीला आपल्या 
कह्यात आणून क्िकविणे, कुत्री व कोंबडी पाळणे, इ- गोष्टी 
त्यांच्याकडूनच हिदू संस्कृतीत आल्या असाव्या. ते झूम पद्धतीने 
म्हणजे टोकदार लाकडाने जमीन उकरून व बी पेरून शेती 
करीत. मातीची भांडी, सस्कंध परशूसारखी नवाइमयुगीन दगडी 
हत्यारे, शिलामंडले, स्मारकस्तंभ या गोष्टीही त्यांच्याच असाव्या 
वीस या संख्येवर आधारित गणनापद्धती व चंद्राच्या कलांप्रमाणे 
तिथिगणना या कल्पना त्यांच्यापासूनच घेतलेल्या आहेत. त्या 
काळातल्या अनेक दंतकथा व आख्यायिका पुराणांत समाविष्ट 
झालेल्या दिसतात पुनर्जन्म, अंड्यापासून विश्वाची उत्पत्ती, 
विष्णूचे कूर्मादी अवतार; नाग, कासव, मकर, वानर, हत्ती 
यांच्या रूपातील देवतांची पूजा, या कल्पना ऑंस्ट्रिक संस्कृतीत 
उगम पावलेल्याहोत्या. देवकाची कल्पना ऑस्ट्रिक लोकांचीच 
भाहे. ऑस्ट्रेलिया व आसपासच्या बेटांत जाऊन वसलेल्या 
ऑल्ट्रिक लोकांपैकी काही लोक कालांतराने भारतात परत आले 
असावे. प्रेते उघड्यावर टाकून देणे, सामुदायिक शयनगृहे, 
शिरकाण, इ. चाली व नावा, नारळ, इ. वस्तु त्यांनीच इथे 
आणल्या असाव्या. 

गंगा या नावाची व्यत्पत्ती ऑस्ट्रिक भाषेतील नदी किवा 
पाणी या अर्थाच्या शब्दाशी संबद्ध आहे. इतकेच नव्हे, तर 
अंग, वंग, कलिंग, उड, पुण्डू, पुलिद, कुणिद, कोसल, ब्रह्म, इ. 
देशवाचक नावे ऑस्ट्रिक भाषांतूनच आलेली आहेत, असे माषा- 
शास्त्रज्ञांनी सिद्ध केले आहे. ची 

(३) मोंगोलॉइड-यांचे मूलस्थान परिचम चीनमध्ये यांगत्से- 
कयांग नदीच्या उगमाजवळ होते. तिथून ते लोक उत्तर चीन, 
सयाम, ब्रह्मदेश, तिबेट वगैरे देशांत पसरले. आर्यांचे भारतात 
आगमन होण्यापूर्वीच हे मोंगोल वंशाचे लोक ब्रह्मपुत्रा नदीच्या 
काठाने भारतात आले असावे. वैदिक साहित्यात व रामायण- 
महाभारतात त्यांचा किरात या नावाने निर्देश केलेला आहे. 
ते पृथुशीषं व उंच असून, त्यांचा वण पिवळट, नाक रुंद व चपट 
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आणि गालाची हाडे पुढे आलेली असतात. सांप्रत अश्या प्रकारचे 
लोक नेपाळ, सिक्कीम, भूतान व आसाम या भागात आढळतात. 
पण प्राचीन काळी हे लोक गंगेचे खोरे, मध्य भारत, राजस्थान, 
सिंघ या प्रदेशांत पसरलेले होते. त्यामुळे उत्तर भारतातील 
संस्कृतीवर त्यांचा प्रभाव पडलेला दिसून येतो. द. भारतात 
मात्र त्यांचा अंश आढळत नाही. आसाममधील आहोम, बंगाल- 
मधील कोच, तसेच गुजर, हूण, हे लोक या मोंगोल वंश्याचे आहेत. 
(४) मेडिटरेनियन- हे लोक भूमध्य समुद्राच्या आसपासच्या 
प्रदेशात राहणाऱ्या लोकांशी संबंधित आहेत. यांनाच द्रविड 
म्हणतात. द. भारतातील तमिळ, तेलुगू, मल्याळम व कन्नड या 
भाषा बोलणारे लोक या वंशाचे आहेत. मध्य भारतातील गोंड, 
खोंड, उरांव हे लोकही त्यांच्यांतळेच आहेत. प्राचीन काळी हे 
लोक इराण, बलुचिस्तान, सिंध, पंजाव, गंगेचे खोरे व द. भारत 
या सर्व प्रदेशांत वसलेले होते. 
या द्रविड वंद्याच्या तीन श्याखा होत्या. तीन्ही शाखांचे लोक 
लंबशीषे होते. एका शाखेचे मध्यम बांध्याचे, काळे व रुंद 
नाकाचे लोक कर्नाटक, तमिळनाडू व केरळ या प्रदेशांत 
आढळतात. दुसऱया शाखेचे जरा उंच, उजळ व सरळ नाकाचे 
लोक पंजाबात व गंगेच्या खोऱ्यात आहेंत. हे मूळ मेडिटरे- 
नियन लोकांपैकी असून, त्यांनीच मुख्यतः सिंधुसंस्कृती निर्माण 
केली, असे मानले जाते. तिसरी शाखा प्राच्य, सेमिटिक किवा 
ज्यूइश म्हणून ओळखली जाते. या शाखेच्या लोकांचे नाक विदोष 
लांब व बाकदार असून, ते पंजाब, सिध, राजस्थान व उत्तर प्रदे- 
शाचा परिचिम भाग या प्रदेशांत आढळतात. हे लोक बलुचि- 
स्तानातून उ. भारतात व जलमार्गाने द. भारतात आले असावे. 
ऑस्ट्रिक लोकांची संस्कृती कृषिप्रधान व ग्रामीण होती, तर 
द्रविडांची संस्कृती नागरी व व्यापारप्रधान होती. वैदिक 
साहित्यात दास किवा दस्यू म्हणून ज्यांचा उल्लेख केलेला आहे, 
तेच हे द्रविड लोक होत. हडप्पा व मोहेंजोदडो येथील उत्ख- 
ननांत सापडलेली सिंधूसंस्कृती भौतिक दृष्टीने आयेसंस्छृतीहून 
श्रेष्ठ होती. ती संस्कृती द्रविड लोक्रांची होती. तिच्या निमि- 
तीत ऑस्ट्रिक लोकांचाही भाग असला पाहिजे. आये संस्कृतीचा 
द्रविड संस्कृतीशी समन्वय होऊन हिदू संस्कृती निर्माण झाली. 
हिंदू संस्कृतीत अधिक भाग आययंपूर्व संस्कृतीचाच दिसून येतो. 
देवाची षोडशोपचारे पूजा करण्याची प्रथा द्रविडांकडून हिंदू 
संस्कृतीत आली आहे. वेदिक आर्यांना ती ज्ञात नव्हती. त्यांची 
संस्कृती यज्ञप्रधान होती. आर्यसंस्कृतीत द्यो: पिता व पृथ्वी 
माता यांना निसगेदेवता म्हणून स्थान होते. पण द्रविडांनी 
माता देवी व पिता देव या देवतांना सर्वव्यापी मानले होते. त्या 
देवता हिंदू संस्कृतीत उमा व शिव या रूपांनी प्रतिष्ठित झालेल्या 


सानववंर 


आहेत. इंद्र, अग्नी, वरुण, सोम, सूर्य, पूषा, इ. वेदिक देवतांचे 

हत्त्व हळूहळू कमी होऊन शिव, उमा, विष्णू, हनुमान, गणेश, 
शीतला, इ. द्राविड देवतांची उपासना आवे लोकांनी सुरू केली. 
द्रविडांचा शिव व आर्यांचा रुद्र हे एकच होत. द्रविडांचा मुरुगन 
म्हणजे यौवन व सामर्थ्यं यांचा देव. तोच पुराणांतला स्कंद 
किवा कातिकेय होय. 

लिंग हे शिवाचे प्रतीक ऑस्ट्रिक लोकांकडून घेतलेले दिसते. 
पश्युर्पी देवतांची पुजाही त्यांच्याच देवकांवरून प्रचलित झाली 
असावी. द्रविड लोकांत वानरपूजा रूढ होती. हनुमान हे नाव 
तमिळ मधील अणमंतीवरून आलेले दिसते. हिंदु धर्मातील हनु- 
मानाची उपासना हा द्रविड संस्कृतीचाच अंश आहे. 

आपले विविध प्रकारचे अन्न, सुती वस्त्रे, घरे ही द्रविड 
संस्कृतीचीच अंगे आहेत. सध्या प्रचलित असलेल्या बर्‍याच रूढी 
व बंधने आर्यपूव काळातली आहेत. त्याचप्रमाणे पुराणांतील 
कथा व दंतकथा ऑस्ट्रक व द्रविड लोकांपासून परंपरेने आलेल्या 
आहेत. हिंदूंचे तत्त्वज्ञानही आरयंपूवे आणि वेदिक विचारांच्या 
समन्वयातून विकास पावलेले आहे. 

(५) अल्पाईन व (६) नॉाडिक - उरल पववताच्या दक्षि- 
णेला असलेल्या गवताळ प्रदेशातून नॉडिक वंशाचे लोक प्रथम 
इराण व इराक या प्रदेशांत येऊन वसले होते. इराक व आशिया 
मायनर या भागांत वसलेल्या अन्य जातींच्या मानवांशी त्यांचा 
मिलाफ सुरू झाला. त्यामुळे तिथून भारतात आलेल्या आर्य 
लोकांत नॉडिक व अल्पाईन अशी दोन प्रकारची माणसे आहेत. 

नॉडिक हे लंबशीषं, उंच, गोरे व सरळ नाकाचे असून, यांनाच 
आये म्हणतात. त्यांचे डोळे निळे व केस पिवळे असावे. प्राचीन 
साहित्यात आर्यांचे वर्णन असेच आहे. वायव्य सीमाभागात त्यांचे 
मूळ रूप बऱ्याच प्रमाणात आढळते. पंजाब, राजस्थान व गंगेचे 
खोरे या प्रदेशांत उच्च वर्गातील माणसांत या वंशाचा अंश 
पुष्कळ आढळतो. महाराष्ट्रातील चित्पावन ब्राह्मणांतही त्यांचे 
प्रमाण बरेच आहे. हवामान आणि वंशसंकर यांमुळे आर्यांच्या 
त्वचेचा, डोळ्यांचा व केसांचा रंग पुष्कळ बदललेला आहे. 

अल्पाईन हे लोक भारतात सवंत्र आढळतात. हे पृथुशीष, 
ध्यम उंचीचे व काळसर वर्णाचे असुन, त्यांचे नाक उंच व 
सरळ असते. 

मूळ आर्य लोक शेती व पक्युपालन करून राहणारे होते. 
त्यांना तांबे व कथिल हे धातू माहीत होते; त्याचप्रमाणे रजत 
(चांदी) हा घातूही परिचित होता. कुऱ्हाड, धनुष्य-बाण, भाला 


व गोफण ही त्यांची आय॒घे होती. त्यां 
होता. ते लोखंडी दास्त्रा: होती. त्यांनी लोह्यूगात प्रवेश केला 


वापरीत होर शस्त्रास्त्रांप्रमाणे युद्धाला उपयोगी असे र्‌थही 
ह र्‍. त्यामुळेच ते भारतातील पुरवासी द्रविड लोकांना 


भ्या 
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जिकू शकले. त्यांना वस्त्र विणण्याची कलाही माहीत होती. 

भोवताल्ची परिस्थिती आणि मनावर होणारे संस्कार 
यांमुळे मानवी जीवनाला निराळे वळण लागते व त्याचे दर्शन 
त्या मानवसमूहाच्या भाषेत घडते. त्यामुळे प्राचीन संस्कृतीचा 
विचार करताना वांशिक भेदावर भर न देता भाषाभिन्नत्वाचा 
विचार करणे अधिक युक्‍त ठरते. भारतीय लोक वरील सहा 
वंशांच्या मिश्रणाने बनलेले असले, तरी सध्या त्यांच्या चार 
भाषिक शाखा मानल्या जातात. त्या शाखांची नावे अशी - 
निषाद ( ऑस्ट्रिक), किरात (सिनो-तिवेटियन), द्राविड व 
आर्य (इंडो-युरोपियन). 

भारतात आलेल्या सर्व मानवसमूहांचे जीवन शेतीवर आधा- 
रेळे असल्यामुळे व त्या सर्वाचा संयुक्‍त इतिहास घडत गेल्या- 
मुळ एक नवीनच समाज निर्माण झाला आणि एक नवी संस्कृती 
भारतात उत्क्रांत झाली. हजारो वर्षांच्या सहवासामुळे वरील 
भिन्न वेशांच्या स्वभावधर्माचे संकलन होऊन काही सामान्य 
एणधम भारतीय जनतेत विकास पावळे आहेत. अनेक भिन्न 
प्रकारच्या संस्कृतींचा समन्वय होऊन भारतीय संस्कृती निर्माण 
झाली आहे. [हि. क. इं. पी. १; प्रा. भा. सं. ; सं. चा. अ.) 
ब्रा. &.; स..सं. ; सा. आ. अ. ] 


ही मैत्रायणीय शात क्य 
मानव शाखा टी. तायणीय शाखेची पोटशाखा आहे. य 
रः __ शाखंची संहिता उपलब्ध नसून, फक्त गृह्य व 

त अशी सूत्रेच उपलब्ध आहेत. मत्स्य पुराणात मानवाला 


पचाषय म्हटले आहे. या शाखेची गृह्मपरिश्िष्ट व शुल्बसूत्रेदी 
आहेत. [ पुराणम्‌, जुळे १९६५ ] 


मानव श्रौतस्त्र मनूने रचलेले म्हणून याला मानवश्रौतसूत्र 


क अध्या 


कक->) शिष्टाचा आहे. या अध्यायांमध्ये अनुक्रमे 

लक. अग्निष्टोम, प्रायरिचत्त, प्रवग्ये, इष्टी, चयन, वाज” 
ग्र नर 

* ७९, राज-सूय व शुल्बसूत्र हे विषय आहेत. [ हिंदुत्व ] 


मानवी जेनांची एक देवता. इवेतांबरांनी हिची अनेक स्वरूपे 

वणंन केली आहेत. एका रूपात ही नीलवणं असून? 
कय वा एखाद्या वृक्षाच्या डहाळीवर बसलेली 
'या स्वरूपात ही कमलासना असून चतुर्भूज आहे. 
ुद्रेत असून, अन्य तीन हातांमध्ये माला? 


व सशाखा या वस्तू आहेत. दिगंवरमते ही नीलवणं 
क वी डुकरावर बसलेली असते. हिच्या हाती त्रिशूल असतो. 
पंथाचे जेन लोक हिला ती्थंक ा 


रांची शासनदेवता मानतात. 


खंड सातवा 
जैनांची ही विद्यादेवीही आहे. [ जे. इ.; देवीकोश खं. ३] 


मानसपूज विविध उपचारांची सामग्री गोळा करून केलेल्या 
नसपूजा देवपूजेला पोड्शोपचारपूजा म्हणतात. हीच 
पुजा मनाने उपचार समर्पून केली, म्हणजे ती मानसपूजा होते. 
षोडशोपचार अर्थात वाहच पूजा ही श्रमसाध्य असते. तिच्यात 
उपचारांच्या वस्तू मिळवणे कठीण आणि खर्चाचे असते. हे सर्व 
करण्यासाठी वराचसा वेळही खर्ची पडतो. पण मानसपूजेत 
दुलंभ वस्तूही केवळ कल्पनेने मिळवता येतात आणि त्यासाठी 
कोणताही खर्च करावा लागत नाही. बाहय पूजेसाठी उपचार 
गोळा करणे हे पूजकाच्या आथिक परिस्थितीवर अवलंबून असते, 
पण मानसपूजेत एखाद्या सम्राटालाही मिळवता येणे कठीण असे 
समृद्ध उपचार केवळ मनाने मिळवून ते देवाला सर्मपिता येतात. 
ही मानसपूजा सर्व पूजांमध्ये श्रेष्ठ मानलेली आहे. कारण 

या पुजेत मनाची एकाग्रता लवकर होते व पूजकाला पवित्र 
वातावरणात सहजपणे प्रवेश करता येतो. या पूजेत पूज्य, पुजक 
व पूजा या त्रिपुटीची साप्यावस्था होऊन साधकाला अवर्णनीय 
आनंद प्राप्त होतो. श्रीक्ंकराचार्यांनी या मानसपूजेला परा- 
पूजा असे म्हटले असून, तिचे एक स्तोत्र रचले आहे, ते असे- 

अखण्डे सच्चिदानन्दे निविकल्पेकरूपिणि । 

स्थिते$द्वितीयभावेडस्मिन्कथं पुजा विधीयते ।।१1॥ 

पुर्णस्यावाहनं कुत्र सर्वाधारस्य चासनम्‌ । 

स्वच्छस्य पाद्यमरघ्ये च शुद्धस्याचमनं कुतः ।॥२1। 

निमलस्य कुत: स्नानं वासो विइवोदरस्य च 

अगोत्रस्य त्वदर्णस्य कुतस्तस्योपवीतकम्‌ ।1२॥ 

निलेपस्य कुतो गन्थः पुष्पं निर्वासनस्य च । 

नि्विक्षेबस्य का भूषा को$लडकारो निराकृते: ।।४॥ 

निरऊ्जनस्य कि ध्पैदीवेर्वा सर्वसाक्षिण: । 

निजानन्देकतृप्तस्य नेवेद्य ककि भवेदिह 11५ 

विश्‍वानन्दायितुस्तस्य कि ताम्बूलं प्रकल्प्यते । 

स्वयंप्रकाचिद्रूपो यो$सावर्कादिभासक: 11६1 

गीयते श्रृतिभिस्तस्य नौराजनविधिः कुतः । 

प्रदक्षिणमनन्तस्य प्रणामो5द्दयवस्तुन: 11७1 

वेदवाचामवेद्यस्य किवा स्तोत्रं विधीयते । 

अस्तबेहिरच पुर्णस्य कथमुद्रासनं भवेत्‌ 11८1 

एवमेव परा पुजा सर्वावस्थासु सर्वदा । 

एकबुद्धया तु देवेशे विधेया ब्रह्मवित्तमे: 11९1 

अथे - अखंड सच्च्चिदानंद, निविकल्प अशा ब्रह्मस्वरूपाच्या 

ठिकाणी अद्वैतभाव मनात स्थिर झाल्यावर परमेश्‍वराची पजा 
केशी काय करणार ! 


२२७ 


सानस त्रत 


जो विश्‍वाला व्यापून उरला आहे, त्याचे आवाहून कुठे करा- 
यचे ? जो सर्वांचाच आधार, त्याला आसन कक्याचे द्यायचे ? 
जो स्वभावत:च स्वच्छ आहे, त्याला पाद्य आणि अर्ध्य कसे 
द्यायचे ? जो शुद्ध आहे, त्याला आचमन कशासाठी ? 

निर्मळाला स्नान कशासाठी घालायचे ? ज्याच्या उदरात 
सर्व विव सामावले आहे, त्याला वस्त्र कसे नेसवायचे ? ज्याला 
गोत्र नाही आणि वणंही नाही, त्याला यज्ञोपवीत कसे 
घालायचे ? 

जो स्वभावत:च निलेप आहे, त्याला गंघाचा काय उपयोग ? 
जो सत्र वासनांपासून मुक्‍त आहे, त्याला फुलांचा वास काय 
कामाचा ? जो सवंत्र समरूपाने राहुन विश्‍वाला भूषवितो, 
त्याची आरास ती काय करायची ? ज्याला काही आकारच 
नाही, त्याला अलंकार कसे घालायचे ? 

निरंजनाला धूप आणि सवेसाक्षीला दीप कसा दाखवायचा? 
स्वरूपाच्या आनंदात तृप्त असलेल्याला नेवेद्याचा काय उपयोग? 

जो विश्वाला आनंद देतो त्याला तांबूलाचा आनंद आपण 
कसा काय देणार ? जो स्वयंप्रकाश आहे, जो सूर्य, चंद्र आणि 
अग्नी, इत्यादींना प्रकाशित करणारा आहे, असे ज्याच्या विषयी 
वेदांनी म्हटले, त्याची आरती करून आम्ही त्याला काय प्रका- 
शित करणार ! 

जो अनंत आहे, त्याला प्रदक्षिणा आणि जो अद्वितीय आहे. 
त्याला नमस्कार कसा घालायचा ? जो वेदांनाही अगम्य आहे, 
त्याचे स्तोत्र तरी काय करायचे ? 

जो आतबाहेर सवंत्र परिपूर्ण भरळेला आहे, त्याचे विसर्जन 
कसे करायचे ? 

अशा प्रकारे देवाधिदेव अश्या परमात्म्याची ब्रह्मवेत्त्यांमध्ये 
श्रेष्ठ असलेल्या पुरुषांनी एकात्मबुद्धीने सर्वे अवस्थांमध्ये परा 
पूजा करावी. 

मानसपूजा ही ध्यानाच्या अगोदरची पायरी आहे. हिच्यात 
भक्ताची भगवंताशी एकांतावस्था अल्पायासाने सिद्ध होते. 
तुकाराममहाराजांनाही मानसपूजा आवडत होती. त्यांनी या 
पूजेवर काही अभंग रचले आहेत. [ सु. स्तो. सं. १ ] 


मनाने आचरिलेल्या व्रताला हे नाव आहे. या 
मानस त्रत व्रतात कोणत्या गोष्टी येतात, त्याविषयी वराह 
पुराणात पुढील इलोक आहे- 
अहिसा सत्यमस्तेयं ब्रह्मच्यमकलडकता । 
एतानि मानसान्याहुब्रेतानि तु घधराधरे ॥ 
अर्थ- अहिंसा, सत्य, चोरी न करणे, ब्रह्मचर्य आणि दोष- 
राहित्य ही मानस व्रते म्हटली आहेत. 


भानस सरोवर 


डर एक तीर्थस्थान. याला मानसरोवर असेही 
मानस सरावर .हृणतात. हे तिबेटच्या हद्दीत आहे. 
हिमाल्य चढून गेल्यावर तिबेटचे पठार लागते. तिथून सुमारे तीस 
मैल गेल्यावर पवंतश्रेणींनी वेढलेली दोन सरोवरे भेटतात. 
एकाचे नाव आहे राक्षसताल व दुसर्‍याचे मानस सरोवर. ही 
दोन सरोवरे मनुष्याच्या दोन डोळ्यांसारखी असून, दोहोंच्या 
मध्ये नाकासारखा उंच उठलेला एक पर्वत आहे. हा पर्वेत या 
दोन्ही सरोवरांना अलग ठेवतो. त्यांपैकी राक्षसताल विस्ताराने 
फार मोठे असुन, ते गोल्ही नाही व चौकोनीही नाही. त्याच्या 
कित्येक भुजा कोसन्‌कोस दूर पसरतात व वेडीवाकडी वळणे 
घेत पंतांच्या पोटात घुसतात. ल॑काधिपती रावणाने या सरो- 
वराच्या काठी शिवाच्या प्रस्वतेसाठी तप केले, म्हणून त्याला हे 
नाव मिळाले. मानस सरोवराचा आकार सामान्यपणे अंड्या- 
सारखा आहे. समुद्रसपाटीपासून मानसाची उंची सुमारे १५ 
हजार फूट आहे. त्याचा परिघ सुमारे ५४ मैलांचा असुन खोली 
२५० फूट आहे. त्याचे पाणी निळसर व अत्यंत स्वच्छ असते. 
त्यात दिवसभर लाटा उसळत असतात. रात्री मात्र ते शांत 
असते. मानसात मासे आहेत व राजहंसही आहेत. राजहंस व 
सामान्य हंस अश्या दोन हंसजाती तिथे आहेत. राजहंस श्‌भ्त्र 
असतात, तर सामान्य हंस मातट पांढरे किवा बदामी रंगाचे 
असतात. या सरोवरात कमळांचा मात्र सववस्वी अभाव आहे. 
मानस सरोवराचा पृष्ठभाग बर्फाच्छादित असतो. त्याच्या 
तळाशी उकळत्या पाण्याचे झरे आहेत. त्यांतून निघणाऱ्या 
वाफेच्या दाबाने मानस पृष्ठावरच्या बर्फाचे मोठमोठे खंड हिवा- 
ळात त्याच्या तीरावर फेकले जातात. त्यामुळेच मानसाचा 
बर्फाच्छादित भाग भेगाळल्यागत दिसतो. या पोटातल्या कढत 
पाण्याच्या झर्‍यांमुळे मानसाचे पाणी सौम्य शीतळ असते. 
त्यामुळे त्यात स्नान करणे त्रासदायक वाटत नाही. 
____ असे सांगतात, की कोण्या एका काळी मानस सरोवराचे पाणी 
राक्षसतालामध्ये जात असे. पण सांप्रत तसे होत नाही. जल- 
धारेचे ते स्थान आजही दिसून येते; पण सांप्रत तो भाग उंच 
झाला आहे. प्रत्यक्षात मानस सरोवरातून कोणत्याही नदीचा 
उगम दिसत नाही; पण संशोधकांचे मत असेआ हे, की मान- 
साचे पाणी भूगर्भातून कित्येक कोस दूर जाऊन मग वर येते 
आणि तेच ठिकाण एखाद्या नदीचे उगमस्थान ठरते. शर 
अह्यपुत्रा या नद्या अश्याच प्रकारे मानसातून उगमपावल्या आहेत. 
हे सरोवर विधात्याच्या मनातून निर्माण झाल्याचे वाल्मीकि- 


रामायणात म्हटले आहे, तो श्‍लोक (बाल. २४.८) असा- 


कलासपवंते रास मनसा निर्मतं परम । 
अह्यणा नरशादूल तेनेदं मानसं सर: ।। 


यूव 


३२८ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


अर्थ - (विव्वामित्र म्हणतो) हे नरकश्यार्दूल रामा, केलास 
पर्वतावर ब्रह्मदेवाने आपल्या मनापासून निर्माण केलेळे एक 
विज्ञाल सरोवर आहे. मनोनि्मित असल्यामुळेच त्याला मानस 
सरोवर असे म्हणतात. र 

याचा महिमा महाभारतात पुढीलप्रमाणे गाइलेला आहे- 

ततो गच्छेत राजेन्द्र मानसं तोर्थमत्तमम्‌ । 
तत्र स्नात्वा नरो राजन्‌ रुद्रलोके महोयते ।। 
(म. भा. वन. ८२) 

अर्थ - (पितामह व सावित्री यांच्या तीर्थाचे स्नान केल्यावर) 
हे नृपश्रेष्ठा, उत्तम अशा मानस तीर्थाला जावे. तिथे स्तात 
केल्याने हे राजा, मनुष्य रुद्रलोकामध्ये पूजित होतो. 

विष्णूने मत्स्यावतार घेतला तो मानस सरोवरात, असे 
वामन पुराणात म्हटले आहे (७८.३). 

मानस सरोवराची यात्रा अत्यंत कष्टप्रद आहे. मानसा” 
कडे जायला हिमालयातून अनेक पायवाटा आहेत. त्या सर्वात 
अलमोड्यावरून जाणारा रस्ता जास्त सोयीचा समजतात- हॉ 
मार्ग सुमारे २०९ मैलांचा आहे. अलमोड्यापासून गविआंग, 
पुढे लिपुखिड आणि त्यापुढे तकलाकोट लागते. तकलाकोट टै 
तिबेटातील पहिले गाव होय. तकलाकोटापासून मानस सरो” 
वराचा दक्षिणकाठ सुमारे ३२ मैल आहे. तकलाकोटपासूरन 
पुढचा प्रवास अधिक कष्टप्रद आहे. चालणे शक्‍य नसल्यास 
बसण्यासाठी घोडी व सामानासाठी खेचरे भाड्याने घ्यावी लाग 
तात. हा भाग अगदी उजाड असुन, फूट-सवाफूट वाढणार्‍या 
काटेरी झुड्पांव्यतिरिक्‍त तिथे अन्य काहीही उगवत नाही. हुवा 
विरळ झाल्यामुळे धाप लागते व थकवाही फार येतो. वाटेत कुठेही 
घर नाही, किवा कुठलाही आडोसा नाही. त्यामुळे मुक्‍्कामा” 
साठी राहुट्या बरोबर घ्याव्या लागतात आणि चोर दरखखड 
खोरांपासून उपद्रव होऊ नये म्हणून काही शस्त्रधारी रक्षकही 
सोबत घ्यावे लागतात. या स्व गोष्टी गविआंग येथे मिळतात. 

भाविक यात्रेकरूंच्या दृष्टीने केलास-मानसाची यात्रा म्हणजे 
यात्राकृत्याची परिसीमा होय. पण फारच थोडे यात्रेकरू कैलास 
मानसाच्या यात्रेला जाण्याचे धैय दाखवतात. इंप्रजी राजवटीच्या 
काळात केलास-मानसाला जाण्यासाठी पासपोट वगेरे काही 
जागत नसे. पण तिबेटावर चीनचे आधिपत्य आल्यापासून त्या 
यात्रेची वाटच आता बंद झाली आहे. पाहा-केलास. [ कल्याण 
तोर्थाक; हि. कै. मा. 7 प. भा. व.; हिमालय दर्शन] 


(१७८२- १८४३ इ. स.) एक राजस्थानी हिंदी 
कवी. हा राजपुत्र होता. गुमानसिह हे याच्या 
हाय. वयाच्या एकविसाव्या वर्षी मानसिंह जोध- 


मानसिंह 
पित्याचे नाव 


य... पाळा 


खंड सातवा 


पूरच्या गादीवर वसला. गादीवर आल्यानंतर याला अनेक 
संकटांना तोंड द्यावे लागले. त्यांत नाथसंप्रदायी लोकांचाही 
वाटा होता. मानसिहाने त्या सर्वे संकटांवर मात केली, पण 
त्याला नाथसंप्रदायी साधूंचा परिहार करता आला नाही* 
अखेर याने संन्यास घेतला आणि भरमंतीला प्रारंभ केला. 

मानसिह जसा कविताप्रेमी होता, तसा तो कविप्रेमीही होता* 
त्याने अनेक कवींना आश्रय दिला होता. बाँकीदास हा प्रसिद्ध 
कवी याच्याच आश्रयाखाली होता. मानसिहाचा संस्कृत, 
पिगळ आणि मारवाडी या तीन्ही भाषांवर अधिकार होता. 
या तीन्ही भाषांमधून तो कविता करीत असे. याने पिगल 
माषेत रचलेले सुमारे बावीस ग्रंथ उपलब्ध आहेत. त्यांतील 
काहींची नावे अश्ी- कृष्णविलास, नाथचरित्र, जलंधरचरित्र, 
नाथपुराण, नाथस्तोत्र, सिधुगंगा, इत्यादी. 

राजस्थानामध्ये याची कविता खूप लोकम्रिय आहे. याचे 
कारण म्हणजे त्याने अनेक गंभीर दार्शनिक विचार आपल्या 
कवितेत साध्या भाषेतून प्रकट केले आहेत. गेयता, गतिमानता 
आणि भावुकता हे याच्या काव्याचे विशेष होत. [ रा. पि. सा. ] 


जैनांची एक विद्यादेवी. इवेतांबर जैत हिची दोन 
मानसी स्वरूपे मानतात. एका स्वरूपात ही हंसावर बस- 
लेली असून, हिच्या एका हातात वज आणि दुसरा हात वरद 
मुद्रेत असतो. दुसर्‍या स्वरूपात ही सिहारूढ व चतुळन आहे. 
तिचा एक हात वरद मुद्रेत असून अन्य हातांत वज, माला, इ. 
वस्तु असतात. दिगंबरमते हिचे वाहन सर्प आहे. यावरून हिचे 
मनसा देवीबरोबर साधम्ये दिसते. [ जै. इ. देवीकोश ३] 


त... ब्रजमंडलातील एक तीर्थ. हे स्थान मथुरा 
सानसी रागा नगरीपासून तेरा मैल दूर असलेल्या गोवर्धन 
भागात आहे. एक नदी अडवून तयार केलेला हा तलाव आहे. 

या तलावाच्या तीरावर भगवानदासाने बांधलेले हरिदेवाचे 
मंदिर आहे. मंदिरासमोर एखादा जलाशय हवा म्हणून भग गाल 
दासाने हा तलाव खोदला. नंतर मानसिंह नावाच्या त्याच्या 
मुलाने त्याची पक्की बांधणी केली. त्यामुळे मानसिहगंगा असे 
नाव या तलावाला मिळाले. त्याचेच संस्कृतीकरण मानसी गंगा 
असे झाले आहे. या तलावाला चारही बाजूंनी विविध राजा- 
महाराजांनी सुंदर आणि पक्‍्क्रे घाट बांधले आहेत. या तला- 
वात गिरिराज पर्वताचे एक शिखर असून, त्याची गिरिराजमुख 
म्हणून पूजा केली जाते. या तीथेस्थानी हरिदेवमंदिराव्यतिरिक्‍्त 
किशोरीद्याममंदिर आणि त्याच्या नजिक सुरजमल जाटाची 


पत्नी किशोरी हिचा महाल आहे. दिवाळीच्या सणात इथ 
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हरिदेवाची पूजा, दीपदान, इ. कायंक्रम होतात. दीपदान उत्सव 
सुरजमल़ जाटाने सुरू केला. [ब्र. सां. इ. ] 


, एक दिल्पप्रकार. दशंनार्थीचा मद गळून पडावा 
मानस्तभ आणि त्याच्या मनात धर्मभावना जागी व्हावी या 
हेतूने मानस्तंभांची उभारणी करण्यात येते. विज्षेषतः जेनांनी हा 
शिल्पप्रकार रूढ केला असे म्हणतात. जैनांनी त्याच्या उभारणीचे 
काही नियमही सांगितले आहेत. हा रस्त्याच्या मबोमध किंवा 
मंदिरात उभारतात. हा उंच सुळक्‍्यासारखा असून, आकाराने 
गोल किवा क्वचित चौरस असतो. तो खाली मोठा असुन वर 
लहान होत जातो. त्याच्यावर छतासारखी एक छत्री असते. 
त्याच्या भोवती प्राकार असून, चारही दिशांना चार गोपुरद्वारे 
आणि चार वनखंडे असतात. प्रत्येक वनात पूर्वादी क्रमाने सोम, 
यम, वरुण व कुबेर यांचा निवास असतो, अश्ली समजूत आहे. 
या वनांप्रमाणे चारही दिशांना चार विहिरी असुन, त्यांनाही नावे 
असतात. जैन कल्पनेप्रमाणे याची उंची तीर्थकराच्या वारा पट 
असावी लागते. सर्वांत वर प्रत्येक दिशेला एकेक याप्रमाणे आठ 
प्रतिहार्यांसह चार जिनप्रतिमा असाव्या लागतात. चितोड गडा- 
वरील कौतिस्तंभ हे मानस्तंभाचे उत्तम उदाहरण होय. याची 
उंची ८० फूट असून तो, सातमजली व चौकोनी आहे. हा इ. स. 
च्या १५ व्या शतकात बांधला गेला, असे म्हणतात. या स्तंभावर 
कोरलेल्या मूर्ती सुरेख आहेत. [भा. सं. जे. यो.; जे. सं. सं. ] 


८ शंगारनायिकांपैकी एक नायिका. आपला प्रियकर 
सांनेना अन्य स्त्रीकडे आकवित झाला आहे, हे जाणून ईर्ष्येने 
प्रियकरावर रुसून बसलेली नायिका म्हणजे मानिनी. 

मानिनीला स्वतःच्या रूपगुणांविषयी अभिमान असतो. हा 
एक शृंगारनायिकेचा अवस्थाभेद आहे. पार्वेती ही मानिनी कशी 
होती, ते मानिनी हा शब्द वापरून कालिदासाने पुढील इलोकात 
सांगितले आहे - 
ड्यं महेत्धप्रभूतीनधिश्रियश्‍चतुदिगीज्ञानवमत्य मानिनी । 
अरूपहायं मदनस्य निग्रहात्‌ पिनाकर्पाण पतिमाप्तुसिच्छति॥। 

(कुमार संभव. ५.५३) 

अर्थ- ही मानिनी पार्वती धनाढ्य अशा इंद्रप्रभूती चार दिक्पा- 
लांना अवमानून, मंदनाच्या निश्न हामुळे रूपाला न भुलणारा असा 
पिनाकपाणी शंकर आपल्याला पती मिळावा म्हणून इच्छा करते. 


,._ शिवलिगाचा एक प्रकार. ही लिंगे माणसांनी 
मानुष [ग घडविलेली असतात, म्हणून यांना मानुष लिंगे 
हे नाव मिळाले असावे. याची स्थिर लिंगांत गणना होते. 


मानुष लिंग 


ब्रह्मभाग, विष्णुभाग व रुद्रभाग असे याचे तीन भांग असतात. 
सर्वात खालच्या भागाला ब्रह्मभाग असे म्हणतात. हा भाग 
चौकोनी असतो. मधल्या अष्टकोनी भागाला विप्णुभाग असे 
नाव आहे. हे दोन्ही भाग जमिनीत पुरलेले असतात. सर्वांत 
वरच्या गोल उभट भागाला रुद्रभाग हे नाव आहे. याला पूजा- 
भागही म्हणतात, कारण पुजासाहित्य यावरच वाहिले जाते. 
रुद्रभागावर काही रेषा असाव्या, असे मूतिशास्त्रावरील ग्रंथांत 
म्हंटले आहे. या रेषांना ब्रह्मसूत्रे म्हणतात. दैविक व आरषंक 
लिंगांवर अज्ञा रेषा नसतात. 

या लिंगाच्या तीन भागांच्या आकार-प्रकारावरून त्यांचे 
दहा भाग कल्पिले आहेत, ते असे- (१ ) सावंदेशिक (२) 
सर्वेसम (२) वर्धमान (४) शेवाधिक (५) स्वस्तिक (६) 
व्रैरशिक (७) अध्य (८) नगर (९) द्रविड व (१०) वेसर. 
[ डे. हि. इ.; शिवळिगोपासना ] 


द वत्तीस शुभ महालक्षणे आणि ऐंशी लघुलक्षणे 
मालुषा बुद्ध जोधारण करतो तो बुद्ध, अशी बौद्धांच्या दोर्न्ह 
पंथांची धारणा आहे. ही सर्व बुद्धाची वाह्य लक्षणे होत. याव्य- 
तिरिकत नागार्जूनाने आपल्या धमंसंग्रह ग्रंथात तीन प्रकारची मान- 
सिक लक्षणे सांगितली आहेत, ती अशी - दशवले, अठरा आवे- 
निक धर्म आणि चार वैक्नारद्े. हीनयान पंथाचे लोक चोवीस 
बुद्ध आणि प्रत्येकाचा निरनिराळा बोधिवृक्ष मानतात. महा- 
यान लोकांनी ही संख्या वत्तीसपर्यंत वाढविली असून, त्यांतील 
शेवटच्या सात तथागतांना मानुषी वृद्ध मानळे आहे. त्यांची 
नावे अशी - (१) विपाशी (२) शिखी (३) विदवभू (४) 
क्रकुच्छंद (५) कनकमुनी (६) कर्यप आणि (७) शार्क्यासह. 
या सातही मानुषी बुद्धांमध्ये पहिळे चार बुद्ध अस्तित्वात आले 
होते की नाही, याबद्दल अजूनही संदेह आहे. मानुषी वृद्धांचा 
रंग पिवळा असतो. ते सवे भूमिस्पर्श मुद्रेत खोदलेले असतात. 

मानुषी बुद्धांच्या मानुषी वृद्धशक्ती आहेत, त्यांची नावे 
पुढीलप्रमाणे - (१) विपद्यंती (२) शिखिमालिनी (३) 
विशवधरा (४) ककुद्दती (५) कंठमालिनी (६) महीधरा 
आणि (७) यशोधरा. 

मानुषी बुद्ध आणि त्यांच्या शक्‍ती 
झालेले सात मानुषी बोधिसत्त्वही आहेत. त्यांची नावे अशी -- 
(१) महामती (२) रत्नघर (३ ) आकाशगंज (४) शकमंगल 

५) कनकराज (६) धर्मधर (७) आनंद. [ इं. बु. इ. ] 


यांच्यापासून निर्माण 


सान्य जेऊ 9: त्या 
मान्य सेत्रावरुणी एक पकतद्रष्टा. मान्य हे अगस्त्याचे 
पेतृक नाव आहे, असे सांगतात. क्रग्वे- 
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दातील याच्या नावावर असलेल्या एका सूक्‍तामध्ये मत्स्यधीवर 
कथा आढळते (८.६७). कोळ्याच्या जाळ्यात अडकलेल्या 
मत्स्यांनी आदित्य व अदितिदेवी यांची प्रार्थना करून स्वतःची 
सुटका करून घेतली, अशी ती कथा आहे. जाळघातून सुटका 
झालेल्या माद्यांनी अवर कोळ्याचेही कुशळ चितिळे आहे. 
माक्यांनी केलेल्या प्रार्थनेच्या काही तरचा अश्या - 
अस्ति देवा अंहोरवेस्ति रत्नमनागस. । आदित्या अद्भृतेनसः ।॥। 
मा नः सेतुः सिषेदयं महे वृणक्तु नस्परि । इन्द्र इद्धि श्रुतो वक्ली ।। 
मा नो मृचा रिपुणां वृजिनानामविष्यव:। देवा अभि प्र मृक्षत ।। 
( त्र. ८. ६७.७-९) 
अर्थ- दुष्टांचे पाप, तसेच निष्पापांचे पुण्य जाणणाऱ्या हे 
आदित्यांनो, आम्ही संपुर्णत: निष्पाप आहोत. 

हे आदित्यांनो, जाळयात अडकलेल्या आम्हां भक्तांना तुम्ही 
मुक्‍त करा. सृष्टिनियंत्रक इंद्र आम्हांस मुक्‍त करो. 

हे रक्षणेच्छ्‌ आदित्यदेवांनो, हिसक दात्रूंच्या जाळयापासूुन 
तुम्ही आमची मुक्‍तता करा. 

क्ग्वेदातील अनेक कथासूक्तांपैकी हे एक आहे. शिवाय है 
एक नीतिसुक्तही आहे. पाहा - अगस्त्य. [ क्र. म. भा. ] 


मापीडी एक देवता. या देवतेची मंदिरे बिहार प्रदेशाच्या 
सिंगभूम भागातील पोरहूट व सेरेकेला या दोन 
गावी आहेत. ही दोन्ही गावे संस्थानिकांच्या राजधान्या होत्या. 
या देवीचे दर्शन केवळ राजघराण्यातील लोकच घेऊ शकत. 
सामान्य जनांना हिचे दशन घेण्यास परवानगी नसे. 
ी मापोडीची मूर्ती अष्टधातूची असून, ती त्रिनेत्र चतुर्भूज आणि 
सहूवाहंना आहे. हिच्या हातांमध्ये तरवार, गदा, मुंड आणि 
खापर आहे. र 
या देवतेचा इतिहास वराच प्राचीन असावा. वंशप्रवळेखन 
नावाचा, भूजेपत्रांवर लिहिलेला एक ग्रंथ आहे. इ. स. १६४९ 
साली मगुनी राऊत डोग्रा याने तो नकळून घेतला. ग्रंथ ओडिया 


भाषेत आहे. या ग्रंथावरून या देवीविषयी कळते, ते असे- प्रभू 
माळ रामश्‍वराची आराधना करीत असता मायौडी त्याच्या 
त 


साठी भाऊन म्हणाली, की मौ इथल्या शिवलिंगाच्या रक्षणा- 
"नतार घारण केला आहे. या ग्रंथाप्रमाणे मंडलेव्वरी व 


हिगुलाक्षी ही या देवतेची अन्य नावे असून, पौडी हा पार्वतीचा 
अपभ्रंश असावा. 


वट या देवीने सिगभूम या भागात यायचे ठरविले आणि मुलीच्या 
त ही केओंझर, 


बोनाय, जमडा, कोंयतला या मार्गाने 
व निरा या बंधुद्दयाच्या स्वप्नात जाऊन 
थान दाखवून, आपली मूर्ती राजाच्या घरी 


निघाली. वाटेत खिरा 
देवीने त्यांना आपलेर 


खंड सातवा ३३१ 


पोचवण्याची आज्ञा केली. तदनुसार त्या बंधूंनी ती मूर्ती एका 
झाडाखाली टोपलीतून शोधून काढली आणि पोरहूटच्या अच्युत- 
सिंग नामक राजाकडे पोचती केली. राजाने ज्येष्ठ शुद्ध चतुर्थीला 
या मूर्तीची प्राणप्रतिष्ठा केली. त्यामुळे मापौडी देवी राज- 
घराण्याची कुलदेवता बनली. 

भाद्रपद महिन्यात सोळा दिवस या देवीचा वार्षिक उत्सव 
करतात. देवीला कोंबडे, वकरे यांचा बळी देतात. नव्या भाताचा 
नवेद्य दाखविल्याशिवाय इथे कोणी ते भात खात नाहीत. 

इ. स. १५८१ च्या सुमाराला भूमिया, कोल, इ. वन्य जमा- 
तोंनी पोरह्टच्या राजाविरुद्ध बंड केले. या रणघुमाळीत देवी 
गहाळ झाली. पुढे काही दिवसांनी ही देवी एका नदीत साप- 
डली. इ. स. च्या अठराव्या शतकाच्या प्रारंभी येथील राजांनी 
बौद्ध घर्माला आश्रय दिला. त्यामुळे साहजिकच देवी स्थान- 
भ्रष्ट झाली. पुढे हिची मूर्ती योगायोगाने सेरेकेलाच्या प्रधा- 
नाच्या हाती लागली. तिथला राजा अभिरामसिंग व॑ प्रधान 
नरहरी यांनी तिची ज्येष्ठ शुद्ध चतुर्थीला प्राणप्रतिष्ठा केली. 

देवीची मूर्ती सेरेकेला इथे आली, त्यामुळे या गावची भर- 
भराट झाली आणि पोरहटची पिछेहाट झाली, अशी समजूत 
आहे. यातून या दोन राजघराण्यांत वेर उत्पन्न झाले. पोरहटच्या 
राजाने अभिरामसिगाचा पुत्र दत्तक घेतला होता. या मुलाकरवी 
सेरैकेला येथील देवीची मूर्ती पळवून आणण्याचे प्रयत्न झाले. परंतु 
पोरहूटच्या राजाला यात अपयक्ष आले. पुढे असा प्रकार घडू नये 
म्हणून अभिरामसिंगाने सामान्य जनांना तिच्या दशशनाला बंदी 
केली. [ देवीकोश ३ ] 


मामफना "४ बौद्ध देवता. ही अक्षोभ्य या ध्यानी ह मळी] 
वज्मकुलातील असून, त्याची आत्मिक शर्क्त आहे. 
ही कृष्णवणे असून, कृष्ण वज हे तिचे अभिघानचिह्ृ आहे. 
तिच्या ठायी जल या द्रव्याचे गुण आहेत. 
मामकीच्या प्रतिमा फारशा आढळत नाहीत. पण या देव- 
तेची काही नेपाळी चित्रे उपलब्ध आहेत. [इं- बु. इ-1 


मामसावळे उलावा जिल्ह्यात प्रचलित असलेला विवाहातील 

एक लौकिक सोहळा. याला मामेसोहळा असेही 
म्हणतात. या सोहळ्याचा खर्च मामा करतो म्हणून याछा साम” 
सावळे असे नाव मिळाले असावे. यात नवर्‍या मुलाचा मासा 
लग्न लावण्यापूर्वी नवर्‍याची घोड्यावरून मिरवणूक काढतो; 
नेतर अनेकांना बोलवून पानसुपारी देतो. मग नवर्‍या मुलीचा 
मामाही वधूची अशीच मिरवणूक काढतो. त्या वेळी नवऱ्या 
मुलाने काढून ठेवलेला मिरवणुकीचा पोषाख मुलीला घालतात. 


सासा 


मुल्गी तो पुरुषी पोषाख करून मिरवीत जाते. [ बदलापूर ] 


आईच्या भावाला मामा म्हणतात. मामा या अर्थी 
मामा संस्कृतात मातुल शब्द आहे. मामा शब्द त्यावरून 
निघालेला नाही. काहींच्या मते तो संस्कृत माम किंवा मामक 
या शब्दापासून 'बनला असावा. माम हा शब्द याच किवा या- 
सारख्या अर्थाने पंचतंत्रात वापरलेला दिसतो. 


वैदिक कुटुंबपद्धती ही पितृप्रधान असल्यामुळे तिच्या मध्ये 
आईच्या भावाला अर्थात मामाला विशेष महत्त्व नव्हते. त्याचा 
मैत्रायणी संहितेत केवळ एकदाच उल्लेख आलेला आहे (१-६- 
१२). पण महाकाव्ये आणि स्मृती यांच्या काळी मामाचे महत्त्व 
वाढलेले दिसते. रामायणात रावण आपल्या बहिणीच्या अप- 
मानाचा सूड घेण्यासाठी आपला मामा मारीच याच्याशी सल्ला 
मसलत करताना दिसतो. महाभारतात दुर्योधन आपला मामा 
शकुनी याच्या सल्ल्याने व कौशल्याने पांडवांना द्यूतात हरवितो. 
महाभारतात अनेक ठिकाणी मामाची गणना प्रिय नातेवाइकां- 
मध्ये केलेली आहे त्यांतील एक इलोक (शल्य. ४-९) असा- 

पुत्रो म्राता पिता चेव स्वस्रियो सातुलस्तथा । 

सस्बन्थिबान्धवाइचेव योद्ध्या वे क्षत्रजोविना ।॥। 

अर्थ - क्षत्रियधर्माने जीवन व्यतीत करू इच्छिणाऱ्या 
पुरुषाने पुत्र, म्राता, पिता, भाचा, मामा, बंधुबांधव आणि 


मामा 


इतर नातेवाईक या सर्वांशी युद्ध करणे प्राप्त झाल्यास ते 
कर्तव्य म्हणून करावे. 
सूत्रसाहित्यात मधुपर्काच्या द्वारा सन्मानित केल्या जाणाऱ्या 
व्यक्तींमध्ये मामाचे स्थान सामान्यतः चुलत्यानंतर सांगितलेले 
आहे. पण मतुस्मृतीमध्ये मामाला अग्रक्रम दिळेला आहे. ज्यांच्या 
बरोबर कलह करणे योग्य नव्हे, अज्ा व्यक्‍तींत काकाच्या 
अगोदर मामाचा उल्लेख आहे ( मनु. ४-१७९-१८०) . 
वृहन्तारदीय पुराणातही मामाला पूज्य मानले आहे(९-९२). 
यावरून असे स्पष्ट दिसते, की वेदिक कालात आणि सूत्रकालात 
मामाला कुटुंबात प्रतिष्ठा मिळालेली नव्हती. मनुस्मृती, महा- 
भारत आणि पुराणे यांच्या काळात त्याला महत्त्व प्राप्त झाले. 
आपल्या कित्येक लोकाचारांमध्ये मामा प्रमुखपणे दिसून येतो; 
आणि तोही वहुधा सवे जातींमध्ये. कित्येक ब्राह्मण पोटजातींत 
समावतंनाच्या प्रसंगी मामाने स्नातकाचा अर्थात भाच्याचा मधु- 
पके करण्याची पद्धती आहे. कित्येक ब्राह्मणांमध्ये लग्नाच्या 
वेळचा नवरदेवाचा मधुपकंही मामाने करण्याची रूढी आहे. 
मुंजीत भिक्षावळीचा खर्च मामाने करायचा असतो. कित्येक 
ब्राह्मणांत मामा-भाचीचा विवाहही निषिद्ध मानला जात नाही. 
कित्येक देशस्थ ब्राह्मणांमध्ये मामाकडून कन्यादान करवण्याचा 
प्रचात आहे. समावतंनानंतर काशीला जाण्यासाठी निघालेल्या 
स्नातकाला आपली कन्या देण्याचे कवूल करून मामाने परतवून 
आणायचे अश्यीही चाल आहे. 
काही ब्राह्मणेतर जातींमध्ये मुलीचे आईबाप ह्यात असताही 
मामाच वधूचे कन्यादान करतो. लग्नाच्या वेळी मुलीचा मामाच 
तिला कडेवर घेऊन पाटावर नेऊन उभी करतो. सासरी कसे 
वागावे, याचा मुलीला उपदेश करण्याचे काम देवज्ञ समाजात 
मामाकडेच असते. मुंजीच्या आधी मुल्गा मामाच्या मांडीवर 
बसतो व मुलाचा बाप त्याला अहेर करतो, अशीही प्रथा दैव- 
ज्ञांमध्ये आहे. काही जातींत बाशिंग बांधण्याचा अधिकार 
मामाचा असतो आणि हे बाशिंग मामानेच आपल्या खर्चाने विकत 
घेतलेले असते. शिपी आणि अन्य काही जातींतही बाशिंग व काकण 
मामानेच द्यायचे असते. काही मराठा जातींत नवऱ्या मुलाचा मोह 
(इमश्रू) करतात, तेव्हा त्याला मामाच्या मांडीवर बसवितात. 
मूल जन्मल्यावर पाळणा मामाकडून येणे अशी चाळ काही 
ठिकाणी दिसते. कित्येक जातींत मामाच्या हातूनच मुलाला 
पाळण्यात घालतात. ठाकूर आदिवासींत मुलाचे जावळ करायचे 
असेल, तर मामाकडून त्याच्या केसाच्या दोन बटा तरी प्रथम 


कि परदेशी तेली लोकांमध्ये अंतरपाटाचा शेला मामाने 
1 असतो. मांदळमामा हा विधीही मामाचे महत्त्व दाखव- 
णाराच आहे. मामाला महत 


व देणार्‍या या सवे चालीरीती मातृ- 


२३२२ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


सत्ताक कुटुंबपद्धतीतून आल्या असाव्या. कारण मातृसत्ताक 
कुटुंबपद्धतीत मुलगी लग्न होऊनही सासरी जात नाही. तिचा 
पतीच प्रसंगविद्षेषी तिच्या माहेरी येतो. त्यामुळे जन्मलेल्या 
मुलांचा प्रतिपाळ मामालाच करावा लागतो. त्याचा वाप, चुलता, 
इ. पितृकुलातली माणसे घरात नसून अन्यत्र असतात. त्यामुळे 
भाचा किवा भाची यांच्या संस्कारात मामालाच पुढाकार घ्यावा 
लागतो. पाहा - मांदळमामा. [ हि. प. मी.; वदलापूर ] 


>>. राजस्थानातील एक देवता. ही सवं देवांची माता 
मामादेवो आहे, अशी इथल्या लोकांची श्रद्धा आहे. माता- 
जननी म्हणजे जन्मकाळची माता आणि आसपूर्णी म्हणज 
इच्छा पुर्ण करणारी, असे हिचे वर्णन करतात. या देवतेच्या 
सभोवती इतर देवतांच्या मूर्ती आढळतात. गंगौर (उदयपूर ) 
इथे हिची एक मूर्ती आहे. यात्रेच्या वेळी तिळा उदयपूरच्या 
तलावात स्नानासाठी नेतात. यामुळे वर्षभरात तिला आलिले 
मालिन्य नष्ट होते, अशी समजूत आहे. या देवीमुळे गंगौरला 
क्षेत्राचे माहात्म्य प्राप्त झाले आहे. राजपूत स्त्रियांनी या गांवी 
जोहार केला होता. त्यामुळे यात्रेकरू लोक मामादेवीच्या 
दर्शनाप्रमाणेच त्या जोहारस्थानाचेही दक्षन घेतात. मामादेवी 
हे दुगेचेच एक रूप आहे, असे मानतात. [देवीकोश २३] 


मामुलिया बुंदेलखंडातील मुलींचा एक लौकिक आचार. दी 

भाद्रपद अथवा आश्विन मासातील वद्य पक्षात 
सामान्यपणे सायंकाळी केला जातो. त्यासाठी मुली एखाद्या 
अगणात जमतात व तिथला थोडासा भाग जेणाने साखवूत 
“गाजर एखाद्या काटेरी झाडाची फांदी पुरतात. यालाच मामू” 
झिया असे म्हणतात. प्रथम या फांदीची हळद व तांदूळ यांनी 
रजा करतात. नंतर काट्यांवर विविध रंगांची फुले खोचतांत. 
नथ चणे, काकडी, इ. पदार्थांचा नैवेद्य दाखवत त्या फांदीला प्रद 
क्षिणा घालतात. या कार्यक्रमानंतर सर्व मुली मिळून गाणी गात 


नर्द पि ं र ् 
रीवर जातात आणि ती फांदी नदीत टाकतात. [ हि. सा. 


इ. १६; श्री. वासुदेव गोस्वामी -- विध्यभूमी, ऑगस्ट १९५५ ] 


एक स्वरूप असावे, असे म्हणतात. हि 


मं : नका 
दिरे आढळत नाहीत; पण हिच्या नावाचे टाक अनेकांच्या 


देवघरांत पुजले जातात. गुणकीर्ती या जैन कवीने आपल्या 
घर्मामृत नामक ग्रंथात आणि एकनाथ, तुकाराम, रामदास, वा 
महमद, इ. संतकवींनी हिचा उल्लेख केलेला आहे. 

हेचा कुलधर्म अनेक ब्राह्मण घराण्यांतून केला जातो. वपर 


खंड सातवा 


केलेल्या विधवेची पुजा, असे त्याचे स्वरूप असते. या विधवेला 
विठ्ठल-सवाष्ण असे म्हणतात. हा कुलधर्म नित्य आणि नेमि- 
त्तिक स्वरूपांत आढळतो. काही ठिकाणीं विवाहापूर्वी हा विधी 
उरकतात. ब्राह्मणांच्या वरोबर, परंतु एकांतात या विधवेला 
जेवायला वाढतात. ती भोजनाला वसण्यापूर्वी प्रथम तिच्या 
पात्राखाडी आणि नंतर तिच्या पाठीवर हळदकुंकू वाहतात. 
भोजनोत्तर तिची लुगडे देऊन बोळवण करतात. [कृ. वि. 
आचार्य-भा. इ. सं. मं., इतिवृत्त, शके १८२८ ] 


माया (१) भारतीय तत्त्वज्ञानातली एक कल्पना. माया 
शब्दाची व्याख्या विद्यारण्यांनी आपल्या पंचदशीत 
पुढील दोन इलोकांत सांगितली आहे - 
चिदानन्दमयबह्याप्रतिबिम्बसमन्विता । 
तमोरज:सत्त्वगुणा प्रकृतिद्रिविधा च सा ॥ 
सस्वशुद्धविज्ञुद्धिभ्यां मायाविद्ये च ते मते । 
मायाबिम्बो वक्नीकृत्य तां स्यात्सर्वज्ञ ईश्‍वर: ॥ 
(पंच. १. १५-१६) 
अर्थ - जी चिदानंदमय ब्रह्माच्या प्रतिच्छायेने युक्‍त आणि 
तम-रज-सत्त्व या गणांची साम्यावस्था ती प्रकृती होय. ती 
दोन प्रकारची आहे. सत्त्वगुणाची शुद्धी व अशुद्धी यांच्या योगाने 
माया व अविद्या असे तिचे (प्रकृतीचे) दोन भेद मानले आहेत. 
(म्हणजे शुद्ध सत्त्वप्रधान प्रकृतीला माया म्हणतात व मलिन- 
सत्त्वप्रधान प्रकृतीला अविद्या म्हणतात.) मायेत प्रतिबिबित 
झालेला आत्मा त्या मायेला स्वाधीन ठेवून सर्वज्ञ असा इरवर 
होतो. 
निविश्ेष व निल॑क्षण अशा ब्रह्मापासून सविशेष व सलक्षण 
अशा जगताची उत्पत्ती कशी झाली, एकमेवाद्वितीय अशा ब्रह्मा, 
तून नानाविध जगताची स॒ष्टी कशी झाली, या प्रश्‍नांचे यथाथ 
उत्तर मिळण्यासाठी मायेचे स्वरूप जाणणे आवश्यक आहे. 
शंकराचार्यांनी माया व अविद्या या दोन्ही शब्दांचा प्रयोग 
समान अर्थाने केला आहे. पुढच्या वेदान्त्यांनी मातर त्यांत भेद 
मानला असून, वरील व्याख्येमध्ये तो स्पष्ट झाला आहे. परमे- 
इवराच्या बीजशकक्‍्तीचे नाव माया आहे. या अविद्यात्मक 
बीजशक्तीला अव्यक्त असे म्हणतात. ही शक्‍ती परमेश्वराचा 
आश्रय करून राहणारी महासुप्तिरूपिणी आहे. आत्मस्वरूप न 
ओळखणारे संसारी जीव या महासुप्तिह्पिणीच्या ठिकाणी शयन 
करतात (शारीरक भाष्य १.४-३). अग्नीची दाहक शक्‍ती जशी 
शारोरक असे हवे नित्य त्याच्या बरोबर असते, तशीच माया ही 
शक्‍ती ब्रह्माच्या संगतीत सदैव राहते. ती सत नाही किवा असत 
नाही. ती त्यादोहोंहून विलक्षण आहे. म्हणून तिला अनिवेचनीय' 
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साया 


म्हणतात. सत व असत अक्ली जगतातल्या पदार्थांची दोन रूपे 
आहेत. जे सर्वेकाळ एकाच प्रकारचे असते, त्याला सत म्हणतात. 
कोणत्याही ज्ञानाने ते वाधित होत नाही. अन्य ज्ञानाच्या द्वारे पूर्व 
वस्तू वाधित झाल्यास त्याला असत म्हणतात. मायेच्या विषयात 
हे दोन्ही प्रकार असंगत आहेत. * सत्‌ चेन्न वाघ्येत असत्‌ चेन्न 
प्रतीयेत ' च माया सत असती, तर ती ब्रह्मज्ञानाच्या योगाने 
बाधित झाली नसती आणि ती असत असती तर तिची प्रतीती 
आली नसती. म्हणून तिला अनिर्वेचनीय म्हणावे लागते. या 
विषयी शंकराचार्यांच्या विवेकचूडामणीतील एक इलोक असा - 
सन्नाप्यसन्ना5प्युभयात्मिका नो भिन्नाप्यभिन्नाप्युभयात्मिका नो । 
साडणाप्यनडगाप्युभयात्मिका नो महाद्भुता$निर्वचनीयरूपा ।। 

अर्थ - माया ही सत नव्हे व असतही नव्हे. ती भिन्न नव्हे 
आणि अभिन्नही नव्हे. ती उभयात्मकही नव्हे. ती सांग नव्हे, 
तशीच अनंगही नव्हे; तर ती महान अद्भुत असून, अनिर्वचनीय 
म्हणजे जिच्या विषयी काहीच वोलता येत नाही, अशी आहे. 

माया ही भगवंताची अव्यक्त शक्‍ती असुन, ती अनादी आहे. 
ती गुणत्रयाने युक्‍त अशी भविद्यारूपिणी आहे. तिचे अनुमान 
कार्यावरून होते. तीच' या जगताला उत्पन्न करते, असे शंकरा- 
चार्यांनी म्हटले आहे. 

आवरण आणि विक्षेप अशा मायेच्या दोन शक्‍ती आहेत. 
आवरणशक्‍ती ही ब्रह्माच्या शुद्ध स्वरूपाला झाकून टाकते 
आणि विक्षेपशक्‍ती त्या ब्रह्माच्या ठिकाणी पंचमहाभूतात्मक 
प्रपंच उत्पन्न करते. 

योगवासिष्ठातील मत- मायेचे स्वरूप व कार्ये याविषयी 
योगवासिष्ठात पुढील विचार मांडलेले आहेत - आपल्याला जे 
हे विश्‍व दिसते, ते माया नामक अविद्येचा विलास आहे. ही 
माया सत्य आणि असत्य यांचे अघटित मिश्रण करते आणि 
काहीतरी निराळाच भास उत्पन्न करते. जीव, जगत आणि 
इश्वर या वस्तूंचे जे भान होते, ते मायानिमित आहे. जे नाही 
ते आहे, असे समजणे हीच माया होय. 

जग हे मायेचे कार्य आहे; पण मायाच मुळी मिथ्या अस- 
ल्यामुळे तिचे कार्ये जो प्रपंच, तोही मिथ्या होय. जग हा 
ब्रह्माचा स्वभाव आहे, म्हणजे संकल्पामुळे ब्रह्म हेच जग बनले 
आहे. जग आणि ब्रह्म यांच्यामध्ये वस्तुतः कार्य-कारणाचा अभाव 
आहे. ब्रह्मापासून जग उत्पन्न व्हायला कोणतीच सहकारी कारणे 
नसल्यामुळे ब्रह्म हेच मायारूपाने जग बनले आहे, असे म्हणावे 
लागते. 

सिद्धान्तो$ध्यात्सशास्त्राणां सर्वापद्याव एव हि । 
नाविद्यास्तीह नो माया शान्त ब्रह्मदसकमम्‌ ।। 
अर्थ - सवे देतजाताचा निषेध हाच अध्यात्मशास्त्राचा 


साया 


सिद्धान्त आहे. तिथे अविद्या नाही व मायाही नाही. एकच ब्रह्म 
श्ांतरूपाने सववत्र भरळेले आहे. 

वसिष्ठाने अशा प्रकारे मायेचा निरास करून ब्रह्म हेच एक- 
भेवाद्वितीय असे सत्य आहे, असा सिद्धान्त मांडला आहे. 

इतिहास - श्री. बहिरट यांनी ' मराठी संतांचा मायावाद ' या 
लेखात माया शब्दाचा इतिहास कथन केला आहे. तो असा - 

वैदिक कालापासून या शब्दाचा वापर करण्यात आला 
आहे. क्र्वेदात माया शब्द अद्भुत, गूढ व अनाकलनीय शक्‍ती 
अक्या अर्थी वापरला आहे. ती शक्‍ती निरनिराळ्या वर्गात 
असल्याचे वर्णन आहे. त्याचप्रमाणे ती अमूर्त नसून, कोणाच्या 
तरी ठिकाणी असते. ती त्वष्ट्यासारख्या कारागिरात, दस्यूं- 
मध्ये, असुरांमध्ये व देवांतही असते. ती नेहमी चांगलीच असते 
असेही नाही. ती ज्याच्याजवळ असेल त्याच्या स्वभावाप्रमाणे 
तिचे कार्य बरे होईल वा वाईट होईल. इन्द्र आपल्या मायेने 
अनेक रूपे धारण करतो (क्र. ६. ४७. १८); मित्र व वरुण 
मायेने पर्जन्यवृष्टी करतात व आपल्या आधिपत्याचे रक्षण कर- 
तात (क्र. ५. ६२. ३-७). माया ही देवाप्रमाणे असुराजवळही 
असते व इंद्र आपल्या मायेने असुराची माया जिंकतो, असे वर्णन 
आहे (क्ट. १.११.७). असुरास मायावी म्हटले आहे. अथर्व- 
वेदात, मायेपासून माया जन्मली (८.९.५ ), विराटरूपातून तिचे 
दोहन झाले व तिच्यावर असुर जगतात. (८.१०.२२ ), असे 
वर्णन आहे. उपनिषद्ग्रंथांत ' माया ' हा शब्द प्रथम इवेताइवतर- 
उपनिषदात आढळतो. “ मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु 
महेश्‍वरम्‌ ” (४.१०) माया ही महेश्‍वराची शक्‍ती मानली 
आहे. भगवद्गीतेत माया शब्द पाच: सहा ठिकाणी आला आहे. 
त्यामध्ये माया ही परमेदइवराची दैवी शक्‍ती आहे, असे सांगितले 
आहे. अज्ञानामुळे लोक या शक्‍तीकडे व तिच्या कार्याकडेच 
पाहातात व ज्याची शक्‍ती त्या देवास ओळखीत नाहीत, असे 
वर्णन आहे. पुढे शांकर वेदान्तात माया म्हणजे जगत्कारण 
सदसद्विलक्षण अनिवचनीय अज्ञान मानली गेली. ते स्वरूप 
गीतेत आढळत नाही. 

ब्रह्मसूत्रांमध्ये ' माया ' हा शब्द एका ठिकाणीच आला आहे. 
(२:२३). 

गोडपादाचार्यांच्या कारिकेमध्ये मात्र मायावाद स्पष्ट स्वरू- 
पात प्रगट ज्ञाला आहे. कारिकांमध्ये सोळा ठिकाणी माया शब्द 
आला आहे; एवढेच नव्हे, तर वैतथ्य नावाचे एक स्वतंत्र प्रक- 
रणच आहे. “ मायामात्रमिदं द्वैतमद्वैत॑ परमार्थत: । ( गौ. 
का. २-१७) ही त्यांची भूमिका आहे. एवढेच नव्हे तर माया- 


न शंवटी अजातवाद म्हणजे विश्‍व 
जालिदा नाहीय द म्हणजे विश्‍व 


॥ तत्त्वावर गोडपादाचार्य स्थिर झाले आहेत. 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


शंकराचार्यांच्या ग्रंथात मायावादाचे रूप परिणत स्वरुपात व्यक्‍त 
झाले आहे. त्यांनी अविद्या, माया, अज्ञान हे समानार्थक मानले 
असून, विश्व हे अविद्येचे, मायेचे अथवा अज्ञानाचे कार्ये व माया 
ही सदसद्विलक्षण, अनादी व अनिर्वचनीय मानली आहे. रामा- 
नुज, मध्वादिकांना शंकराचार्यांचा हा मायावाद मान्य नाही. 
मायेचा अर्थही त्या सर्वांनी शंकराचार्यांनी सांगितलेल्या अर्था- 
हुन भिन्न मानला आहे. 

रामानुजाचार्य हे माया म्हणजे भिन्न भिन्न पदार्थ उत्पन्न 
करणारी त्रिगुणात्मक प्रकृती मानतात; तर मध्वाचार्य तिला 
भगवंताची इच्छा व वल्लभाचार्य भगवंताची विशेष शक्‍ती 
मानतात. काइमीरीय शेवमतातही माया ही ईश्‍वराची शक्तीच 
मानलेली आहे. या सर्वांच्या मतानुसार माया ही मिथ्या नसून 
सत्य आहे. 

सामान्यपणे संतांची धारणा अशी आहे, की मायेमुळेच हा 
विश्वप्रपंच उभा झाला आहे. माया ही जगताचे उपादान 
कारण आहे. संतांनी सत्य माया किवा विद्या माया असे माय 
आणखी एक खूप मानले आहे. ही विद्या माया आत्मा आर्णि 
ब्रह्म यांच्या मीलनाच्या कामी साहाय्यक होते. हिच्या उलट 
अविद्या माया ही अज्ञानाचा प्रसार करणारी असून, ती जिवा? 
शिवांचे ऐक्य प्रस्थापित होऊ देत नाही. ती ब्रिविध प्रलो 
पुढे करून आणि अनेक वाघा उपस्थित करून साधकाला पल 
म्रष्ट करते. वल्लभसंप्रदायातही भगवंताच्या शवितिस्वर्र 
असलेल्या मायेची हीच दोन रूपे मानलेली आहेत. 

संतांनी, विशेषतः निर्गुणी संतांनी या अविद्या मायेची तीव्र 
निदा केली आहे. ठगिनी, वेश्या, रूखडी, सपिणी, नटिनी, 
निदाव्यजक विशेषणे योजून ते तिचा तिरस्कार करतात॑- 

(२) एक देवता. गोतम वृद्धाच्या मातेचे नाव माया वित 
मायादेवी असे होते. उ. भारतात ती एक ग्रामदेवता या स्वर 
पात पूजिली जाते. हिच्या दगडी मूर्ती काही ठिकाणी - 
तात. याच नावाची एक देवी जिनेशवराची सेविका आहे. 

(३) प्रातःस्मरणातील मोक्षदायक सप्तपुऱ्यांमधळी 
पुरी. तिचे स्थान निश्चित नाही. स्कंद पुराणात (४.७-९ १४/" 
हरिद्वार क्षेत्रालाच मायापुरी असे म्हटले आहे. [भा. भ. स्तो.] 


बोध्द धर्मातील अवलोकितेश्वराच्य़ा मूर्तीचा 
एक प्रकार. हे अवलोकितेद्वराचे भर्यात 
रप असुन, तंत्रविद्तेतील एक उपास्य आहे. याचे वर्णन अर्स” 
पेचमुख, त्रिनेत्र, द्वादशभुज. वर्ण निळा. आसन प्रत्यालीढ- 
डम, खट्वांग, पाश, अंकुश, वज्र, धनष्य, बाण कपाल, ५) 
कमल, रत्न आणि चक्र ही आयुधे धारण करतो. [ इं. वु- ड्‌. 


मायाजालक्रम 


७-०. व्या 


अन_>>>> अ 


खंड सातवा 


बौद्धांची एक देवता. मायाजाल 
मायाजालक्रम कुरुकुट्ला तंत्रात हिचे ध्यान वणिले आहे 
ते असे - रक्‍तवणं. रक्‍तवस्त्र. षड्भुज. दोन हातांनी ही त्रैलोक्य- 
विजय मुद्रा आणि एका हाताने अभय मुद्रा दशविते. हिच्या एका 
हाती जपमाळ, दुसऱ्या हाती कमंडलू व तिसऱ्या हाती कुंद 
पुष्पाचा देठ असतो. हिच्या मस्तकावर पाच ध्यानी वुद्ध असून, 
ही तक्षकावर वजञ्मपर्यकासनात बसलेली असते. [ इं. वृ. इ] 


मायापूर बंगालमधील नवद्वीपाच्या परिसरातले एक पुण्य- 
यावूर सबळ. हे गंगेच्या पैलती रावर असून, गौडीय मठाचे 
मुख्य स्थान आहे. इथले श्रीयोगपीठ हे मुख्य मंदिर असून, ते 
चैतन्यप्रभूंच्या आविर्भावाचे स्थळ समजले जाते. याव्यतिरिक्त 
इथे अनेक मठ-मंदिरे आहेत; पृथुकुंड नावाचे एक कुंडही आहे. 


मायामोर॒ भागतत संप्रदायाचे अनुयायी वुद्धाला मायामोह 
यामाहू या नावाने विष्णूचा अवतार मानतात. देत्यांना 
असत्य व वेदविरोधी विचार शिकवून त्यांच्या मनात भ्रम 
निर्माण करणे व त्या भ्रमात त्यांचा नाश करणे, या उद्देशाने 
विष्णूने हा अवतार धारण केला, असे समजतात. विष्णू पुरा- 
णात या अवताराचे वर्णन दिगंबर, मुंडित व मयूरपिच्छ घारण 
करणारा, असे केलेले आहे. [डे. टि. इ. ] 


सायावरम भारतातील एक प्रसिद्ध शिवस्थान. मद्रास- 
र्म तिरु-चिरापल्ली या लोहमार्गावरील हे स्थान 
तमिळनाडू राज्यात चिदंबरमपासून तेवीस मैलांवर आहे. मायूरम 
या क्षेत्राचे प्राचीन नाव असून, याला तमिळ भाषेत तिरुमायि- 
हाडतुरे असे म्हणतात. गी 
गि मयूरेश्वरमंदिर हे इथले प्रमुख मंदिर होय. मयूरेश्‍वर इथे 
लगाच्या स्वरूपात आहे. या मंदिराच्या परिसरात पार्वतीचे 
मंदिर असुन, तिला अभयांबा म्हणून ओळखतात. तमिळ भाषेत 
हिला अंचला म्हणतात. या परिसरातच एक मोठे तळे आहे. 
_ या मंदिराला मयूरेश्‍वरमंदिर हे नाव का प्राप्त झाले, या- 
संबंधी एक कथा सांगतात, ती अशी - रुद्रगणांती दक्षयज्ञाचा 
विध्वंस करायला प्रारंभ केला, तव्हा एक ( मयूर ) मोर तिथे 
होता. तो सतीच्या आश्रयाला आला म्हणून सतीने त्याला 
अभय दिले. नंतर सतीने योगाग्नीत शरीर जाळून टाकले. त्या 
वेळी तिच्या स्मरणात मोर होता. म्हणून सती लांडोरीरूपात 
उत्पन्न झाली आणि तिने त्याच रूपात शिवाराधना सुरू केली. 
शिवाने मयूरेश्‍वरलिंगाच्या रूपात तिला दंन दिले. नंतर 
सतीने लांडोरीरूपाचा त्याग करून हिमाल्यात पार्वेतीचे रूप 
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सार 


धारण केले. तिने मयूराला अभय दिले, म्हणून तिला अभयां- 
बिका म्हणू लागले. 

या मंदिरात निरनिराळ्या नावांनी ओळखल्या जाणाऱ्या तीन 
गणेशमूर्ती आहेत. पहिला पेरिविनायक म्हणजे महागणपती. याला 
स्थलविनायक असेही म्हणतात. दुसर अगस्त्य-विनायक. याची 
स्थापना अगस्तीने केली अशी श्रध्दा आहे. तिसऱ्या गणपतीचे 
नाव कालंजिया गणेश किवा कोठीगणेश. धान्यसमध्दीच्या 
आकांक्षेने या गणपतीची स्थापना ज्ञाली, असे म्हणतात. 
[ कल्याणतीर्थांक; श्रीगणेश कोड ] 


माविदेव ( इ. स. चे १५ वे शतक ) एक कन्नड वीरश्ेव 

आचार्य. विजापूर जिल्ह्यातील आयिपुरी म्हणजे 
सांप्रतचे ऐहोळ, हे त्याचे जन्मस्थान होते. पुढे तो विजयनगर 
येथे गेला. तिथल्या प्रोढदेवराय राजाने त्याचा सत्कार केला. 
मायिदेव हा महाविद्वान व वादपटू होता. अनेक पंडितांना वाद- 
विवादात जिंकून तो अजिंक्य ठरला. त्यामुळे त्या काळात सर्वे- 
श्रेष्ठ पंडित अशी त्याची ख्याती झाली. 

वीरदोव तत्त्वज्ञानावर याने अनुभवसूत्र नामक ग्रंथ लिहिला 
आहे. हा ग्रंथ त्या संप्रदायात अधिकृत मानला जातो. या व्यति- 
रिक्‍त शतकत्रय नावाचा एक ग्रंथ त्याने कन्नड भाषेत लिहिला 
आहे. वीरदीव पंथाचे प्रमुख तत्त्व जे षट्स्थल, त्याविषयी त्याने 
या ग्रंथात मूलग्राही विवेचन केले आहे. त्याच्या नावावर आणखी- 
ही चार ग्रंथ आहेत. [ स. पे.--ऑ. इं. ओ. कॉ. १९५९ ] 


एक दुष्ट आणि मानवाला तप:साधनेपासून भ्रष्ट कर- 
मार जारी देवता. संस्कृत वाडमयात मदनालाच मार म्हटले 
आहे. कारण मारगणाचा तो अधिपती आहे. हा गण कसा 
उत्पन्न झाला, त्या विषयीची कालिका पुराणातली कथा अशी- 
सर्व विश्वाला मोह घालणारी एखादी शक्‍ती असावी, अशी 
इच्छा ब्रह्मदेवाच्या मनात उत्पन्न झाली. त्या चिंतेत असता 
त्याच्या नाकातून जे निःश्‍वास बाहेर पडले, त्यांतून नानारूपी 
आणि महाबल्वान असा एक गण निर्माण झाला. त्या गणातले 
लोक अश्‍वमुख, गजमुख, सिंहभुख, इवानमुख, वराहमुख अशा 
प्रकारचे होते. त्यांतले काही अतिउंच होते; तर काही अतिठेंगणे 
होते; काही महास्थूल होते तर काही अतिकुश होते. त्यांच्या 
हातांत नाना प्रकारची तीक्ष्ण शस्त्रे होती. त्यांची हाणामारीची 
प्रवृत्ती लक्षात घेऊन ब्रह्मदेवाने त्यांना मार असे नाव दिले. 
त्यांनी सदैव मदनाच्या मागोमाग राहावे आणि त्याला सवं प्रकारे 
साहाय्य करावे अशी त्यांना ब्रह्मदेवाने आज्ञा केली. 
बौद्ध साहित्यात मार ही शक्राच्या खालोखालची देवता आहे. 


मार 


तो कामलोकांवर राज्य करतो आणि साधकांना भुलवून मार्ग- 
भ्रष्ट करतो. मार हत्तीवर वसून संचार करतो. कामवासना, क्षुधा, 
तृष्णा, लोभ, आलस्य, भीती, संशय, दंभ, तिरस्कार व आत्म- 
स्तुती ही त्याची सेना आहे. वृद्ध जेव्हा ज्ञानप्राप्तीसाठी समाधी 
लावून वसला, तेव्हा त्याची ती समाधी भग्न करण्यासाठी 
माराने अनेक प्रकारची विघ्ने तिथे उपस्थित केली. पण गौतम 
अविचलित राहिला आणि शेवटी बुद्ध क्ञाला. पाहा - काम. 


> एक कुलाचार. हा कुलाचार काही देशस्थ व 
मारग मळण कोकणस्थ ब्राह्मणांच्या कुटुंबांत रूढ आहे. 
दर वर्षी किवा घरी मंगलकार्य झाले असता हा कुळधर्मे कर- 
तात. हा कार्यक्रम गावाच्या बाहेर अथवा देवीच्या देवळात 
करायचा असतो. या वेळचा स्वयंपाकही तिथेच करतात. मग 
ब्राह्मण-सुवासिनी यांना भोजन घालतात. 

घरात कार्य झाले म्हणजे सर्वांनी कुलदेवीच्या क्षेत्रात जाऊन 
तिथे हा कुळवमं करायचा असतो. परंतु प्रत्यक्षात जाणे शक्‍य 
न झाल्यास तिचे क्षेत्र ज्या दिशेला असेल, त्या दिशेला किवा 
तिचे प्रतीकस्थान जिथे असेल, त्या ठिकाणी जाऊन हा कुळधर्म 
पार पाडतात. 

श्री. ना. गो. चापेकर यांनी यासंबंधी पुढील माहिती दिली 
आहे- मार्गशीष शुद्ध प्रतिपदा व फाल्गुन वद्य पंचमी अथवा 
चैत्र शुद्ध प्रतिपदा आणि वेशाख किवा ज्येष्ठ असे तीन वेळा 
गणपती, जुगाई, मनाई, मारुती, महालक्ष्मी, श्रीवधंन, कुसुमे- 
इवर, जोगेश्‍वरी, वाग्जाई, नंदी, धरणंकरी, आदित्य या देव- 
तांना नेवेद्य दाखवतात. पैकी वैक्ाख अगर ज्येष्ठ महिन्यात 
घालायचे नेवेद्य घराच्या बाहेर घालण्याची रीत आहे. या वेळी 
स्वयंपाक घरी करायचा नसतो. यालाच मारग मळणे असे 
म्हणतात. [ चित्पावन; दे. क्र. ब्रा. प. ] 


(इ. स. चे १४वे दतक ) एक प्राचीन तेलुगू 
मारन कवो. हा तिक्‍्कन्नामात्याचा मुलगा असून शिष्यही 
होता. याने मार्कंडेय पुराणाचा तेलुगूमध्ये स्वतंत्र अनुवाद केला 
आहे. कवीने हे काव्य प्रतापरुद्र दुसरा, याचा सेनापती नागयगच्न 


नायक याला अर्पण केले आहे. हा काव्यग्रंथ आठ आदवासां- 


मध्ये विभागला आहे. यात हरिःचंद्रोपाख्यान, मनुचरित्र, कुवल- 
याइव, इ. अनेक आख्याने आहेत. याव्यतिरिक्त त्यात धर्मशास्त्र- 
विचार विस्ताराने सांगितला आहे. उत्तरकालीन अनेक तेलग 
त्या य व वस्तूंच्या आधारे स्वतंत्र काव्यरचना 
ही 00 मारनाची महत्ता सहज कळून येते. 

| आहे. [ते. सा. इ.; ते. उ. सा. ] 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


-__ एक लोकनृत्य. मणिपूरमधील तंगखुल नागा 
मारनमाहान लोकांमध्ये हे नृत्य प्रचलित आहे. लढाईत वा 
शिकारीत यक्ष मिळाल्यानंतर विजयी वीरांच्या सन्मानार्थ जी 
मेजवानी दिली जाते, त्या प्रसंगी हे नृत्य करतात. द्रुत गती 
आणि उल्हास ही या नृत्याची वैशिष्ट्ये आहेत. नृत्याच्या वेळी 
नाचणाऱ्यांच्या हातात लाल व पांढरी फुले असतात. या 
फुलांना ते शत्रूच्या किवा शिकार केलेल्या पशूच्या रक्ताचे 
प्रतीक मानतात. युद्धात शत्रूला ठार कसे केळे किवा शिकार 
कशी केली, याचा अभिनय या नृत्यात केला जातो. नाचणारे 
शिकाऱर्‍्याच्या पोषाखात असतात. 

याशिवाय विजयाशी संबंधित असलेले कसोमखुळेन नावाचे 
आणखी एक नृत्य हे करतात. या नृत्यात स्त्री-पुरुष सरमिसळ 
भाग घेतात. [ ए. हो. रा. ] 


। 
विदर्भातील एक लोकोत्सव. हा उत्सव विदोषतः 
नागपुरात भाद्रपद शुद्ध प्रतिपदेला साजरा करतात. 
त्यासाठी बांबूच्या बेळांचा एक सांगाडा बनवून आणि त्यावर 
कागद चिकटवून, एक उंच आणि भयानक अशी स्त्रीमूर्ती 
तयार करतात. तिला मारबत म्हणतात. मग या मूर्तीची 


रस्त्यातून मिरवणूक काढतात. दुसरा एक असाच पुरुषाकार्र 


पुतळा बनविलेला असतो. याला बडग्या हे नाव आहे. वडग्याला 


मारवतचा नवरा समजतात. यांची मिरवणक चाल असतांता 
ठिकठिकाणी या पतिपत्नींची भेट घडवन आणतात. अश्लीच 
आणखी एक लहान स्त्रीमूर्ती वनवितात. ती मारवतची मुलगी 
होय. मारवतला स्मशानात अथवा तलावाच्या काठी नेऊ 
जाळतात. मग मिरवणुकीतील सर्वजण स्नान करून घरी प्रत 
यतात. परत येताना ते मैदानातळले गवत अथवा सव्जाची फी 
आणून ती घराच्या वळचणीला खोचतात. 

मारबतला सावंजनिक तसेच कौटुंबिकही महत्त्व आहे. श्रार्वर्ण 
*ावास्येनंतरच्या पहाटेला घरातला कर्ता पुरुष मातीची मॉ 
बतमूर्ती करून तिच्या डोक्यावर खळगा करतो आणि त्यात 
“जून वात पेटवतो. त्या प्रकाशनात घरातले मुलगे पळसाची फॉ 
घेऊन कानाकोपरा झाडतात आणि ' जारे मारबत ! असे मट 
तात. मारबत ही देवता ढेकूण, पिसवा, मच्छर आणि पटकी 
अरु नष्ट करते, अशी समजूत आहे. 


मारबत 


मारम्म भारतातील एक ग्रामदेवता. हिच्या जत्रेच्या वेळी 
1: र ण्या 
र हूचे भक्‍त जळत्या निखाऱ्यांवरून चालत जा 
दव्य करतात. यात स्त्रियाही भाग घेतात. हिचा पुजारी धोब 
असतो. हिची मूर्ती असत नाही. मात्र जत्रेच्या वेळी हिती 


अजययबायाााााध्बबशााााााााााा 
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मातीची मूर्ती करून ती वसवितात. जत्रा संपल्यावर शेवटच्या 
दिवशी तिचे विसर्जन करतात. [ व्हि. गॉ. सा. इं.] 


हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. वादी स्वर- कोमल 
मारवा हषभ. संवादी स्वर - तीव्र धैवत. यात पंचम वज्ये 
असल्यामुळे याची जाती पाडव-षाडव ही आहे. याचे आरोह 
स्वर नीरिगमधमधम ती रि असे असून, अवरोहु स्वर 
रिनीधमगरिसा हे आहेत. गानसमय-दिवसाचा शेवटचा 
प्रहर. [क. सं.; सु. वि. को. ] 


मारवाडी मारवाडातील लोकांना मारवाडी असे म्हणतात. 
रवाडी रजस्थानातील जोधपूर या संस्यानालाच मारवाड 


हे दुसरे नाव होते. मारवाड हा शब्द मरवार या मरुस्थल- 
वाचक शब्दाचा अपभ्रंश आहे. 


मारवाडी बनिया स्त्री 
सवे भागांत पसरलेले 


मारवाडी लोक सांप्रत भारताच्या 
आहेत. व्यापार हा त्यांचा मुख्य व्यवसाय होय. ते बहुतेक 
वाणी म्हणून ओळखले जातात. कारण खेडोपाडी त्यांची वाण- 
सामानाची दुकाने असतात. त्यांच्यांत अग्रवाल, ओसवाल, 
खंडेलवाल, पोरवाल, मेश्री अशा अनेक जाती आहेत. तसेच 
ब्राह्मणही आहेत. त्यांच्यांतील री छज्ञाती 
ब्राह्मण म्हणवितात. कारण सहा प्राचीन क्रषींपासून आपली 


भा. सं. को. ...२२ 


उत्पत्ती झाली, असे ते मानतात. त्या पोटजातींची नावे दध्यवस, 
गूजरगौड, खंडेवाल, खंडेलवाल पारीख, शिरवळ व सारस्वत 
अद्ी आहेत. त्यांच्यांत लग्नसंवंध होत नाही. पण रीतीभाती, 
भाषा यांवरून ते मुळात एकाच जातीचे असावे, असे वाटते. 
यांचा वेद यजुर्वेद असून, शाखा माध्यंदिन आहे. 

महाराष्ट्रात यांची वसती बरीच आहे. त्यांतील काही जेन 
आहेत, तर काही वैष्णव आहेत. गिरीचा बालाजी हा वैष्णवांचा 
देव आहे. 

मारवाडी लोक मेहनती, शांत व मितव्ययी आहेत. ते 
व्यापाराबरोबरच सावकारी व दलाली करून बरेच श्रीमंत 
झाले आहेत. त्यांची भाषा मारवाडी ही आहे. ते बहुतेक 
शाकाहारी असून, डाळरोटी व तूप हे त्यांचे मुख्य अन्न असते. 

जाट मारवाडी म्हणून एक जात आहे. त्या जातीचे लोक 
मद्यमांसाहारी आहेत. ते शेती करतात. [ म. ज्ञा. को. ] 


संथाळ लोकांचा एक प्रमुख देव. हे एका मोठ्या 
माराहूबुरू पवंताचे नाव आहे. या पर्वताला हें लोक आपल्या 
जमातीचा आदिपुरुष आणि संरक्षक मानतात. यांच्या मते हा 
देव स्त्री नाही किवा पुरुषही नाही. याला दोन भावंडे असून, 
त्यांतील एक पुरुष व एक स्त्री आहे. पुरुषाचे नाव मनिको 
आणि स्त्रीचे नाव जहेर इरा होय. या दोघांचे माराझबुरूने लग्न 
लावले. त्यांना सात पुत्र झाले. प्रत्येक पुत्राने आपले स्वतंत्र कुळ 
निर्माण केले. अशा प्रकारे संथाळांचा वंशवेल वाढला. [दि 
अँनल्स ऑफ रूरल बेंगॉल, डब्ल्यू. डब्ल्यू. हंटर ] 


मलबारमंधील एक जात. हे लोक मारायन म्हणूनही 

मारान ओळखले जातात. उत्तर मलबारमध्ये यांनाच ओच्चन 
असे म्हणतात. हे लोक मलबारमध्ये नायर जातीच्या लोकांसाठी 
न्हाव्याचे काम करतात. त्यांच्या अंत्यसंस्कारप्रसंगी हे पुरोहितां- 
चेही काम करतात. पुरोहिताचे काम करणार्‍या लोकांना 
अट्टीकुरिस्सी मारायन म्हणतात. यांचे विवाह व इतर संस्कार 
नायरांप्रमाणेच आहेत. मंदिरात सेवक म्हणून काम करणे व ढोल 


वाजविणे हे यांचे प्रमुख व्यवसाय होत. [का. ट्रा. स. इं. ] - 


एक ग्रामदेवता. हिचे ठाणे म्हैसूर राज्यातील शिरसी 
मारी जवात आहे. इथे प्रतिवर्षी तिची यात्रा भरते. यात्रेच्या 
वेळी तिंचे लग्न लावण्यात येते. नंतर तिचा संसार, मुले-बाळे, 
मलांचा व्यवसाय, त्यांचे अभक्ष्यभक्षण, इ. सर्वे प्रसंग एका 
नाटकाद्वारे दाखवितात. यात्रेच्या वेळी रेडा, कोंबडी व बकरी 


बळी देतात. मारीची मूर्ती लाकडाची असून, तिला शोंदूर 


बहाराष्ट् ग्रेशोतेजक तर्या 
११९४ अंशालक पेठ, वढे बाडी 


सारो 
फासलेला असतो. हे. मरीभाईचे एक रूप आहे. [ देवीकोश ३] 


एक बौद्ध देवता. वैदिक देवतांमध्ये उषा या देव- 
मारीची तेला जे स्थान आहे, तेच बौद्ध संप्रदायात हिला 
आहे. ही विरोचनाची स्त्री आहे, असे एक मत आहे; तर ही 
विरोचनाच्या शरीरापासून निर्माण झाली, असे दुसरे मत आहे. 


। 


॥८८९० (&€)) 
(ढाळ 


तिबेटातील लामा प्रात:काळी हिचे पुजन, स्तवन करतात. ही 


सात ड्‌करांच्या रथातून संचार करते. हिचा सारथीही अरुणा- 
प्रमाणेच लंगडा आहे. 


साधनमाला याग्रंथात या देवीच्या स्वरूपाचे सहा प्रकार 


रक आहेत. ही एकमुखी, त्रिमुखी, पंचमुखी अथवा सहा मुखांची 
रिता दोन, आठ, दहा व बारा भुजा असतात. हिच्या हाती 
शशदोरा असतो. या दोन आयुधांनी ही दुष्ट वृत्तीच्या लोकांची 


२३८ 
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मुखे व डोळे शिवून वंद करते, अशी भक्तांची समजूत आहे. 

ज्या वेळी या देवतेला एक मुख व दोन हात असुन, तिच्या 
हाती अशोक वृक्षांचे पान असते, तेव्हा तिला अशोककांता असे 
म्हणतात. पण याच स्त्ररूवात जेव्हा अद्योकपर्णाच्या ऐवजी 
तिच्या हाती सुई- दोरा असतो, तेव्हा तिला आर्य मारीची 
म्हणून ओळखतात. 

मारीचीच्या चार बाजूंना चार देवता असतात. त्यांची नावे 
अशी- पुर्वेला वर्त्ताली, दक्षिणेला वडाली, पर्चिमेला वराली 
आणि उत्तरेला वराहमुखी. या चौघी तिच्या सेविका होत. 

मारीची ही चैत्याच्या गर्मात राहते. भारतात अनेक ठिकाणी 
हच््या मूर्ती आढळतात. काही मूर्ती डाक्का येथील संग्रहालयात 
असून, उज्जयिनी, टिपेरा, आटपारा, दुवाली इथे मिळालेल्या 
मूर्ती राजाही संग्रहालयात ठेवल्या आहेत. 

काही शिल्पांमध्ये ही देवता सप्तपर्यकांवर बसलेली दाख- 
वितात. ही हृदयाच्या ठिकाणी &कार धारण करते आणि 
भक्तांची संकटे हरण करते, असे साधनमालेत म्हटले आहे. 

काही वेळा वैग्रवाराही या देवीस्वरूपालाच मारीची असे 
मानलेले असते; पण ते बरोबर नाही. [इं. बु. इ.; देवीकोश ३] 


मारू बिहाग हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. हा जोड राग 

आहे. जुन्या काळी प्रचलित असलेल्या मारू व 
बिहाग अश्शा दोन रागांच्या संयोगाने त्याची निर्मिती साधली 
आहे. याचे आरोह स्वर सागमगमपमपगमपनीसा 
हे असून, अवरोह स्वर सा नी धपमग री सा असे आहेत. 


ए क्र््ष 3 ह्ाठ 
मा्केडेय _ कषी. भुगुवंशातला एक गोत्रकार. हा दहाव्या 
होती, ह. युगात झाला. याला धमोर्णा नावाची पली 
--.ई हा क १. ह 
क > ारभी अल्पायुषी होता, पण सप्तर्षींच्या आशीर्वादाने 
दाथयुषी झाला. ब्रह्मदेव व शंकर यांनीही त्याा कल्पांतापर्यंत 


ळर दिले. धर्मराज वनवासात असता याने त्याला अनेक 
हान्त कथन केले. थाला कल्पांतीच्या वटवृक्षाचे व प्रल्याचेही 
दर्शन झाले होते. या थ॒ 


च घ्या नावावर पुढील ग्रंथ आढळतात-(१) 
डड ती २ ) मा डेय ७ 2“. 

माक यस्मृत क संहिता माकडंय पुराण त्‌ 

( य ) वराहू ुळ ( व ) डं 


उरण. वयाला साठ वर्षे झाल्याव युष्याच्या 
प्राप्तीसाठी ल्यावर दीर्घायु 


तीः “नरथशांती करतात, तिच्यातली प्रमुख देवता 
माकड्य हीच असते. [प्रा. च. को. ] 


(९५ ग घरे ढे गेल्या- 
माकेडेय आश्रम । वमध्ये विलासपुरापासून पुळ-शाल्या 
क. ठर ब्रह्मपुर लागते. तिथून चार मैलांवर 
€ “यान आहे. यात्रेकरू इथे पाच ठिकाणी स्नान करतात. 
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पहिले स्नान इथल्या मार्कंडेय तीर्थात, दुसरे बडिकिशन सरोव- 
रात व उरलेली तीन वेगवेगळ्या विहीरींवर होतात. ही सवे 
तीर्थे एका मैलाच्या परिसरात आहेत. तिथल्या डोंगरात एक 
गुहा आहे. तिथे माकंडेयाचा आश्रम होता असे सांगतात. 
महाभारतात म्हटले आहे, की मार्कडेय-आश्रम गोमती व 
गंगा यांच्या संगमाजवळ आहे. पद्म पुराणात मात्र तो शरयू व 
गंगा यांच्या संगमाजवळ असल्याचे सांगितले आहे. तिथे मार्केडेय 
क्रषीने तपश्चर्या केली. [ कल्याण-तीर्थांक; हि. जॉ. ए. इं.] 


हेय कर्षीद् प्राकृत भाषांचा एक व्याकरणकार. हा 
माकेडय कवाठहू ओडिसाचा रहिवासी होता. याच्या काला- 
संबंधी निश्‍चित माहिती मिळत नाही. काहींच्या मते हा इ. स. 
च्या १५ व्या शतकाच्या पूर्वार्धात झाला, तर काहींच्या मते 
१७ व्या शतकात झाला. याने प्राकृतसवस्वम्‌ या नावाचा एक 
ग्रंथ रचला आहे. या ग्रंथाच्या दोन हस्तलिखित प्रती उपलब्ध 
आहेत. त्यांतील एक प्रत इंडिया ऑफिसमध्ये असून, ती ताड- 
पत्रांवर लिहिलेली आहे. दुसरी प्रत ऑक्सफर्डला आहे. ग्रंथ- 
काराने प्रथम प्राकृत भाषांचे वर्गीकरण करून त्यानुसार त्या 
त्या भाषेचे साररूप व्याकरण दिले आहे. सर्वप्रथम आठ पादांमध्ये 
महाराष्ट्री प्राकृत भाषेचे नियम त्याने दिलेले आहेत. या निय- 
मांना प्राधान्याने वररचीचा आघार आहे. नऊ ते बारापयं 
तच्या पादांना भाषाविवेचनम्‌ असे नाव असून, त्यांत अनुक्रमे 
शौरसेनी, प्राच्या, अवंतिका, बाल्हिका आणि मागधी या भाषांचे 
नियम आहेत. सतरा व अठरा या दोन पादांमध्ये अपभ्रंश आणि 
पुढील दोन पादांत पैशाचीचे नियम आहेत. | 
प्राकृत भाषांच्या व्याकरणाचे ज्ञान करून घेण्यासाठी हा ग्रथ 
फार उपयुक्‍त आहे, असे सवे विद्वान सांगतात. [ प्रा. भा. व्या. ] 


माक्ेडे अष्टादश महापुराणांवैकी एक. वू 
य पुराण दुराणानुसार हे सातवे पुराण आहे. मार्कंडेय 
क्षीने प्रोक्त असल्यामुळे याला हे नाव मिळाले आहे. हे वैष्णव 
पुराण असून, याला राजस पुराण समजतात. हे पुराण इतर 
पुराणांच्या मानाने छोटे म्हणजे अवघे १२७ अध्यायांचे आहे. 
नारदसूचीप्रमाणे याचे ९००० इलोक असायला हवे. पण सांप्रत 
उपल्न्ध असलेल्या प्रतीत केवळ ६९०० शलोक आढळता"' 
प्रचलित मार्कंडेय पुराणात नरिष्यंत राजाच्या चरित्राचा काही 
भाग नाही. मुळात तो होता, असे नारदसूचीवरून कळते. तो 
छुप्त झालेला कथाभाग बराच मोठा असला पाहिजे. तो जमेस 
धरल्यास ९००० ही संख्या पुरी होईल. 

प्रस्तुत पुराणात ज्या अनेक प्राचीन कथा आलेल्या आहेत, 
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त्या अन्यत्र कुठेही आढळत नाहीत. इतर पुराणांत प्रक्षेप आले 

आणि त्यांची बरीच वाढही झाली. पण या पुराणाचे तसे झाले 

नाही. शिवाय या पुराणाचा व्यासांशीही संबंध जोडलेला नाही. 

डॉ. हाजरा म्हणतात, की या पुराणात सर्वात कमी फेरफार 

झाले आहेत आणि हे पुराण सर्वांत जुने आणि महत्त्वाचे आहे. 
प्रस्तुत पुराणातील प्रारंभीचा श्‍लोक असा - 

यद्यो गिभिभेवभयातिविनाशयोग्य- 

भासाद्य वन्दितसतीव विविक्तचित्तेः । 

तद्व: पुनातु हरिपादसरोजयुग्म- 

माविर्भवत्क्रमविलकडघितभूभुवःस्वः ।। 

अर्थ - विवेकयुक्‍त चित्ताच्या योगिजनांनी भवभय आणि 
पीडा यांच्या विनाशासाठी समर्थ अद्या ज्याला जवळ जाऊन 
वंदन केले आणि (वामनस्वरूपात) जे एकामागून एक असे 
भूः, भुवः, स्वःया लोकांचे विलंघन करीत प्रकट झाले, ते 
श्रीहरीचे चरणकमलयुग्म तुम्हांला पवित्र करो. 

पुराणाचा उपक्रस - महाभारतातल्या काही शंका विचारण्या- 
साठी जैमिनी हा मार्कँडेयाकडे गेला. त्याच्या शंका अश्या होत्या- 
(१) सवे कारणांचे परम कारण आणि अखिल विश्‍्वाला 
आधारभूत असलेला गुणातीत जनार्दन विष्णू मनृष्यरूपात का 
अवतरला ? (२) एकटी द्रौपदी पाच पांडवांची पत्नी कशी 
झाली ? (३) महाबली बलरामाला तीथेयात्रा करून कोणत्या 
पापाचे प्रायशिचित्त घ्यावे लागले ? आणि (४) द्रोपदीचे पाच 
लहान पुत्र कुमार अवस्थेतच का मारले गेले ? 

या शंका ऐकल्यावर माकंडेय क्रषी जेमिनीला म्हणाला. 
* माझी आता नित्यकर्माची वेळ ज्ञाली आहे. तेव्हा तू विध्या< 
चलाच्या कडेकपारीत वास्तव्य करणाऱ्या चार पक्ष्यांकडे जा. 
पिंगाक्ष, विबोध, सुपुत्र व सुमुख अशी त्यांची नावे आहेत. हे 
पक्षी तत्त्वज्ञ आणि वेद-शास्त्रांत निष्णात आहेत. ते तुझ्या सवे 
दांकांचे योग्य समाधान करतील. ' 

दुर्वासाच्या शापाने पक्षीण झालेल्या वपू नामक अप्सरेच्या 
पोटी हे चार पक्षी जन्माला आले. शमीक क्र्षीने त्यांना आपल्या 
आश्रयाळा नेऊन त्यांच्यावर श्रृत्युक्‍त संस्कार केले. त्यामुळे 
त्यांच्या हृदयात ज्ञान प्रकट झाले व त्यांना संस्कारवती अक्षी 

मनुष्यवाणीही प्राप्त झाली. जैमिनी त्यांच्याकडे गेल्यार 

वर त्या पक्ष्यांनी त्याचे शंकासमाधान पुढीलप्रमाणे केले - 

१) परमात्मा वासुदेव चार स्वरूपांत राहतो. त्याचे पहिले 
स्वरूप गुणातीत आहे. दुसरे स्वरूप म्हणजे शेष या नावाने 
प्रसिद्ध असलेला बलराम हे आहे. तिसरे स्वरूप प्रजापालन व 
घर्माची व्यवस्था करणारे आहे. या स्व€ूपातच परमात्मा देव, 
तिर्यक्‌ व मनुष्य या तीन रूपांत अवतार. घेतो. चौथे स्वरूप 
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म्हणजे क्षीरसागरात क्षेषशायी भगवान विष्णू असे आहे. 

(२) इंद्राने त्वष्ट्याचा वघ केला म्हणून त्याला ब्रह्महत्या 
लागली. वृत्राचा वघ केल्यामुळे त्याला दुसरी ब्रह्महत्या लागली. 
त्याने अहल्येश्ी जारकर्म केल्यामुळे तेही पाप त्याच्या माथी 
वसले. या सर्व पापांमुळे धर्म, तेज, वळ व रूप हे गुण त्याला 
सोडून गेले. या चारांपासून पुढे पाच पांडव (शेवटच्या खूप या 
गुणापासुन नकुल व सहदेव असे दोन) निर्माण झाले. इंद्राची 
पत्नी शची कृष्णा या नावाने अग्नीतून उत्पन्न झाली व ती एकटी 
पांच पांडवांची (म्हणजेच इंद्राची) पत्नी झाली. 

(३) वलरामाने पुर्ण विचार करून भारतीय युद्धात भाग 
घ्यायचा नाही असे ठरवले. मग त्याने तौर्थयात्रेंचा वेत केला. 
निघण्याच्या आदल्या रात्री तो खूप मद्य प्याला आणि पत्नीला 
घेऊन विहार करण्यासाठी रेवतक पर्वतावर गेला. तिथे पाय- 
थ्याशी सूत पुराणकथा सांगत होता व अनेक श्रोते ती ऐकत 
होते. बळ्रामाला पाहताच सवं श्रोत्यांनी त्याला उठून उत्यापन 
दिल्ले. सुत मात्र आसनावरचा उठला नाही. बलरामाला त्यामुळे 
आपला अपमान झाला असे वाटले व दारूच्या धृंदोत त्याने त्या 
सूताला ठार केले. धुंदी उतरल्यावर मग त्याला पश्चात्ताप 
झाला. या सूतहत्येच्या पातकाची निष्कृती करण्यासाठी तो 
वारा वर्षे तीर्थयात्रा करीत राहिला. 

(४) विदवामित्र एका स्त्रीला ओढीत नेत असल्याचे हरि- 
इचंद्राने पाहिले. ती स्त्री विद्यांचे प्रतीक होती आणि त्या 
विद्यांना विदवामित्र निंद्य कर्मासाठी सिद्ध करू पाहत होता. 
हरिचंद्र राजाने त्या स्त्रीला अभय दिले. त्या रागाने विठ्वा- 
मित्राने हरिश्चंद्राला परोपरीने छळले. तो छळवाद पाहून पाच 
विदवेदेवांना अत्यंत दुःख झाले. ते म्हणाले. * या पापी विश्वा- 
मित्राला कोणती गती मिळेल?! ते ऐकून विश्‍वामित्राने त्या 
पाच देवांना श्याप दिला, की ' तुम्ही मनुष्ययोनीत जन्म घ्याल.' 
तेच पाच देव द्रोपदीचे पाच पुत्र झाले व कुमारावस्थेतच मरून 
परत देवत्व पावले. 

जेमिनीच्या चारही शंकांचे अश्या प्रकारे निरसन झाले. 

मार्कंडेय पुराणाची रचना गुप्त साम्माज्याच्या कालातली 
आहे. इ. स. ४०० ते ५०० हा त्याचा रचनाकाल असल्याचे 
श्री. वलदेव उपाध्याय सांगतात. सह्य पर्वेताच्या उत्तर- 
भागी गोदावरीच्या उगमासमीप असलेला प्रदेश हा जगतात 
सर्वाधिक मनोरम आहे, असे प्रस्तुत पुराणाचा लेखक म्हणतो 

(५४). त्यावरून त्याच प्रदेशात म्हणजेच महाराष्ट्र प्रदेशात 
या पुराणाची रचना झाली असावी. 

वन्य या दोन्ही दृष्टींनी मार्कंडेय पुराण 

न ऱ वेशिष्ट्यपूर्ण आहे. है पुराण गृप्त- 
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कालीन संस्कृतीच्या उदात्त भावनेने भरलेले आहे. त्या सुवर्ण- 
युगात संस्कृतिसंव्धनाच्या कामी ज्या अनेक धार्मिक व सामा- 
जिक संस्थांनी प्रेरणा दिळी आणि जे नवे विचार मांडले, 
त्यांचे सुस्पब्ट दिग्दश्ंन प्रस्तुत पुराणात आढळते. त्या युगात 
संपूरणे समाजजीवनाविषयी एक नवा दृष्टिकोन पल्लवित झाला 
होता. ' जुने तेवढे सगळे सोने नव्हे व नवे तेवढे सर्व निय नव्हे ' 
हा तो दृष्टिकोन होय. प्रस्तुत पुराणात तो दृष्टिकोन उचटून 
धरलेला आहे. 
मानव आणि त्याची कर्मशक्‍्ती यांविषयीही त्या काळात एक 
नवी आस्था आणि एक नवी श्रद्धा लोकांत उत्पन्न झाली होती. 
त्यासंबंधी या पुराणात म्हटले आहे, ते असे- 
मनुष्य: कुरुते तत्तु यत्न शक्यं सुरासुरं: । 
_ अर्थ- देव आणि असुर यांना जे करता येणे शक्‍य नाही, 
ते मतुष्य करू शकतो. 
नाविज्ञातं न चागम्यं नाम्नाप्तव्यंदिविचेह वा । 
उद्यतानां मनुष्याणां यतचित्तेन्द्रियात्मनाम्‌ ॥ 
अथ- ज्या मनुष्यांची चित्त, इंद्रिये आणि आत्मा ही स्वाधीन 
आहेत आणि जे कर्मात उद्युक्त आहेत, त्यांना इह आणि पर 
लोकी अविज्ञात, अगम्य आणि अप्राप्य असे काही नाही. 
कर्मयोगाची ही भावना गुप्तयुगात तत्कालीन विचारवंतांनी 
उच्च स्तरावर नेऊन ठेवली; त्याचबरोबर हेही सांगितले, न 
केमभ्रवणता ही केवळ स्वत:च्या स्वार्थासाठी नव्हे; तर प्राणि” 
मात्रांच्या उपकारासाठी झाली पाहिजे. अशा प्रकारच्या उदास 
कर्माला मार्कंडेय पुराणात करुणात्मक कर्म असे म्हटले आहे” 
एव न बन्थो भवति कुर्वत: करुणात्सकम । 
, च बस्धाय तत्कर्म भवत्यनभिसन्थितम 1 
संधा वयो मानवाचे जे कर्म करुणेने प्रेरित असते, ज्यात अर्मि” 
रा चा कपट नसते, ते कर्म कर्त्याला कधीर्ह बंधनकार्रक 
महायान पर व र टी भावना भागवतधर्म आणि । म 
अभिव्यक्ती झाली मान पोळे दौत मलो .. 
र आहे (१८.१२व १९.२०) - 
सर्वेलोकप्रियो नित्यमुवाचेतदर्हानिशञम । 
नन्दन्तु सर्वभूतानि स्निह्यन्तु विजनेष्वपि ॥। 
् टन द घो डो शिबसस्तु सदा भुवि । 
अर्थ सवे लोकांच्या क नळ एडपहाचि पात सवे 
लोकांना डा च्या ठिकाणी प्रेम धारण करणारा कळ वर्व 
भूते सुखाने नांदोत य नित्य व अहूनिक्ष असे म्हणतो. ज़ 
र त व परकौयांवरही प्रेम करोत. जो आ 
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माझ्याशी स्नेह धरतो त्याचे या लोकी सदेव कल्याण होवो. 
जो या लोकी माझा ह्वेप करतो, त्याचेही भले होवो. ' 
मार्कंडेय पुराण हे भागवतर्धामियांचे पुराण आहे. समाज 
आणि मनुष्य यांच्या विषयी न्षागवतांचा एक महत्त्वाचा दृष्टिकोन 
होता, तो म्हणजे गृहस्थाश्रमाची प्रतिष्ठा हा होय. वौद्ध धर्माने 
गृहत्याग व निर्वाण यांवर विक्षेप भर दिला.त्या गोष्टींची जेव्हा 
अती झाली, तेव्हा समाजाचे विघटन होऊ लागले. हे विघटन 
थांबावे आणि समाज सुस्थित व समुन्नत व्हावा, म्हून भागव- 
तांनी गृहस्थधर्माला उचलून धरले व त्याला नवी प्रतिष्ठा 
मिळवून दिली. मार्कंडेय पुराणातल्या कित्येक अध्यायांत गृहस्था- 
श्रमाचा महिमा वणिलेला आहे. पुढील दोन इलोक (९५-०८ ) 
या गोष्टीची साक्ष देऊ शकतील - 
गृही समस्तदेवानां पितृणां च तथाहेणम्‌ । 
क्षीणासमतिथीनाञ्च कुर्वन्‌ लोकानुपाइनृते ॥ 
अनुत्पाद्य सुतान्‌ देवान्‌ सन्तप्ये च पितृंस्तथा ॥ 
अकृत्वा च कथं मोढ्यात्‌ सुर्गात गन्तुमिच्छसि ॥ 
अर्थ - समस्त देव, पूजनीय पितर, क्षी आणि अतिथी 


:.. यांच्या विषयी जो आपल्या कततंव्याचे पालन करतो, त्याचेच 


इहलोकीचे जिणे कृतार्थ होते. हे मूढा, पुतरोत्पत्ती न करता, देवांचे 
आणि पितरांचे तर्पण न करता तू उत्तम गतीची इच्छा कशी 
धरतोस ! (तुला ती गती प्राप्त होणार नाही.) १ 
प्रस्तुत पुराणाचे वक्‍ते अनेक असले, तरी हे पुराण माकेड- 
याच्या नावानेच प्रसिद्ध आहे. - 
भागवतधर्मी नेत्यांनी.व आचार्यांनी जी दोन प्रतीके ज्ञान- 
स्रोत म्हणून स्वीकारली, त्यांपैकी एक नारद १ दुसरा मार्कंडेय 
होय. दोघेही परम भागवत आणि सनातन धर्माचे चिरंजीव 
प्रतिनिधी होते. दोघेही सांप्रदायिक गुरू म्हणून मानले गेले होते. 
नारद हा वैदिक विद्यांचा प्राचीन आचार्य होता. मार्कंडेयाचाही 


अनेक ज्ञान्ञाखांत अधिकार होता. एक तर तो भार्गववंशी होता. 


महाभारतात या कुलाला सवेश्रेष्ठ मानले आहे. महाभारताचे 


एक संस्करण भागवांनी संपन्न केले होते आणि त्यात राजनीती 
व सामान्य नीती यांची अनेक आख्याने व प्रकरणे समाविष्ट केली 
होती. मार्कंडेय हा त्याच वंशातला आणि श्रीविष्णूचा पून 
भक्त होता. मृत्यू £त्याच्या स्वाधीन होता. चिरंजीव पुरुषात 
त्याची गणना असून, धर्मामुळे तो चिरंजीव क्षाला, असे म्हटले 


आहे. भागवतांनी घर्भ व नारायण एकरूपच मानले आहेत. ज्या 


प्रकारे ना रायणाचे, त्याच प्रकारे धर्माचेही अस्तित्व सृष्टी आणि 


प्रल्य या दोन्ही कालांत अखंड कायम असते, असे भागवतांनी 
की तो निवृत्तिलक्षण 


मानले आहे. मार्कडेयाचा दुसरा विशेष हा; 
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साकंडेय पुराण 


यतिवर्माचा आणि प्रवृत्तिलक्षण गृहस्थघर्माचाही संपूर्ण ज्ञाता 
होता. भागवतांनी त्याला आपल्या नव्या लोकसंग्रहात्मक व 
आचारमूलक धर्माचा प्रतिनिधी कल्पून त्याच्या मुखातून निघा- 
लेल्या उपदेशांच्या रूपात या नव्या पुराणाचे संकलन केले. 
प्रस्तुत पुराणाचे पाच भाग दिसून येतात, ते असे- 

(१) अध्याय १ ते ९ - यांत जेमिनीचे मा्कंडेयाला चार 
प्रश्‍न. मार्कंडेय त्याला विध्याचलातल्या धरमंपक्ष्यांकडे पाठवतो. 
ते पक्षी जैमिनीच्या प्रश्‍नांची उत्तरे देतात. या विभागात हरि- 
इचंद्राचे विस्तृत आख्यान आलेले आहे. हरिरचंद्राच्या कथेचे दोन 
भाग आहेत. पहिल्या भागात त्याच्या दानाचा महिमा वणिलेला 
आहे. तो विशववामित्राला आपले सावंभोम राज्य देऊन टाकतो व 
शेवटी आपल्या स्त्री-पुत्रांना व स्वतःलाही विकून दानाची दक्षिणा 
चुकती करतो. हा त्याग फार मोठा आहे यात शंका नाही; 
पण तेवढ्याने त्याची परीक्षा पुरी होत नाही. शेवटी तो जेव्हा 
म्हणतो को, * माझ्या प्रजेला सोडून मी स्वर्गात येणार नाही ' 
त्या वेळी त्याची खरी परीक्षा होते. हरिडचंद्राने त्या वेळी म्हटले 
आहे. ' हे देवेंद्रा, मी केलेली दाने आणि केलेले यज्ञयांचे जे 
पुण्य असेल, ते तु सर्वांना समान रूपाने वाटून दे. तसे केल्याने 
चिरकाल स्वर्गात राहण्यापेक्षा मला एका दिवसाची जरी स्वर्ग- 
प्राप्ती झाली, तरी ती माझ्या वाट्याला खूप आहे. ' 

हरिझ्चंद्राच्या या बोलण्याने त्या आख्यानाची उंची पर्वेत- 
शिखरासारखी वाढली आहे. 

(२) अध्याय ,१७ ते ४४: या भागात जेमिनी, प्राण्यांची 
उत्पत्ती, त्यांचा नाश, संसार, जन्म, इ. गोष्टींविषयी प्रश्‍न करतो 
आणि धर्मपक्षी त्याला उत्तरे देतात. इथे पक्षी नाममात्र वक्‍ते 
आहेत. वास्तविक वक्‍ता आहे सुमतीचा पिता आणि श्रोता 
आहे मतिमंद सुमती. 

या विभागात दत्तात्रेयाचा अवतार वणिला आहे. त्या वर्ण- 
नाच्या अनुषंगाने मदालसा, त्रध्तुध्वज व अलक यांचे आख्यान 
आले आहे. मदालसा ही त्या युगातल्या उदात्त स्त्रोचरित्राची 
प्रतिमा होती. तशीच ती ज्ञानीही होती. तिने आपला पुत्र अलक 
याला ज्ञानोपदेश केला आहे. या उपदेश्ात राजधर्म, वर्णाश्रम- 
धर्म, इ. विषय विवेचले आहेत. दत्तात्रेय व अलके यांच्या संवा- 
दात योगशास्त्राचे विवरण केले आहे. 

(३) अध्याय ४५ ते ८० -यांत मार्कडेयाने आपला शिष्य 
क्रौष्टुकी याला पुराण कथन केले आहे. यात मनू व मन्वंतरे 
यांची माहिती आलेली आहे. 

(४) अध्याय ८१ ते ९२-- यांत देवीमाहात्म्य आले आहे. 
हे देवीमाहात्म्य दुर्गासप्तशती या नावाने प्रसिद्ध आहे. याच 
दुर्गेला अंबिका, कात्यायनी, महिषासुरर्मादनी, इ. नावे आहेत. 


माव्हंडेय पुराण 


डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल म्हणतात- हे देवीमाहात्म्य म्हणजे 
एका वृद्धिमान पुरुषाची रचना आहे. यात अत्यंत उदात्त शेलीने 
देवीचा महिमा वणिलेला आहे. गुप्तकालात संस्कृत भाषेला जी 
एक नवी शक्‍ती प्राप्त ज्ञाली होती, तिचे स्वरूप या माहात्म्या- 
वरून कळून येते. 

(५) अध्याय ९३ ते १३२७ - यांत राज्यवर्धन, नाभाग, करं- 
घम, मरुत्त, नरिष्यंत, इ. श्रेष्ठ पुरुषांची आख्याने आहेत, 
श्रीकृष्णाचे संपुर्ण चरित्र आहे. आणि मार्कंडेयाचेही चरित्र आहे. 
शेवटी फलश्रुती आहे. याव्यतिरिक्त सर्वे पुराणांत मिळून 
सृष्टीची उत्पत्ती, भारताचा भूगोल, भारताचे माहात्म्य, मरणो- 
त्तर गती, विविध नरक, अनेक पातके व त्यांची फले, इ. 
विषयही आले आहेत. 

योगनिद्रा, देवी, पार्वती, कात्यायनी, अग्नी व सूर्य यांची स्तोत्रे 
प्रस्तुत पुराणात आढळतात. या स्तोत्रांची पृष्ठभूमी वैदिक 
असून दृष्टिकोन समन्वयात्मक आहे. एकाच देवतत्त्वाची अनेक 
खूपे त्या स्तोत्रांत वणिळेली आहेत. त्यामुळे त्यांत अद्वैताचा 
घागाही दिसून येतो. [ मार्कडेय पुराण-एक सांस्कृतिक अध्ययन, 
डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल; पु. नि.; पु. वि. ] 


९ एक धामिक विधी. दिवाळीच्या पाडव्याला 
मागेपालीबंधन पूर्वी हा विधी करीत असत. त्याचे विधान 
असे - सायंकाळी कुश अथवा मोळ यांचा मोठा दोर करून तो 
पूर्वे दिशेकडील एका खांबाला व वृक्षाला बांधावा. नंतर त्याच्या 
खालून गायी व हत्ती यांसह राजा, ब्राह्मण, इत्यादिकांनी जावे. 
या वेळी त्या दोराच्या प्रार्थनेचा पुढील मंत्र म्हणावा- 
मार्गेपालि नमस्तेस्तु सवेलोकसुखप्रदे ।। 
विधेय: पुत्रदाराचय: पुनरेहि ब्रतस्य मे ॥ 
याप्रमाणे आणखी एक दोरी करून ती एका बाजूने राज- 
पुत्रांनी व दुसऱ्या बाजूने इतरांनी ओढावी. इतरांचा जय झाला, 
तर तो राजाचा असे समजावे. [ हि. घ.; नि. सि. ] 


मार्गशीपे चैत्रादी गणनेतला नववा महिना. या महिन्याच्या 

पौणिमेस किंवा आगेमागे मृगशीर्ष नक्षत्र असते, 
म्हणून याला मार्गशीर्ष असे नाव पडले आहे. “ मासानां मार्ग- 
शीर्षो$्हम्‌ ” >: मासांमधला मी मार्गशीष आहे, या वचनाने 
गीतेत या मासाचा गौरव केळेला आहे (१०.३५) . महिन्यांमध्ये 
मार्गशीर्षाला जे अग्रस्थान दिले आहे, ते तत्काळी बारा महि- 
तग गणनेत मार्गशीष महिना पहिला धरून मोजण्याची प्रथा 
हैती म्हणून होय. (म. भा. अनु. १०६ व १०९; वा. रा. 


२.१६, भाग. पू. ११.१६.२७ ). मृगशीष॑ नक्षत्रास अग्रहायणी 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


किंवा वर्षारंभाचे नक्षत्र असे नाव असून, मृगादी नक्षत्रगणना 
जेव्हा प्रचारात होती, तेव्हा मार्गशीष महिन्यालाही श्रेष्ठत्व 
आले असावे. 

मार्गेशीपं महिन्यापासून कातिक अखेर वारा महिन्यांच्या 
अधिदेवतांची जी नावे आहेत, ती अनुक्रमे केशव, नारायण, 


22९०७०२०९० <><२०९>०.>. 


मार्गशीर्ष मासाचे सांकेतिक चित्र 


ह संध्येतल्या पहिल्या वारा नावांच्या क्रमातेच 
आहूत. त्यावरून केशव ही मागो मासाची अधिदेवता होय 
या महिन्यातील धर्मकृत्ये अशी -- 


साग. शुद्ध पंचमीला नागपूजा सांगितली आहे. या दिवशी 


स्नानदानादी पुण्यकृत्ये करून, नागांची कृपा संपादन करायची 
असत. शुद्ध षळीला चंपापण्ठी म्हणतात. हिलाच स्कंदषष्ठी 
असेही दुसरे नाव आहे. या षष्ठीला महाराष्ट्रात जेजरी येथे 
लन रज जत्रा भरते. ज्या ब्राह्मणांचे खंडोबा हे कुलदैवत असते? 
कलल आक. प्रतिपदेपासून खंडोबाचा उत्सव सुरू होता 
गट क ततरात अते म्हगतात. (जंयाषपी पाहा) 
ष्णाने अर्जुनाला ह नामुनंमाह आण क क क 
गीतेची जयंती साज तैचा उपदेश केला, म्हणून त्या कि 
पळा जरी करतात. शुद्ध चतुर्दशीला पिज्ञाचमोच र 
श्राद्ध करावे, असे रावे व पिशाचयोनीत गेलेल्या आप्तस्वकीर्या 
रावे, असे सांगितले आहे. 
पौणिमेला दत्तात्रेयाचा अव 


गे अवतार ज्ञाला, म्हणन त्या दिवशी 
दत्तजयंतीचा उत्सव करतात. ळय 


खंड सातवा 


कृष्ण अष्टमीच्या दिवक्षी काळभैरवाची उत्पत्ती झाली, 
म्हणून त्या दिवशी त्याची पूजा करावी, असे सांगितले आहे. 

वद्य अष्टमीस अष्टका श्राद्ध करायचे असते. 

मार्गशीर्षांपासून आरंभ करून प्रत्येक महिन्यात प्रत्येक रवि- 
वारी सौरब्रत करावे, असे हेमाद्रीने सांगितले आहे. [ध. सि. ; 
नि. सि.; गी. र.; गीतातत्त्वमंजरी ] 


मार्जन शरीरावर पाणी शिंपडून घेण्याचा विधी. य प्रोक्षणा- 

दिना अडगनिर्मलीकरणम्‌ "  प्रोक्षणादी गोष्टींनी 
अंग निर्मळ करणे म्हणजे मार्जंन होय (श. क. ). मार्जन हा 
स्नानाचाही एक पर्याय आहे. मा्जंनात टीचभर लांबीचे दोन 
कुश घेऊन त्यांच्या अग्नांनी आपल्या मस्तकावर व अंगावर 
पाणी शिपडून घ्यायचे असते. मार्जन करताना नऊ प्रणवांनी युक्‍त 
अज्या ' आपो हिष्ठा० ' इ. तीन त्रध्चा म्हणायच्या असतात. 
मार्जनासाठी तांब्याचे, रुप्पाचे किवा सोन्याचे गोकर्णाकृती पात्र 
घ्यावे व त्यात पाणी भरून त्याच्या योगाने मार्जन करावे, असे 
आचारेन्दु: या ग्रंथात सांगितले आहे. पात्र न मिळाल्यास डाव्या 
हातात पाणी घेऊनही मार्जन केले तरी चालते. संध्या करताना 
संकल्प केल्यावर प्रथम मार्जन सांगितले आहे. 


मांतंड-भेर सूर्य व शिव यांची संयुक्‍त बी शारदा- 
व हछिलकतंत्रात सूर्याचे हे रूप म्हण क्िवाचे 
अर्धे रूप असल्याचे सांगितले आहे. मंडा (राजद्याही )येथे मा्तंड- 
भैरवाची एक मूर्ती सापडली असून, ती बाराठ्य़ा शतकातली 
आहे, असे म्हणतात. ही मूर्ती त्रिमुखी व दशभुज आहे. मधले 
मुख ज्यांत व सोम्य असून, बाजूची दोन्ही मूखे उग्र-भीषण आहेत. 
त्याच्या दोन हातांमध्ये पूणे विकसित कमळे आहेत. मागील 
हातांत खट्वांग, त्रिशूजू, शक्‍ती, नीलोत्पल, डमरू १ सर्प या 
वस्तू आहेत. ही क्षिवाची आयुधे होत. त्याच्या मस्तकातून 
ज्वाळा वर आलेल्या आहेत. [डे. हि. ई- ] 


सातेड १ एक पुण्यक्षेत्र. ति क्षेत्र श्रीनगरपासून या 
मंदिर मैलांवर व अनंतनागापासून ५ मॅळीवर 
आहे. हे सूर्यमंदिर आहे. काइमीरच्या प्राचीन स्मारकचिन्हांत 
याला सर्वश्रेष्ठ स्थान आहे. उंच पहाडावर हे निर्माण केलेले आहे. 
याची कांबी, १०४ फूट अतूंन' बंदी २९. ऐट. आहे" त्या 1 
भोवती विज्ञाल प्रांगण आहे. त्याभोवती एक तटवजा भित 
बांधली होती, ती आता कुठे कुठे ढासळून पडली आहे. या 
भितीला लागून आतल्या बाजने काही ओवऱर्‍्याही बनवल्या 
होत्या, याची कुठेकुठे सामक्षा " दिसते. देवालय़ाचे अर्धमंडप, 
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अंतराळ व गर्भगृह असे तीन भाग आहेत. अंतराळात गंगेची 
मूर्ती असून तिच्या एका हाती जल्पात्र व दुसर्‍या हाती कमल 
आहे. दोही अंगी छत्रचामर धरणाऱ्या परिचारिका आहेत. 
अंतराळाच्या भितीवर अनेक सुंदर कोरीव मूर्ती आहेत. तटाच्या 
पदिचिम अंगाला विष्णूची मूर्ती आहे. हा विष्णू व्रिमुख आहे. हे 
याचे वैशिष्ट्य होय. त्याचे एक मुख वराहाचे, दुसरे नृसिहाचे व 
तिसरे विष्णूचे आहे. हा विष्णू अष्टभुज आहे. विष्णूची ही 
विचित्र कल्पना केवळ याच ठिकाणी पाहायला मिळते. इथे जो 
सूर्यरथ आहे, त्याला सहा घोडे आहेत. सूर्य त्या रथात बसला 
असून अरुण त्याचे सारथ्य करीत आहे. 

या मंदिराच्या बाह्य भागावर ग्रीक शिल्पकलेची छाप स्पष्ट 
दिसते. राजतरंगिणीकार कल्हण म्हणतो, को हे मंदिर ललिता- 
दित्याने वांधले. [ म. क.; योजना, फेब्र. १९६०] 


ह्‌ एक काम्य व्रत. पौष शुद्ध सप्तमीच्या दिवशी 
सातेड सप्तमी या व्रताला प्रारंभ करतात.ब्रतावघी एक वर्षे. 
या दिवशी उपवास करून सूर्याची पूजा आणि मार्तंड या नावाने 
सूर्याचा जप करायचा असतो. या ब्रतात आत्मशुद्धीसाठी गोमूत्र 
किवा गोमय अथवा दही किवा दूष प्राशन करतात. दुसऱ्या 
दिवशी सूर्याची पूजा रवी या नावाने करतात. याप्रमाणे प्रत्येक 
महिन्यात दोन दिवस हे व्रत करायचे असते. त्यांतील एक 
दिवसं गाईला चारा घालतात. नंतर ती गाय दान देतात. फल- 
सूर्यलोकप्राप्ती. [ हि. ध.; ब्र. प.; क. क. त.] 


एक तेलुगूभाषी जात. यांची वस्ती मुख्यत: मध्य प्रदे- 
माठ जात आणि तेलंगणात आढळते. हे लोक स्वतःला तेलंगी 
सदरभोई असे म्हणवून घेतात, पण मराठे लोक यांना तेलुगू ढेर 
असे म्हणतात. काहींच्या मते हे तेलुगू परिया होत. विणकाम व 
मजुरी हें यांचे विदेष व्यवसाय आहेत. हे लोक एका ठराविक 
पद्धतीनेच डोक्याला व कमरेला वस्त्र गुंडाळतात. यावरून 
त्यांना ओळखणे सोपे जाते. | 
यांच्यांत दैव व वैष्णव हे दोन पंथ आहेत. नरसिहस्वामीला 
भजणारे ते मतदार आणि महादेवाला भजणारे ते लिंगदार होत. 
हे सर्वे लोक दक्षिणाचारी पंथाचे अनुयायी आहेत. हे लोक इतर 
जातीच्या लोकांना आपल्या जातीत घेतात, तेव्हा एक विधी 
करावा लागतो. कड्निबाची फांदी किंवा चांदीचा तुकडा घेऊन 
त्याने नवागताच्या जिभेला डाग दिला जातो. एखाद्या माल 
मनुष्याच्या तोंडातले पान त्याला खावे लागते. बकरे कापून 
ज्ञातिभोजनही करतात. 
विवाहप्रथा - यांच्यांत मामेबहिणीशी, आतेबहिणीश्ी व 


माल 


मोठ्या बहिणीच्या मुलीशी लग्न करण्याची प्रथा आहे. दोघा 
भावांना दोघी बहिणींशी लग्न करता येत नाही. मात्र एका 
पुरुषाला दोघी बहिणींशी लग्न करता येते. पोटजातीतच विवाह्‌ 
जमवतात. यांच्यांत बालविवाह रूढ आहे. पण बहुघा मुले वयात 
आल्यानंतर लग्न करतात. बहुपत्नीप्रथा यांच्यांत रूढ होती. 

लग्न जमवण्यात मुलाचे पालक पुढाकार घेतात. त्यासाठी 
पत्रिका पाहतात. लग्नापूर्वी हळदीसमारंभ करतात. दोघांच्या 
डोक्याला बाशिंगे बांधतात. लग्नाच्या वेळी वधूवर शिदीच्या 
चटईवर उभे राहतात. त्यांच्यामध्ये अंतरपाट धरतात, ब्राह्मण 
मंत्र म्हणतात व उपस्थित लोक वधूवरांवर अक्षता टाकतात. 
वधू व वर एकमेकांच्या मस्तकावर जिरे-गूळ तीनदा टाकतात. 
त्यानंतर कन्यादानाचा विधी केला जातो. मग वर वधूच्या 
गळयात मंगळसुत्र बांवतो व पायांत चांदीची जोडवी घालतो. 
अशा प्रकारे मुख्य विधी संपतो. यांच्यांत मुलगे व मुली देवाला 
वाहण्याची प्रथा आहे. अशा मुलांना पोतराज व मुलींना वसवी 
म्हणतात. त्यासाठी त्यांचे देवाशी लग्न लावतात, 

यांच्यांत विधवाविवाह रूढ आहे; पण विधवेला दिराशी 
लग्न करता येत नाही. लग्न साधे असते. तिला साडीचोळी 
देऊन तिच्या गळयात ताळी बांधणे एवढाच विधी असतो. 
स्त्रीने व्यभिचार केला तर नवर्‍याला काडीमोड करता येते. 

देवघमे - हे लोक मुख्यतः भूतपूजक आहेत. पोचम्म, 
एल्लम्म, मरियम्म, महिसम्म व मुथ्थलम्म या देवतांना हे भज- 
तात. आषाढ महिन्यात त्यांना पशुबळी दिला जातो. काही 
वीरपुरुषांना देव मानून हे लोक त्यांना भजतात. चिन्न केशव 


स्वामी याची पूजा वषंप्रतिपदा, गणेशचतुर्थी या दिवशी व 


शनिवारी केली जाते. 

मतिकप्रथा - यांच्यांत मृतांना पुरतात किवा जाळतात. 
प्रेत जाळले तर तिसऱ्या दिवशी रक्षा व अस्थी गोळा करून 
रक्षा नदीत टाकतात व अस्थी पुरून टाकतात. प्रेत पुरताना 
त्याचे मस्तक दक्षिणेकडे करतात. मृत मनुष्य विवाहित असेल 
तर दहा दिवस व अविवाहित असेळ तर तीन दिवस सुतक 
पाळतात. जंगम व दासरी हे मतिकाचे विधी चालवतात. माल 
जंगम लोक बसल्या स्थितीत प्रेत पुरतात. ते सुतक पाळीत 
नाहीत. दहाव्या दिवशी ज्ञातिभोजन घालतात. माळ लोक पितर 
अमावास्येला पितरांच्या नावाने जंगम व दासरी यांना भिक्षा 
घालतात. [ ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं.; का. द्रा. नि. डो. ] 


मालकंस हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. हा भैरवी थाटा- 
९ कड उत्पन्न होतो. याच्या आरोहावरोहांत क्ररषभ 
€ जर वर्ज्ये असल्यामुळे याची जाती आओऔडव-आओऔडव 
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आहे. याचा वादी स्वर मध्यम व संवादी षड्ज आहे. गानसमय 
रात्रीचा तिसरा प्रहर. श्री. गोविदराव टेंबे या रागाविषयी 
लिहितात - जाणत्या नेणत्या आावालवृद्धांना या रागाविषयी 
न कळत आदर व आत्मीयता वाटते. उच्च संगीताविषयी 
जिज्ञासा व गौरवाची भावना निर्माण करणारा हा राग आहे. 
उदात्त सोंदर्य व गंभीर लालित्य या दोन गुणांचे असामान्य 
मिश्रण या रागात झालेळे आहे. शोक, विषाद, हीन अभिरुची, 
उत्तान किवा ग्राम्य शुंगार, इ. अनेक भावनांपासून हा सर्वस्वी 
अलिप्त असतो. [ क. सं.; सु. वि. को. ] 


(इ. स. चे १६ वे शतक) एक हिंदी जैन कवी. हा 
भटनेर (हनुमानगढ) येथील वडगच्छीय शाखेच्या 
आचार्य भावदेवसूरीचा शिष्य होता. इवेतांबर जैनांच्या हिंदी 
रचनेचा प्रारंभ कवी मालदेवापासून झाला, असे मानतात. 
याच्या भाषेवर राजस्थानी भाषेचा खूप प्रभाव आहे. याने 
प्राकृत, संस्कृत, हिदी व राजस्थानी या चार भाषांमध्ये विपुल 
ग्रंथरचना केली आहे. पुरंदर चौपाई, सुरसंदरी चौपाई, वीरा” 
गद चोपाई, भोजप्रवंध, विक्रमपंच दंड चौपाई, इ. त्या ग्रंथांची 
नावे आहेत. 

या सर्व ग्रंथांमध्ये पुरंदर चौपाई हा ग्रंथ फार प्रसिद्ध आहे: 
याची रचना प्रेमकाव्यासारखी आहे. यात कवीने प्राधात्यात 
आदश स्त्रीचरित्र व तिचे शील हे विषय चाचिळे आहेत. यांची 


भाषा आणि दृष्टान्त देण्याची पद्धती विषयान॒कल आहे. त्याच्या 
काव्याचा एक नमुना असा - वि 


ससनहा तड दुख सहई, माल तजइ परिनार । 
तबलगि मथि मथियइ दही, जबलगि घीय मझारी ।। 
हरिणा पासइ फंदतओ, जड चराए पराया खेत । 
य. ह हीच यु परिहरउ, परनारी सु हेत ॥। 
ी- अर्थ - ज्याच्या मनात परस्त्रीसंबंधी प्रेम आहे, त्याला >. 
क राव ठागते. जोपर्यंत दह्यात लोणी असते तोपर्यत 
प क म्हणतो, को परनारीचा अभिलाष 


मालदेवाच्या काव्या 
सा. खंड 


मालदेव 


न का हः 
त अनेक सुभाषितेही आढळतात. रह 
१ १ मरु-भारती, जुले १ २५७ ] 


माठपहाडिया त अनुसूचित जमात. या तीत 

योग्य वाटते. प उत्पततकथेवरून मलपहाडिया हे नाव नीती 

ळिया, मालड रचम बंगालमधील मुश्िदाबाद, जलपैगुडी, ४. 
' साळडा, पश्‍चिम दिनाजपूर आणि मिदनापूर या जिल्ह्यांत 


खंड सातवा ठेडप 


या लोकांची प्रामुख्याने वस्ती आहे. पूर्वी हे लोक बिहारमध्ये 


राहत होते आणि तिथल्या पहाडा प्रदेशात शेती करून व जंग- 
लातील फळामुळांचा उपयोग करून आपला चरितार्थ चालवीत 
होते. यावद्दल तिथल्या राजाला ते नाममात्र रक्‍कम स्वामित्व 
म्हणून देत असत. पण इंग्रजांच्या हाती बिहारची सत्ता गेल्या- 
वर त्यांना जमिनीचा उपभोग घेता येईना. म्हणून ते शेजारच्या 
बंगालमधे जाऊन चहाच्या मळ्यांत व मैदानी प्रदेशात मजुरी 
करू लागले व पुढे तिथेच स्थायिक झाले. 

आपल्या उत्पत्तीविषयी ते पुढील कथा सांगतात- रावणाने 
सीतेला पळवून नेल्यावर रामलक्ष्मणांनी तिचा खूप शोध 
केला आणि दमल्यामुळे विश्रांतीसाठी ते एका ठिकाणी थांबले. 
विश्रांती घेत असताना रामचंद्राच्या अंगातून घामाच्या धारा वाहु 
लागल्या. घामावरोबरच त्याच्या अंगातून मल बाहेर आला. त्या 
मळापासून रामाच्या सोबतीसाठी एक पुरुष व एक स्त्री असे एक 
जोडपे निर्माण करण्यात आले. मलापासून उत्पन्न झाल्यामुळं 
व पहाडी प्रदेशात राहत असल्यामुळे त्यांना मलपहाडी अस 
नाव मिळाले. त्या जोडप्याचेच आम्ही वंशज आहो. 

हे लोक भ्रष्ट स्वरूपात बंगाली भाषा बोळतात किवा बंगाली 
भाषेचे मिश्रण असलेली सद्री बोली बोलतात. 

या लोकांची घरे जमिनीपासून थोड्या उंचीवर बांधलेली 
असतात. घरांच्या भिती तागाच्या काठ्या, बांबूच्या फांद्या 
किवा बांबूच्या कामट्या यांच्यावर माती थापून वनवतात. 
घराचे छप्पर गवताचे असून, ते उतरते असते. घराच्या एका 
वाजूला पडवी असते. तिच्यात ते पावसाळ्यात स्वयंपाक कर- 
तात. एरवी ते अंगणातच उघड्यावर रांधतात. घरांना खिड- 
क्यांच्या ऐवजी भितीत दोन तीन लहान भोके असतात. प 
त्यांतून फारच थोडी हवा किवा उजेड घरात येतो. | रात्री 
झोपण्यासाठी मख्य झोपडीशिवाय एक लहान झोपडी बांधलेली 
असते. गुरांसाठी बहुधा एक गोठाही अंगणाच्या एका बाजूला 
बांधलेला असतो. 


ं अशुभ 
घर बांधण्यासाठी जागा निवडली, की ती शुभ की अशु 


ठा ् परे साखून त्या ठिकाणी 
हे पा ह्ण्या सार्ट ति गेचे चारही को 3 
हण्यासाठी त्या ज ट्‌ दुसऱ्या दिवशी सकाळी 


संध्याकाळच्या वेळी थोडे तांदूळ ठेवतात. ढु कि. 
ते तांदूळ जसेच्या. तदे असले, तर ती." र. मुताबोतागाहून 
मुक्‍त आहे, असे समजून तिथे धर बांधतात. अन्यथा त 
सोडून देतात. 


व प्रमख देव- 

ह घराचा पहिला खांब पुरण्यापूर्वी आ कती माण- 
च्या व पितदेवतेच बे एक पैसा टा आल 

पितृदेवतेच्या नावे ७. घराच्या दक्षंनी क्षागावर 


सेच स्वत: कष्ट करून घर बांधतात. _ ढून ती रंगवतात. 
वे आतल्या भितींवर ते पशुपक्ष्यांची श्िनप 


सालपहाडिया 


जलपेगुडी जिल्ह्यातील मळलपहाडी चहाच्या मळ्यांत काम 
करतात, तेव्हा चहाच्या मळयांचे मालक त्यांना राहण्यासाठी 
घरे बांधून देतात. 

उद्योगधंदे - मलपहाडी लोकांपैकी काहीजण शेती करतात, 
काही मज्री करतात, काही लाकूडफाटा गोळा करून व कोळसा 
तयार करून विकतात, तर काही गेळ्या, गुरे व कोंबड्या 
पाळतात. शेतकरी चांगल्या जमिनीत वर्षाला तीन पिके काढतात. 
भात, तीळ, ऊस, ताग, कडधान्ये, सण, भाजीपाला, इ.पिके ते 
काढतात. 

वेषभूषा- मलपहाडी पुरुष धोतर नेसतात व सदरा घालतात. 
त्यांच्या स्त्रिया साडी नेसतात व चोळी घालतात. त्या हातांत 
चांदीच्या, पितळेच्या किवा काचेच्या वांगड्या; गळ्यांत 
हार, कानांत डूल व नाकांत नथ घालतात. 

या लोकांना स्वच्छतेची आवड असून, ते आपली घरे झाडन 
सारवून स्वच्छ ठेवतात. उन्हाळयात आणि पावसाळ्यात त्ते 
रोज स्तान करतात व राखेने कपडे धुतात. हिवाळ्यात मात्र 
फार थंडीमुळे ते रोज स्नान करीत नाहीत. 

या लोकांकडे बासरी, ढोल, करताल, मांदळ, इ. वार्द अस- 
तात आणि सणासुदीच्या व फुरसतीच्या वेळात ते ही वादय 
वाजवतात. 

भात हे यांचे मुख्य अन्न होय. भातापासुन बनवलेली हुंडिया 
नामक दारू हे त्यांचे रोजचे व सणासुदीचे पेय आहे. 

मलपहाडी लोकांत देहेरी, पुजारी, लेया, गृही, सिंघ, मंझी, 
अहिरी किवा धनुकी, पटोर, इ. खुंट किवा पोटभेद आहेत. या 
खुंटांत श्रेछू-कनिष्ठभावही आहे. 

विवाहप्रथा - मातेकडून व पित्याकडून तीन पिढ्या वगळून 
हे लोक लग्नसंबंध जोडतात. मोठ्या भावाच्या विधवेशी आणि 
मृत पत्नीच्या धाकट्या बहिणीशी लग्न करण्याची पद्धत आहे. 
सर्वसाधारणपणे एकाच खुंटात विवाहसंबंध करीत नाहीत. 
मुलांची लग्ने साधारणपणे अठरा ते बावीस व मुलींची बारा ते 
अठरा या वयात होतात. मध्यस्थामाफत आईबाप मूलांची लग्ने 
ठरवतात. 

शिवरात्र झाल्यावर यांची लग्नसराई सुरू होते. भाद्रपद 
पौष आणि चेत्र या महिन्यांत हे लग्ने करीत नाहीत. व्यतती 
मुलीची माहिती मिळवली, की मुलाचे आईबाप, ग्रामप्रमुख व 
आप्तेष्ट मुलींच्या घरी जाऊन मुलगी पाहतात. ती पसंत पड- 
ल्यास तिच्या हातात एक रुपया ठेवतात. नंतर मुलीकडील 
लोक मुलाच्या घरी जाऊन मुलगा पाहतात. तो पसंत पडल्या- 
वर एक दिवस ठरवून मुलाच्या घरी जाऊन लग्नाची बोलणी 
करतात. या दिवसाला मालाचंदन असे नाव आहे. याच दिवशी 
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लग्नाचा मुहुर्त ठरवून लग्नदोरे तयार करतात. लग्नाला जितके 
दिवस असतील, तितक्‍या गाठी दोरांना मारतात आणि वधूपिता 
ते मुलाचे वडील व आप्तेष्ट यांच्याकडे निमंत्रणादाखल़ पाठवतो. 
लग्नाच्या आधी दोन दिवस नवर्‍या मुलाकडील लोक एका 
तळ्यावर जाऊन जलहारी देवतांची पूजा करतात आणि 
तळ्यात दोन पेटत्या पणत्या सोडतात. त्या पणत्यांनी जर एक- 
मेकांना स्पर्श केला, तर वधू-वरांचे भावी आयुष्य सुखसमृद्धीचे 
जाईल, असे समजतात. मुलीकडील लोकही जल्हारी देवतांची 
पुजा करतात. त्यानंतर लग्नाचा मांडव उभारतात. मांडवाच्या 
मध्यभागी एका खांबाला शेंदराचे पाच टिळे लावतात व त्याला 
भांब्याच्या डहाळ्या बांधतात. हा खांब त्यांच्या ग्रामदेवतेचा 
प्रतिनिधी असतो. 

लग्नाच्या आदल्या दिवशी नवरामुलगा आपला मेहुणा व 
दोन वहिणी यांच्यासह तळचावर जातो. . तिथे मेहुणा कोयतीने 
पाण्यावर सात वेळा वार करतो. प्रत्येक आघाताच्या वेळी थोडे 
थोडे पाणी भरून सातव्या वारानंतर त्या दोघी बहिणी आपले 
घडे पाण्याने पुर्ण भरतात. हे घडे मग मांडवात नेऊन ठेवतात. 
मग वरमाय वराला मांडीवर घेऊन उखळीवर वसते आणि 
वराच्या बहिणी त्याला त्या पाण्याने स्तात घालतात. नंतर 
वरपिता मांडवातील ग्रामदेवतेची पूजा करून तिला कोंबडे 
बळी देतो व मुलाला तिचे आश्लीर्वाद मागतो. नंतर वराकडील 
मंडळी वधूगृही जायला निघतात. वधूच्या गावाच्या सरहद्दीवर 
पोचल्यावर वघूपक्षाकडील मंडळी लुटुपुटीच्या लढाईच्या आवे- 
शाने काठ्या हातांत घेऊन वर्‍हाडी मंडळीच्या जवळ जाऊ 
लागतात. पण दोन्ही पक्ष जेव्हा एकमेकांच्या जवऴ येतात, 
तेव्हा मारामारी करण्याऐवजी ते एकमेकांना आलिंगन देतात. 
वरमंडळी जानोशात आल्यावर वधूचा मेहुणा तिला कडेवर 
घेऊन तिठ्यावर जातो. तिथे ती खाली उतरते आणि मेहुणा 
गवताच्या तीन पेंढ्यांना आग लावतो आणि त्या स्वतःच्या 
व वधूच्या पायांमधून नेऊन त्या फेकून देतो. मग वधू दह्या- 
दुधाची तीन गाडगी डोळे मिटून फोडते आणि पुन्हा मेहुण्याच्या 

कडेकर बसून घरी येते. 
छग्नाचा मुहुते बहुधा सकाळी लवकर असतो. मांडवात वघू- 
वर एकमेकांच्या शेजारी बसतात. मग नवरा मुलगा उजव्या 
हाताच्या तळव्याने वधूच्या डोक्याला पाच किवा सात वेळा 
तेल चोळतो आणि तिच्या कपाळी शेंदूर लावतो. त्यानंतर वधू 
010. ेवराचे पाच किवा सात तिलक लावते. मग 
एक भांडेभर ता ह घालतो. नंतर वराला 
पितो बाणि उरलेऊ 1 देतात. तो त्यातली थोडी ताडी 
*वबूला देतो. वधू जर ती ताडी चटकन 
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प्याली, तर तिला हा विवाहसंबंध पसंत पडला, असे मानतात. 

नंतर वराचा मेहुणा वराला आणि वधूची मोठी भावजय 
वधूला आपल्या खांद्यावर घेऊन मांडवात बसतात. त्यांच्या 
पुढे एका पितळेच्या तबकात साळी व दूर्वा ठेवलेल्या अस- 
तात. वधू-वरांकडील मोठी माणसे त्यांच्या मस्तकावर साळी 
व दुर्वा टाकून त्यांना आक्लीर्वाद देतात आणि अहेर करतात. 
हा सर्व अहेर वधूच्या मालकीचा असतो. नंतर वधू-वरांना वर” 
ंडळीच्या जानोशात नेतात. मग वराकडील मंडळी * आम्हांला 
भूक लागली, तहान लागली, राजाराणीचे लग्न झाले, आम्हांला 
आता जाऊ द्या, ' अश्या अर्थाचे गाणे गायला लागतात. नंतर 
थोड्याच वेळात ववूपक्षाकडील लोक त्यांना जेवायला वाढ- 
तात. वधू-वरही वघूच्या घरात जाऊन उपास सोडतात. नंतर 
वरात निघून वराच्या गावी येते आणि मांडवात थांवते. तिथे 
वधू-वर उखळी व जात्याची तळी यांच्यावर वसतात. तिथे 
वधू-वरांना अहेर होतो. हा अहेर वराच्या मालकीचा असतो. 
साडवापासून घराच्या वाटेवर आंब्याच्या पाच किवा सात 


पानांवर साळी व दुर्वा ठेवलेल्या असतात. गहप्रवेश करतांना 
वधूने ही पाने, त्यांवरील य 


साळी व दुर्वा न सांडता गोळा करून 
सासुला दिली, तर ती वघू भाग्यवान समजतात. यानंतर पाच 
किवा सात दिवसांनी गावातल्या लोकांना जेवणावळ घालतात. 
त्या वेळी वाढण्याचे काम वधू-वर करतात. 

मुलीला प्रथम दर्तुप्राप्ती ज्ञाली, म्हणजे कोणताही विधी 
करीत नाहीत. फक्त त्या तीन दिवसांत ती वाजला वसते 
आणि घरातले कोणतेही काम करीत नाही ी 

प्रसूतिप्रथा - गरोदर स्त्रीला काही व्यि वे लागतात - 
तिन्हीसांजा ती नदीवर जात नार. तवे भताळेतांचा 

र रु जात नाही. कारण तिथे भुताखेतां 


रक, पक अशी समजूत आहे. भुताखेतांपासून संरक्षण 
होण्यासाठी 'त्रक काही मोहरीचे दाणे मंत्रन देतो. ते एका 
फडक्यात बांधून गरोदर स्त्री डर 


त्रीच्या डाव्या हातात बांधतात. 
त्या २ ट्‌ 
ने रा त्या स्त्रीचा पती अंगणात एक झोपडी उभारतो. 


डीच्या वाऱे क 1) 

हा राहतो व तिथेच आपल्यासाठी आणि पत्ती” 
पाक करतो. पाच दिवसांनी आशोौच संपल्यावर ती 

घरात प्रवेश करतो. मात्र णी 


हाच्या मळ्यांत काम करणा 

ह न तनीळॉ्‌ बाळंतपणासाठी दवाखान्यात पाठवतार्त 
अ ह कोणतेच नियम पाळीत नाहीत. 

तात बव वी पुलाचे व सातव्या दिवशी मुलीचे मुंडत करा 

मुळाला मत चे ठवतात. तीन ते सहा महिन्यांच्या काळात 

देतात जं वय करवतात. त्या वेळी आप्तेष्टांना जेवण 

' _ 'रहसापासून आई पुर्ण बुद्ध झाली, असे समजतात 


खंड सातवा 


देवधर्म - भगवान हा त्यांचा सवेश्रेष्ठ देव असून, तो 
जगाचा उत्पत्तिकर्ता व संहारकर्ता आहे, असे हे लोक मानतात. 
याव्यतिरिक्त ते काली, सुर्य, मनसा, भगवती, हरिनाथ, 
महादेव, इ. देवतांना व ग्रामदेवतांना भजतात. 

वैश्याख महिन्यात हे श्रीरामाची पुजा करतात, तसेच 
वैशाख, आपाढ, माघ आणि फाल्गुन या महिन्यांत रविवारी 
हे सुर्याची पूजा करतात आणि त्याला दोन ते दहा पांढरे वकरे 
बळी देतात. गाय, वेल, शेळचा यांच्या संरक्षणासाठी ते ज्येष्ठ 
महिन्यात गोरभू देवाची पूजा करतात. याशिवाय इतर देव- 
तांच्या पुजाही ते करतात आणि भुताखेतांना कोंबडे देऊन 
संतुष्ट करतात. 

मतिकप्रथा - परमेश्वराने जे जीव जगात निर्माण केलेले 
असतात, ते तो मृत्यूच्या क्रियेने परत नेतो, अशी मलपहाडींची 
समजूत आहे. पुनरजन्मावर त्यांचा विश्‍वास आहे. माणूस आजारी 

पडला आणि तो आसन्नमरण झाला, की ते मांत्रिकाला बोला- 

वून आजारीपणाचे कारण शोधून काढतात. जर एखाद्या भुता- 
खेताने पछाडल्यामुळे तो आजारी पडला, असे वाटले तर 
मांत्रिक काहीतरी विधी करतो. 

हे लोक प्रेते पुरतात किंवा जाळतात. आथिक अडचण, 
पावसाळा व शेतीच्या कामाचे दिवस असताना ते प्रेते पुरतात. 
कारण त्यांना ते सोयिस्कर वाटते. साथीचे रोग, सर्पदंश यांमुळे 
आणि पाण्यात बुडून व वीज पडून मृत्यू आलेल्यांना मात्र गावा- 
बाहेर दूर पुरतात. मृताला तेलहळद लावून स्नान घालतात आणि 
पांढऱ्या कापडाने झाकतात. काही लोक त्याच्यावर नाणी ठव- 
तात. प्रेत स्मशानात नेण्यापूर्वी ती नाणी गोळा करून मृताच्या 
जवळच्या नातल्गाला देतात. हरिबोल असे म्हणून प्रेताची 
तिरडी उचलतात आणि स्मश्ानाकडे चालू लागतात. त्यांच्या 
मागून घरातील एक स्त्री दोणपाण्याचे गाडगे घेऊन वाटत 
शेणपाणी शिपडीत जाते, गावाच्या हदीवर पोचल्यावर गाडगं 
फोडून फेकून देते व घरी परतते. तिरडी उचलणारे लोकच 
मृतासाठी खड्डा खणतात, मृताचे डोके उत्तरेला करून त्याला 
खड्ड्यात ठेवतात व त्याच्यावर माती लोटतात. न 

प्रेत जाळताना मताचा उत्तराधिकारी शेताला अग्नी देतो. 
स्मश्ञानातून घरी जाताना प्रेतवाहक वाटेत नदीवर किवा 
तळात स्नान करून मृताच्या घरी जातात. तिथि घरातील 
एक पुरुष त्यांच्यावर पवित्र जल शिपडतो आणि त्याने पेट- 
वलेल्या धूपावरून ते हात फिरवतात आणि शुद्ध होतात. 

निरनिराळी कुटुंबे पाच, नऊ, अकरा, तेरा, पंधरा किवा 
तेवीस दिवस आक्षीच पाळतात. पण सर्वेसाधारणपण तेरा 
दिवस आशोच पाळण्याची पद्धत आहे. हे लोक मृताचे श्राद्ध 
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च 


करतात. एका वर्षानंतर ते सर्व गावाला जेवण देतात. [दि माल- 
पहारियाज ऑफ वेस्ट वेंगॉल- ए. के. दास, बी. रायचौघुरी, 
एम्‌. के. राहा, १९६६ ] 


प्राचीन काळातला एक लोकसंघ. पंजाबात झेलम 

मालवगण (वितस्ता) नदीच्या पूर्वेला चिनाब (असिक्नी) 
व रावी (इरावती) या नद्यांच्या मधल्या प्रदेशात यांचे गण- 
राज्य होते. महाभारतात मालव व क्षुद्क या आयुधजीवी 
गणांचा उल्लेख एकत्र आढळतो. हे लोक भारतीय युद्धात कौर- 
वांच्या बाजूने लढले होते. पाणिनीने त्यांचा समावेश प्रजातंत्र 
गणराज्यांत केला आहे. हे लोक आर्य लोकांपैकी असून, फार 
प्राचीन काळापासून पंजाबात वसलेले होते. क्षुद्रकांचे गणराज्य 
चिनाब व जेलम यांच्यामध्ये होते. ही दोन्ही गणराज्ये स्वतंत्र 
असून, त्यांच्यांत सतत युद्धे चालत होती. पण सनपूर्व ३२६च्या 
सुमारास शिकंदराने जेव्हा भारतावर आक्रमण केले, तेव्हा ही 
गणराज्ये आपसांतील वैर विसरून एक झाली व त्यांनी शत्रूचा 
निकराने प्रतिकार केला. 

ग्रीक इतिहासकारांनी मालवांना मल्लोई म्हटले आहे. ते 
युद्धविद्येत अत्यंत कुशल व स्वाभिमानी होते, असे एरिथनने 
लिहून ठेवले आहे. मालवांच्या शौर्याची एवढी ख्याती होती, की 
त्यांच्याशी लढावे लागणार हे समजताच शिकंदराचे सैनिक 
कच खाऊ लागले. शिकंदराने त्यांना मोठ्या प्रयासाने लढ- 
ण्यास उद्यक्त केले व तो स्वतः पुढे घुसला. त्या रणघुमाळीत 
माळवांचा बाण लागून शिकंदर घायाळ झाला. शेवटी त्याचा 
जय झालाहहे हे खरे; पण मालव लोकांचे शौर्य व धैय पाहुन तो 
स्तिमित ज्ञाला व त्याने त्यांचा मोठा सत्कार केला. 

त्यानंतरच्या काळात मालवांनी पंजाबातून स्थलांतर केले. 
पण त्या २-३ शतकांतला त्यांचा इतिहास अज्ञात आहे. मात्र 
काही काळ ते सतलज नदीच्या दक्षिणेला फिरोजपूर, लुधियाना, 
भटिंडा या भागांत राहिले असावे. कारण त्या प्रदेशाला मालवा 
हे नाव असून, अजूनही ते रूढ आहे. पुढे ते मेवाड प्रदेशात 
जाऊन स्थायिक ज्ञाले. तिथे त्यांनी स्वतंत्र गणराज्य स्थापले. 
मालवतगर ही त्यांची राजधानी होती. जयपूर राज्यात बंदी- 
पासून ४५ मैलांवर कोटिनगर आहे. तेच पूर्वीचे मालवनगर 
होय, असे इतिहासकार सांगतात. त्याच्या परिसरात भालवांची 
शेकडो नाणी सापडली आहेत. त्यांतली काही नाणी सन पूर्वे 
पहिल्या शतकातली असून, काहीवर “ मालवानां जय: ” हे शब्द 
ब्राह्मी लिपीत आढळतात. 

सनपूर्व पहिल्या शतकातच जयपूरच्या माल्वांपैेको काही 
लोक मध्य प्रदेशात गेळे. तिथे शकांचे राज्य होते. मालव आणि शक 


भालवगण 


यांचे घनघोर युद्ध होऊन, त्यात शकांचा पराजय ज्ञाला. माल- 
वांनी अवंती नगरी जिंकली. ही घटना सनपुवे ५८ च्या सुमा- 
रास घडली. त्या विजयाचे स्मारक म्हणून मालवांनी मालव 
संवत सुरू केला, असे म्हणतात. त्यानंतर इ. स. च्या १ ल्या 
शतकात शकांनी माल्वांचा पराभव करून पुन्हा अवंतीवर सत्ता 
स्थापली. पण इ. स. च्या ३ र्‍या शतकाच्या प्रारंभी मालवांनी 
अवंतीचे राज्य परत मिळवले. 

मालवांच्या या अवंतीविजयासंबंधी विद्वानांत मतभेद आहेत. 
काही इतिहासकारांच्या मते इ. स. च्या २ र्‍या शतकापर्यंत 
माल्व लोक मेवाडमध्येच राज्य करीत होते. ते राज्य सुसंघटित 
व प्रवळ होते. त्या काळात त्यांचा प. भारतातील दाकक्षत्रपांशी 
अनेकदा संघर्ष झाला नहपानाचा जावई उषवदात याने त्यांचा 
एकदा पराभवही केला होता. पण गौतमीपुत्र सातकर्णी याने 
मालवांच्या मदतीने शकांचा पूर्ण पराभव केला. 

त्यानंतर मध्य प्रदेशात शकक्षत्रप कार्दमकांचे राज्य सुरू झाले. 
त्यांच्याशी मालवांचा संघषं सुमारे २०० वर्षे चाळू होता. त्या 
काळात माल्वांनी मेवाडच्या दक्षिणेकडील व पुर्वेकडील प्रदेशांत 
जाऊन नवीन वसाहती केल्या असाव्या. त्यांच्या प्रभावामुळेच 
त्या सर्व भूभागाला माळवा हे नाव प्राप्त ज्ञाले. त्या प्रदेशांत 
माल्वांनी गणराज्येही स्थापन केली असावी. 

इ. स. च्या ४थ्या शतकात सम्राट समुद्रगुप्ताने दिग्विजय 
केला, तेव्हा त्याची सावंभोम सत्ता मालवांनी मान्य केली. मालव 
लोक गुप्त साम्प्राज्यात सामंत म्हणून नांदू लागले. ददापूर 
(मंदसोर) येथे माल्वांचे औलिकर नामक घराणे राज्य करीत 
होते. त्याच घराण्यातील यशोधर्मा याने इ. स. च्या ६ व्या शत- 
कात हृण सरदार मिहिरकुल याचा पराभव केला आणि ग्‌प्त 
साम्राज्यातील वराच प्रदेश जिकून आपले साम्राज्य स्थापले. 

माल्वांनी सुरू केलेला संवतच पुढे विक्रम संवत या नावाने 
भारतात सवंत्र प्रचलित ज्ञाला. माल्वांनी ही कालगणना मेवा- 
डात असताना सुरू केली, की अवंतीविजयानंतर, याबद्दल पंडि- 
तांत एकमत नाही. पाहा- विक्रम संवत. [ भा. इ. रू.; वि. स्म. 
ग्र ए:इ.-- मजु.; हि. वि. को. ] 


0 । पाशा व साहित्य. उतर हात मसात 
गढ, या प्रदेशांत मालवी भाषा बोलली जाते व तेच तिचे मख्य क्षेत्र 
आहे. याव्यतिरिक्त दक्षिणेस नमंदानदीपर्यंत; तसेच निमाड, 
भोपाळ, नरसिहगढ, दक्षिण झालेवाड, नीमच, रतलाम, पूव 
"यी १ तिची व्याप्ती आहे. राजस्थानच्या काही- 

ह हिचा आढळ होतो. चांदा व बैतूल जिल्ह्यांतल्या 
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काही जातीही मालवी भाषा वोल्तात. कोटा जिल्ह्याच्या डांग 
प्रदेशातही मालवी बोलणारे लोक आहेत. माळवी बोळणाऱयांची 
संख्या एकूण सुमारे ४०-५० लाख एवढी आहे. डॉ. सुनीतिकुमार 
चाटुर्ज्या म्हणतात - मालवी वोलीच्या संवंधात असे दिसते, की 
वास्तवात ही मध्यदेशाच्या भाषेची एक शाखा आहे. पण मार- 
वाडी व राजस्थानी भाषांचा तिच्यावर प्रभाव आहे. सामान्यतः 
इ.स.च्या ६ व्या शतकापासून मालवी ही स्वतंत्र भाषा वनल्याची 
प्रमाणे उपलब्ध होतात. त्या काळात ती लोकव्यवहाराची तर 
भाषा होतीच; शिवाय शिक्षणक्षेत्रातही तिचा उपयोग होत असे. 

मालवी ही कोमळ आणि श्रवणसुभग बोली आहे. हिंच्यात 
कित्येक भिन्न भाषांचे शब्द स्वाभाविक रूपाने मिळून मिसळून 
गेले आहेत. मालव जनपदातल्या लोकांनी जिथे जिथे वसाहती 
केल्या, तिथे तिथे स्थानिक बोलीवर आपला प्रभाव पाडला. 
या लोकांनी पहाडी प्रदेशांतही प्रवेश करून वसाहती मांडल्या. 
त्यावरोबरच त्यांची भाषाही तिथपर्यंत पोचली. पहाडी बोली, 
मध्य आशियातल्या भटक्या जमातोंच्या बोळी आणि राजस्थाना” 
तीळ काही बोली यांच्याशी माळ्वीची जी जवळीक दिसते, त्याचे 
मुख्य कारण हे आहे. 

मालवीची सामान्य लक्षणे पुढीलप्रमाणे आहेत- 

(१) र्‍हस्व इ चा उच्चार अ होणे. उदा० दिन-दतन; 
हरिण - ह्रण; पंडित - पंडत, इत्यादी. 
- (२) एव ओ हे ध्वनी एव ओ, होतात. उदा० चैन - वेत, 
आर - ओर, इत्यादी. 

(३) य आणि व यांचा 
त्रिवेणी - तिवेरणी ; 

(४) शब्द विकृत 
किसन्यो ? सुमन- 


उच्चार अनुक्रमे ज व व होतो. उर्दा? 
विष्णु - विसनु; यदा-जदा; संध्या-संजा- 
करण्याची प्रवृत्ती आहे. उदा० किसन “ 
सुमन्यो; बालक - वालडो; रुपया - स्प्ट्टी 
मालवी गद्याचा एक नमुना असा- 
कर कभ. बोली म॑ जो साहित्य है, वो विखर्‍यो हुवो है 
का १1 ह, इसमें अपना साहित्य की विशेषता को चै 
उतनी भान नही होने पायो हे रू 
भात पुराना जमाना से हे, इनको गणतंत्र इतिहास में अपनी 
स॒ महत्व ओर पुरानीपन रखे हे । सिकंदर का दौत खट्टा 
हाभारत और पुराणों म॑ 
ा-गाथा भरी हुयी हे, तव उनकी भाषा 
धो कि कळ रियो होयेगा, या तो हुईज्‌ ती 
व बडा उलट-पुळट, हवा का फेर-फार देश्य 
व्य साहित्य भी वे बचई नी सक्या । 
तत विसरत ही बोलीत जे सारित्य आहे, ते एका जागी 
>*४७ आहे. त्यामुळे आपल्या साहित्याचे गुणविशीष 
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लोकांच्या घ्यानी येऊ शकले नाहीत. या देशात मालव लोक फार 
प्राचीन काळापासून वसलेले आहेत. त्यांची गणराज्ये इतिहासात 
खास महत्त्व पावली आहेत. माळव्यातल्या लोकांनी सिकंदरला 
खडे चार ले आहेत. पुराणे आणि महाभारत यांत मालवी लोकांच्या 
कथा-गाथा विपुल आहेत. त्या काळी मालवी भाषा आणि तिचे 
साहित्य मागसळेले राहिले असेल हे शक्‍यच नाही; पण माळव्या- 
मध्ये ऐतिहासिक घडामोडी व उलथापालथी बर्‍याच झाल्या. 
त्या उत्पातांत माळ्व लोक आपले साहित्य वाचवू शकले नाहीत. 
रतलामी, मंदसौरी आणि आदर्श अश्ली मालवीची तीन 
मुख्य रूपे आहेत. उमठवाडी, सोंधवाडी, मेवाती, भोयरी, रागडी, 
इ. मालवीच्या काही पोटभाषाही आहेत. 
भोजराजाच्या कालात (इ.स. चे ११ वे शतक) मालवी शाहि- 
त्याचा प्रशंसनीय विकास झाला. स्वत: भोजराजाने मालवी 
साहित्याला प्रोत्साहन दिले होते. त्यानंतर परमारांची शक्‍ती 
हळू हळू कमी होऊ लागली व सोळंकी राजांचा प्रभाव वाढू 
लागला. त्यातच अनेक छोटी मोठी राज्ये माळव्यात निर्माण 
झाली. त्यामुळे मालवीचे स्वरूप बदलू लागले. तिच्यात पोटभेद 
निर्माण होऊ लागले ते याच काळात. सतराव्या शतकापयन्त 
ही पोटभेदांची निर्मिती चालू होती. 
प्राचीन मालवीचे साहित्य अपभ्रंश भाषेशी संबंधित आहे, 
तर मध्ययुगीन साहित्य राजेमहाराजे व मांडलिक यांच्या 
कागदपत्रांत दबून राहिले आहे. उज्जैन येथील प्राच्य ग्रथ- 
संग्रहाल्यात माल्वीची काही साहित्यिक सामुग्री उपलब्ध आहे. 
मालवी लोकगीते - मालवी लोकगीतांची सृष्टी विपुल 
आहे. त्रश्‍तू आणि सण-उत्सव यांची गीते, खेळांची गीते, देव- 
देवतांची गीते, तीर्थांची गीते, संस्कारांची गीते, प्रेमगीते, पनि- 
हारिणींची गीते, चरखागीते, बालगीते, प्रभातीची गीते असे 
त्यांचे वर्गीकरण करता येईल. 
सणासुदीच्या गीतांपैकी एक कुलवधूचे गीत - 
म्हारी देराणी जेठाणीने उरी रे बुलाबोजी राज । 
उनको जोडीले, भोत खुलांगाजी राज । 
सुवकी घडी म्हारे आनंदे वदावोजी राजा ।। 
हेडांगा बुगेछोने ओढांगा साळूजी राज । 
कटारे को बिदलीसे भोत खलांगाजी राज । 
सुबको घडी म्हारे आनंदे वबधावोजी राज ॥। 
भावार्थ- हे पतिदेवा, या सणाच्या दिवशी शुभ घडीला माझा 
आनंद वाढविण्यासाठी तुम्ही माझ्या जावांना बोलवून घ्या. 
त्यांच्या जोडीने माझे रूप खलून दिसेल. मी माझी रेशमी साडी 
नेशीन आणि कटारीची ब्रिदी कपाळी चिकटवीन. या साज- 
शृंगाराने माझे रूप आकर्षक होईल. या शभ घडीला हे पतिराजा, 
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तुम्ही माज्ञा आनंद वाढवा. 
पुढील गीत मुलांच्या खेळातले आहे - 
अटली-मटली चव्वा-चन्नन । आवे नार, जावे नार ॥ 
अगला झूले बगला झूले । सावन मास करेली फूले ॥। 
फुल-फुलकी बावडी । राजा गयो दिल्ली ।॥ 
दिल्ली से लायो सात कटोरी । एक कटोरो फूटी । 
राजा को टांग टूटी ॥ 
भ्ावार्थ- अटली-मटली चव्वा- चन्ना, बाई येते, वाई जाते; 
अगला झुलतो वगळा झुलतो, श्रावणमासात कारल्याची वेल 
फुलते. फुला-फुलांची बावडी, राजा गेला दिल्लीला. दिल्लीहून 
आणल्या सात कटोऱ्या. एक कटोरी फुटली. राजाची टांग तुटली. 
माळव्याच्या ळोकदेवतांत भेरूजीला (भैरव) फार महत्त्वाचे 
स्थान आहे. त्याच्या पूजेला विलंब ज्ञाल्याबद्दल एक स्त्री क्षमा- 
याचना करते, ते गीत असे - 
भेरूजी बालक तसारी बस 1 ओ लंबा तमारा केस 1 
ओ भवरे पटापर मखो मोगरोजी ए । 
भेरूजी कुम!र्‍्या के बारेने । इना कळेव्या के कारने 
बिलामे रयाजी ।। 
भेरूजी सुताऱ्या के बारेने । इना बाजोट्या के कारने 
बिलामे रयाजी । 
भावार्थ - हे बाल्वेषधारी भेरूजी, तुझ्या लांब लांब केसांत 
माळलेला मोगरा फार सुंदर दिसतो. कल्शासाठी कुंभाराच्या 
घरी आणि तुझ्या बाजेसाठी सुताराच्या घरी थांबावे लागल्या- 
मुळे तुझ्या पुजेला विलंब लागला (त्याबद्दल मला क्षमा कर). 
विवाहगीतांपैकी जावयाच्या रूपगुणांची प्रशस्ती पुढील 
गीतात केलेली आहे- 
पागा बांधो जमाई हो । पेचां हो सवा लाखेरी ॥। 
सासू निरखो जमाई हो । उवा हो केलके आडे के ॥ 
मै कई निरखा सहेल्या हो । हिनवाणी सूरज उगीयो । 
भावार्थ - जावयाने पिळदार पगडी घातली आहे. तिला 
सव्वा लाखाच्या झिळमिळ्या आहेत. नवरदेवाच्या सासूबाई, 
अंगणात लावलेल्या केळींच्या आडोक्याला जरा दृष्टी टाक तर 
खरी. अगे सख्यांनो, मी काय निरखू ! जावई तर उदयाचला- 
वरच्या आरक्त सूर्याप्रमाणे तेजस्वी आहे. 
विवाहाच्या शुभ दिवशी सकाळी म्हणायचे प्रभातीगान- 
सरज उग्यो हो केवडारी फडस । केवाणोल्या भले उगीयो ॥ 
तम जागो हो सुरजजी हो देव केवाणोल्या भले उगोयो ॥। 
तुम लीज्यो हो दातण झारी हाथ केवाणोल्या भले उगीयो ।। 
दातण करज्यो हो रूडी तुळसा के क्यारे | 
केवाणोल्या भले उगीयो ॥। 
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तुम दोज्यो हो स्‌ः्यागौ केरा दान केवाणोल्या भले उगीयो ॥ 
त्‌म दुवाडो हो तुसारी सूऱ्या गाय केवाणोल्या भले उगीयो ॥। 
भावार्थ - प्रभाती नेहमी उगवणारी पण आजची प्रभात 
सामान्य नाही. केवड्याच्या पात्यांच्या आडून उगवणाऱ्या सुर्याचे 
किरण किती सुंदर दिसतात. तुम्ही उठा, तुळशीवृंदावनाच्या 
अंगणात दंतधावन करा. गोदान करून पुण्य मिळवा. मग 
आपल्या गायींची धार काढा. केवढा आजचा शूभ दिवस ! 
माळवी लोककथांमध्ये प्रवंधरूप दीघेकथा पुष्कळ आहेत. 
त्यांत चूडावत, रकतावत, राणावत, चेलावत, वगडावत, इ. 
राजपूत वंशांतील वीर पुरुषांच्या कथा आहेत. त्याशिवाय सणा- 
वारांच्या कथा - कहाण्याही आहेत. र 
आधुनिक मालवी गद्यात सवंश्री श्रीनिवास जोशी, बावूलाल 
भाटिया, ओंप्रकाश, 'अनूप, इ. लेखक प्रसिद्ध आहेत. आनंदराव 
दुवे, मदनमोहन व्यास, गिरवर सिंह ' भंवर ', स्वयंप्रकाश उपा- 
ध्याय, प्रकाश उप्पल, इ. कवी मालवीमध्ये काव्यळेखन करीत 
आहेत. [ मा. उ. सा.; मा. लो. वि. अ. ; मालवी लोकथधुने, 
संकलक - श्री. कुमार गंधर्व, १९७१ ] 


के (13 च ( शदहशवात कद. स.) 
सालवाय, प. सदनमोहन एक थोर देशभक्त, विठ्ठास 


पंडित व बनारस हिंदू विद्यापीठाचे प्रधान संस्थापक. हे भार- 
दवाजगोत्री, चतुर्वेदी ब्राह्मण होते. यांचे घराणे मूळचे माळव्यातले. 
मालवीय हे आडनावही त्यावरूनच पडलेले आहे. सुमारे दोन- 
अडीचशे वर्षांपुर्वी या घराण्यातळे काही पुरुष माळवा सोडून 
बिहारमध्ये पाटणा, मिर्झापूर, इ. ठिकाणी, तर काही पुरुष उत्तर 
प्रदेशात अलाहाबाद येथे जाऊन स्थायिक झाले. 

पं. मदनमोहन मालवीय यांचे आजोबा अलाहाबाद येथे एक 
विद्वान शास्त्री व श्रीकृष्णभक्‍्त म्हणून प्रसिद्ध होते. त्यांचे पुत्र 
पं. ब्रजनाथजी हेही विद्वान व अनेक भक्तिप्रधान ग्रंथांचे लेखक 
म्हणून सर्वत्र सुपरिचित होते. त्यांचे रूप देखणे होते व आवाज 
सुरेल होता. रसाळ वाणीचे पुराणिक म्हणून त्यांचा लौकिक 
होता. काशी, रेवा, दरभंगा, इ. संस्थानांतून त्यांना वारंवार 
उुराणासाठी बोलावणी येत. ते सच्चरित, ज्यांत स्वभावाचे व 
विनम्न वृत्तीचे गृहस्थ होते. त्यांच्या पत्नी मूनाबाई या तर 
त्यांच्या परिसरातल्या सर्व जनांच्या आईच होऊन राहिल्या 
होत्या. त्याही आपल्या पतीप्रमाणे सुशील, धर्मपरायण व शांत 
परक्ृतीच्या होत्या. अशा सद्गुणसंपन्न मातापित्यांच्या पोटी पं. 
मालवीय यांचा जन्म झाला. देखणी व निकोप शरीरयष्टी, 
असीम नानलालसा, कमालीची सहिष्णू वृत्ती, इ. गुणसंपदा पं. 
मदनमोहन यांना त्यांच्या मातापित्यांकडूनच लाभली. 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


मदनमोहन यांचे प्राथमिक शिक्षण पं. हरदेवजी यांच्या पाठ- 
शाळेत झाले. तिथ्रे त्यांना संस्कृत इलोकांचे पाठांतर, व्यायाम, 
संगीत, इ. विषयांचे शिक्षणही मिळाले. इ. स. १८६९ साली 
त्यांचे मौंजीवंधन झाले. त्यानंतर आठ वर्षांनी म्हणजे इ. स. 
१८७७ साली वयाच्या सोळाव्या वर्षी ते प्रवेशपरीक्षा उत्तीण 
झाले. याच काळात त्यांनी उत्तम वकता म्हणून लोकिक संपा- 
दक केला. मॅट्रिकच्या परिक्षेनंतर मदनमोहन म्यूर सेंट्रल कॉलेज- 
मध्ये गेले. सर तेजवहादूर सप्रू, पं. मोतीलाल नेहरू इ. पुढे 
नावारूपाला आलेले थोर पुरुष हे त्या वेळी मदनमोहन यांचे 


५२५१२”५००८१०० ८८४ 
र]: हट (प 


पं. मदनमोहन मालवीय 


सहाध्यायी होते. कांलेजात शि 
अन्य अनेक उद्योग 
वाषिक स्नेहसंमेळ 
त्यांनी उत्तम 
आदित्यराम भट्टा 


क्षण धेत असताना मदनमोहन 
त यशस्वीपणे भाग घेत होते. कॉलेजच्या 
कनात होणाऱ्या संस्कृत व इंग्रजी नाटकांत अ 
प्रतीच्या भूमिका केल्या. इ. स. १८८० साली 
त चार्ये या सहकार्‍याच्या सहकार्याने त्यांनी 
हडसमाज नामक एक संस्था स्थापन केली. प्रयागला गंगास्ता” 
चा सरकारने काही अन्पाय्य व जाचक निर्बंध घ्‌ 

ध. पये रळ करण्यासाठी मदनमोहन यांनी आपल्या संस्थेच्या 
वतीने आंदोलन उभारले व त्यात यक्ष संपादिळे. याच वेळी 


> 


खंड सातवा 


त्यांनी हिंदू समाजाच्या उद्घाराच्या अनेकविध योजना आखल्या 
व पुढे त्या प्रसंगाप्रसंगाने कार्यवाहित आणल्या. हिंदूंच्या संघटने- 
साठीही त्यांनी या काळापासूनच प्रयत्न आरंभिले. हिंदुस्थानचा 
मोठेपणा, हिंदुस्थानची संस्कृती आणि साहित्य यांची जपणूक 
करणे हे प्रत्येक भारतीयाचे कतंव्य आहे. ' असे ते म्हणत. 
कॉलेजात असतानाच इ. स. १८७८ साली मिर्झापूरच्या पं. 


* नेंदरामजी यांच्या कन्येशी त्यांचा विवाह झाला. इ. स. १८८४ 


मध्ये ते बी. ए. ज्ञाले. त्यानंतर एम. ए. ची पदवी संपादन 
करावी, अश्ली त्यांची इच्छा होती. तथापि वाढत्या प्रापंचिक 
गरजा निवारण्यासाठी नोकरी करण्याचा निणंय त्यांना घ्यावा 
लागला. ज्या सरकारी विद्यालयात ते शिकले, तिथेच त्यांनी 
आता शिकवण्यासाठी पदापंण केले 

याच वेळी म्हणजे इ. स. १८८५ साली हिंदी राष्ट्रीय सभेची 
स्थापना झाली. राष्ट्रीय सभेच्या दुसर्‍या अधिवेशनाला मदन- 
मोहून उपस्थित राहिले व तिथे भाषण करून त्यांनी श्रोत्यांना 
मंत्रमुग्ध केले. त्यांचे स्नेहशील व्यक्तिमत्त्व व रसाळ वक्तृत्व 
यांच्या प्रभावाने दादाभाई नौरोजी, सर इयूम, इ. नेते प्रभावित 
झाले, इ. स. १८८७ साली मद्रास येथे. भरलेल्या राष्ट्रीय 
सभेच्या अधिवेशनात मदनमोहन मालवीय आपल्या समवेत 
आणखी पन्नास नव्या कार्यकर्त्यांना घेऊन उपस्थित झाळ व 
प्यांती आपल्या उत्कृष्ट संघटनशकक्‍्तीचा प्रत्यय राष्ट्रसभेच्या 
नेत्यांना आणून दिला. पर्ला 
रडी विद्याल्यातले अध्यापकाचे कामकाज अत्यंत आदशेपण 
भाळून ते सार्वजनिक कार्यातही कळकळीने भाग घेत होते. 
त्यामुळे त्यांच्याविषयी सर्वत्र आदराचे वातावरण निर्माण झाले. 
> भाषण मधुर, आजंवी व मुद्देसूद असे. या त्यांच्या वक्‍्तृ- 


 रऐवाने त्या काळात कालाकंकरच्या राजा राम'पालसिहांना विल- 


ह 


क्षेण मोहिनी घातली. रामपाळसिह हे एक विलायती आचार 
वेचारांनी अंतर्बाह्य बहकलेले राजे होते. तथापि मदनमोहन 
वीय यांच्या वक्तृत्वाने त्यांना थोडी जाग आली व स्वदेशा- 
भं काही करावे, असे वाटू लागले. त्यांनी मदनमोहन वा 
भापल्या हिंदुस्थान पत्राचे संपादक होण्यासाठी विनवि र 
साठी भरपूर पेसाही देऊ केला. मदनमोहन मालवीय यांन 
र विनं “नी. राजेसाहेबांना एक 
री विनंती मानली; पण त्यापूर्वी त्यांनी राजे 


अट घातलो. ते म्हणाले. € मी तुमच्या पत्राचे संपादन करीन; 


नेते एक लक्षात ठेवा, तुम्ही राजेमहाराजे लहरी, व्यसनी आणि 
ला माझ्या कार्यात 


ऱ्ऱ् 

अेहेंकारी असता. या तुमच्या दुर्गुणांची झळ म > 

वटी लागता उपयोगी नाही. ज्या क्षणी असे गाठा व 

रि र ् 
1 क्षेणी मी संपादकपदाची धुरा सोडून देईन. 


राजेसाहेबां ऱ गे कोतुक 
साहेबांना मदनमोहन यांच्या बाणेदारपणाचे कोतु 
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मालवोय, पं. मदनमोहन 


वाटले व त्यांनी, त्यांची अट पुर्णपणे मानली जाईल, असे त्यांना 
अभिवचन दिले. 

इ. स. १८८७ साली मालवीयंजी 'हिदुस्थानचे' संपादक झाले. 
त्या पत्राचा त्यांनी लौकरच आमूलाग्र कायापालट केला व त्याचा 
खप वाढवला. राजेसा हेवांनी त्यांच्या या कतृत्वावर प्रसन्न होऊन 
त्यांचे वेततही वाढवले. परंतु एक दिवस त्यांनी आपल्या वच- 
नाचा भंग केला. एकदा त्यांनी मद्याच्या नज्षेत वेहोष असताना 
मदनमोहन यांना वोलवणे पाठवले व ते आल्यावर त्यांचा अप- 
मान होईल, असे काही शब्द वापरले. तत्काळ त्या मानी व 
नि:स्पृह पुरुषाने राजेसा हेबांना त्यांच्या वचनाची आठवण करून 
दिली व आपण वचतनभंग केला असल्यामुळे इतःपर मी आपल्या 
नोकरीत राहणार नाही, असे बजावले. राजेसाहेवांनी आपला 
अपराध कवूल केला; परंतु माल्वीयंजींती आपला निर्णय बदलला 
नाही. तिथून ते प्रयागला आले. 

यानंतर त्यांनी वकोल व्हायचे ठरवले व इ. स. १८९१ 
साली वकिलीची सनद संपादिली. इ. स. १८९३ पासुन त्यांनी 
वकिलीला आरंभही केला. अल्पावधीतच एक श्रेष्ठ वकोल़ म्हणून 
त्यांचा लौकिक झाला. इ. स. १८९३२ ते १९०५ या बारा 
वर्षांत त्यांनी वकिलीवर अमाप पेसा मिळवला, पुर्वीची कर्जे 
फेडून टाकली व स्वतःसाठी एक वास्तुही उभारली. 

इ. स. १९०५ सालापासून त्यांनी वकिली बंद केली व 
आपला संपूर्ण वेळ राजकारण व समाजसेवा यांत व्यतीत करा- 
यला सुरुवात केली. वकिली चालू असल्याच्या काळापासूनच 
त्यांनी देवनागरी लिपीच्या प्रचाराचे काम स्वीकारले होते. 
आपल्या बिनतोड युक्‍्तिवादांनी देवनागरीच्या विरोधकांना 
जिकून घेऊत त्यांनी तिला सवंत्र मान्यता मिळवून दिली. लौक- 
रच दिल्ली, आग्रा, लखनो, कानपूर, इ. ठिकाणचा किरकोळ 
सरकारी व्यवहारही देवनागरीतून सुरू झाला. 

इ. स. १९०३ साली त्यांनी प्रयागला बाहेरगावाहून येणार्‍या 
विद्यार्थ्यांसाठी हिंदू वसतिगृह उभारले. या वसतिगृहासाठी त्यांनी 
अविश्रांत मेहनत घेतली, शेकडो व्याख्याने दिली व पन्नास सहस्र 
रुपयांचा निधी जमवला. त्या वेळच्या संयुक्‍तप्रांत-सरकारने या 
वसतिगृहासाठी एक लाख रुपये दिले. अश्ा प्रकारे लोकांच्या 
घरीदारी जाऊन व सरकारदरबारी खेटे घालून मंदनमोहून 
माळवीयांनी हे एक महत्कार्य सिद्धीस नेले. 

याच काळात ते प्रयाग नगरपालिकेत निवडून गेले व त्यांनी 
तिथेही लोकसेवेच्या अनेक योजना प्रत्यक्षात उतरविल्या. त्यांपैकी 
प्रमुख म्हणजे एका नव्या वसाहतीची मांडणी. प्रयागच्या वाढत्या 
वस्तीवर डाला म्ह्णून त्यांनी लूकरगंज मोहल्ला नावाची 
एक नवी पेठ वसवली. प्रयागला प्लेगची साथ आली, तेव्हा 


मालवीय, पं. मदनमोहन 


“त्यांनी सरकारी अधिकारी व समाजसेवक यांच्या सहकार्थाने 
दाहराला त्या साथीची झळ फारशी लागू दिली नाही. स्वतः 
घरोघरी हिंडून त्यांनी रुग्णांच्या औषधोपचाराची व स्वच्छ- 
तेची व्यवस्था केळी आणि लोकांना धीर दिला. नगरपालिके- 
तील त्यांच्या कामगिरीवर खूष होऊन सरकारने त्यांना कायदे- 
कौन्सिलावरही नमले. 

यानंतर काही काळ त्यांनी लीडर नावाचे एक पत्र इंग्रजी- 
तून चालविले. त्यासाठी लागणारा पेसा त्यांनी आपल्या पत्नीचे 
अलंकार विकून उभारला. 
अ्ा प्रकारे लोकसेवेच्या अनेक योजना त्यांनी यशस्वीपणे 
प्रत्यक्षात उतरवल्या असल्या, तरी त्यांची सर्वप्रसिद्ध व सर्वो- 
त्कृष्ट कामगिरी म्हणजे वनारस हिंदू विद्यापीठाची संस्थापना 
ही होय. हे विद्यापीठ प्रत्यक्ष उभे झाले इ. स. १९१६ साली. 
तथापि त्यापूर्वी अनेक वर्षे मदनमोहन मालवीय त्याच्या निमिती- 
साठी खपत होते. अहोरात्र त्यांना तो एकच ध्यास लागला होता. 
त्यासाठी ते समाजातल्या सर्व थरांतल्या लोकांच्या गाठी-भेटी 
घेत होते, आपल्या मृदुमधुर वाणीने त्यांना या सत्कार्याला 
साहाय्य करण्यासाठी विनवीत होते आणि कोणी नकार दिला 
किवा अपमान केला, तरी त्याविषयी राग न मानता पुढचे घर 
गाठीत होते. प्रत्यक्ष विद्यापीठ स्थापनेच्या अगोदरचा एक महिना 
तर त्यांनी यमुनेच्या तीरावर भगवंताच्या उपासनेत व दीड 
कोटी गायत्रीमंत्राच्या पुररश्‍चरणात घालविला. विद्यापीठाच्या 
स्थापनेच्या दिवशी त्यांनी म. गांधींना प्रमुख पाहुणे म्हणून 
पाचारण केले. 
वनारसचे हे हिंदू विद्यापीठ म्हणजे जगातली एक महत्त्व- 
पुर्ण संस्था आहे. काशीपासून चार मेल अंतरावर हे विद्यापीठ 
वसले आहे. तिथ्रे पंचवीस सहख्र वृक्षांची गदे राई निर्माण करून 
तिच्यात विद्यापीठाची मुख्य इमारत उभी केली आहे. धर्मविभाग, 
प्राच्यविभाग, शास्त्रविभाग, स्थापत्यविभाग, इ. अनेक विभा- 
गांनी हे विद्यापीठ समृद्ध केलेले आहे. इथल्या ग्रंथालयात सुमारे 
एक लक्ष ग्रंथ आहेत. वसतिगृहांतून दोन-सव्वादोन सहस्र 
विद्यार्थ्याच्या राहाण्याची सोय करण्यात आली आहे. विद्यार्थ्यां- 
साठी पोहोण्याचे तलाव, क्रीडांगणे, बागा, शेती, इ. अनेकविध 
सोयी इथे केलेल्या आहेत. 
बनारस हिदू विद्यापीठाची सर्वभावे सेवा करताना व त्याची 
शान वाढविताना मदनमोहन माल्वीय राजकारणातही मह- 
स्वाचा भाग घेत होते. स्वराज्याच्या चळवळीत ते आपल्या 
या करीत होते. राष्ट्रीय सभेच्या लाहोर (१९०९) व 
9 नीति १९१८) येथील अधिवेशनांचे व अखिल भारतीय हिंद 
च्या काशी (१९२३), बेळगाव (१९२४) व पुणे 
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व) संस्कृतिकोश 


(१९२५) येथील अधिवेशनांचे ते अध्यक्ष होते. हिंदी साहित्य 
संमेलनाच्या प्रयाग (१९१०) व मुंबई (१९१८) येथील अवि- 
वेशनांचीही अध्यक्षपदे त्यांनी भूषविली होती. 
अस्पृश्यतानिवारणासाठी त्यांनी एक अभिनव प्रयोग केला 
होता. इ. स. १९२७ साली काशी येथे, १९२८ साली कलकत्ता 
येथे, १९३६ साली नाशिक व काशी या दोन्ही ठिकाणी त्यांनी 
सहस्रावधी अस्पृद्यांना मंत्रदीक्षा देऊन उच्चवर्णीय हिंदूंच्या 
पंक्तीला आणून वसविळे होते. अग्नी किवा सूर्य यांच्या साक्षीने 
दीक्षा घेणाऱ्याने तीर्थेस्नान करायचे, पंचगव्य घ्यायचे आणि 
मुखाने २ नम: शिवाय, नमो नारायणाय व > नमो भगवते 
वासुदेवाय, या तीनपैकी एक मंत्र म्हणायचा, की तो पार्वन 
झाला, असा हा दीक्षाविधी होता. पूर्वास्पृश्यांना ही दीक्षा 
म्हणजे आपला मोठा बहुमान ज्ञाला, असे वाटायचे. 
इ.स.१९३८ साली मदनमोहन मालवीय यांनी कायाकल्पांचा 
प्रयोग केला. त्यामुळे त्यांना पुनरच उत्साह आला. अर्नेक 
नवनवी कामे शिरावर घेऊन त्यांनी ती पार पाडली. __ 
तथापि शेवटी शरीर थकलेच. पंचाऐशी वर्षांचे वय झाले 
पं. मदनमोहन मालवीय एके दिवशी ज्ञांतपणे मृत्यूच्या स्वाधीन 
झाले. [ पंडित मालवीय - श्री. शां. क्र. क्षीरसागर, १९६२! 
भारतभूषण पं. मालवीय - श्री. रा. गो. भिडे, १९४९ ] 
माला (१ ) कोणत्याही देवतेच्या उपासकाला ज्या गोष्टी 
करणें आवश्यक असते, त्यांत जप ही एक गोष्ट आहे. 
जप करताना जपसंख्या मोजण्यासाठी माळा वापरतात. माळेतल्या 
मण्यांची संख्या विविध संप्रदायांमध्ये व विविध कामांच्या 
सिद्धीसाठी वेगवेगळी सांगितलेली आहे. सूत्रात मणी मोब) 


मोत्यांची माळ 


झाल्यावर त्याची दोन्ही टोके एकत्र करून त्यांमध्ये जो व्यि 
मोठा मणी ओवतात, त्याला मेरुमणी म्हणतात. मा 


खंड सातवा 


मेरुमणी असावाच लागतो, अशी श्रद्धा आहे. (जपमाळ पाहा ) 

गळघात घालायच्या अलंकारांतही माला हा एक अलं- 
कार असतो. ही माला मुख्यत्वे सुवर्णाच्या मण्यांची, सुवणे 
नाण्यांची, मोत्यांची किवा रत्नांची असते. विवाहविधीत वधूवर 
एकमेकांच्या गळ्यांत पुष्पमाला घालून पतिपत्नी या नात्याने 
एकमेकांचा स्वीकार केल्याचे सचित करतात. पूजेमध्ये देवाच्या 
गळयातही फुलांच्या माळा घालतात. एखाद्या व्यक्तीचा सत्कार 
करायचा असेल, तर तोही त्याच्या गळयात पुष्पमाला किवा 
पुष्पहार घाळून करतात. अक्षा प्रकारे फुलांच्या माळेला अनेक 
सांस्कृतिक गोष्टींत फार महत्त्व आलेले आहे. 

(२) एक वेदविकृती. एका क्रचेचा अर्धा भाग घेऊन तिच्या- 
तली पदे आदीकडून अंताकडे व अंताकडून आदीकडे क्रम व 
क्रमविपर्यास या पद्धतीने म्हणणे याला क्रममाला असे 
म्हणतात. उदा० - 

ओषधय: संवदन्ते सोमेन सह राज्ञा । या अधेर्चेचा क्रम- 
मालापाठ पुढीलप्रमाणे - 


आदीकडून अंताकडे अंताकडून भादीकडे 


ओषघयः: सं राज्ञेति राज्ञा 
सं वदन्ते राज्ञा सह 
वदन्ते सोमेन सह सोमेन 
सोमेन सह सोमेन वदन्ते 
सह राज्ञा वदन्ते सं 
राज्ञेति राज्ञा समोषधय: 


कचेतील पदे क्रम, व्यृत्क्रम व संक्रम या पद्धतीने म्हणणे, याला 
पुष्पमाला म्हणतात. [ क. सं.- पं. सातवळेकर, १९५७] 


डर ,. द. भारतातील एक लोकदेव. आंध 
माढा कोंडा स्वामी प्रदेशातल्या नेल्लोर जिल्ह्यातील 


एका टेकडीवर याचे देऊळ आहे. या स्थानाच्या निर्मितीसंबंधी 

एक लोककथा प्रचलित आहे, ती अशी- शकि 
ब्राह्मणाचा एक मुलगा होता. तो आपली गुरे या हंगरावर 

चरायला नेत असे. एक दिवस तो संवगड्यांसमवेत इथ खेळत 


असता, त्याने एक दगड पायाने दूर केला. घरी परतल्यावर 


रात्री त्याला खूप ताप भरला. मध्यरात्री एक देव स्वप्नात 


येऊन त्याला म्हणाला. “ माझे नाव माला कोंडा स्वामी. तु 
मला लाथ मारून माझा अपमान केला. आहेस. म्ह र्‍न मी 
तुझ्या घरादारावर आपत्ती आणणार आहे. जर दुला सुरक्षित 
राहायचे असेल, तर त्या डोंगरावर माझे देऊळ बांध. ' 


मुलाने हे स्वप्न सकाळी घरातल्या व गावातल्या लोकांना 


सांगितले. मग सर्वांनी मिळून त्या देवाचे देऊळ बांधले. मुलाने 


भा यी सं ७ को के २ ् 
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ज्या दगडाला लाथ मारली होती, त्याच दगडाची मूर्ती करून 
देवळात स्थापण्यात आली. [द्र. गॉ. मॉ. हि. ] 


(इ. स. चे १५ वे शतक ) वंगालमघील 
मालाधर बव एक भक्‍तकवी. हा की. . जिल्ह्यातील 
कुलीन गावचा रहिवासी असून, जातीने कायस्थ होता. याला 
सुलतान हुसेन शाह याने गुणराज खां अशी पदवी दिली होती. 
मालाघरने भागवताच्या दहाव्या आणि अकराव्या स्कंघांचा 
अनुवाद केला आहे. हा ग्रंथ कृष्णविजय या नावाने सर्वपरिचित 
आहे. याला गोविदविजय असेही म्हणतात. 

मूळ भागवतात राघेचा आढळ होत नाही. पण प्रस्तुत कवीने 
गीतगोविदाचा आदर्श डोळ्यापुढे ठेवून आपल्या अनुवादात 
राघेला स्थान दिले आहे. 

कुृष्णविजय हे एक सुललित काव्य आहे. त्यात कवीच्या 
भक्‍्तहृदयाचा साक्षात्कार पदोपदी दिसतो. महाप्रभ्‌ चैतन्याने 
देखील या काव्याची प्रशंसा केली आहे. [बं. सा. सं. इ.; 
बं. उ. सा.; बं. सा. क.; हि.बें. ले. लि.] 


ह केरळ प्रदेशातील एक जात. या लोकांची 
मालापानकर वस्ती कालिकत जिल्ह्यात आणि बडवुरम, 
मंबड, अमसोम, रामचनपोष्टी, वंबडअमसोय, इ. ठिकाणी आढ- 
ळते. आम्ही नायरांचे वंशज आहो, असे हे सांगतात. 

या जातीतील मुली वयात आल्यावर त्यांची लग्ने करतात. 
विवाहात ताळी बांधण्याचा मुख्य विधी असतो. 

हे लोक वृक्ष व प्राणी यांची पुजा करतात. 

यांच्यांत बारा वर्षावरील मृताचे दहन करतात; परंतु 
आथिक संपन्नता नसेल तर मृताला पुरतात. त्यापूर्वी प्रेताला 
स्नान घालून नवे वस्त्र गुंडाळतात. हे लोक मृताशोच पंधरा 
दिवस पाळतात. शेवटच्या दिवक्षी मेजवानी असते. [ ट्रा. के. ] 


ठिनी शाक्‍तांची एक प्रमुख देवता. तंत्रसारात हिचे वर्णन 

1 पुढीलप्रमाणे आढळते- 

मालिनी हि भगवती मुल्यं ज्ञाकतरूपं बीजयोनिसंघट्टेन 

म्‌। 

अर्थ - भगवती मालिनी ही शक्‍तीचे मुख्य रूप होय. बीज- 
योनीसंघट्टाने ( ती ) सकल इच्छा पूर्ण करते. 

तंत्रसारातील हे वणन आणि अभिनवगृप्ताच्या तंत्रालो- 
कातील मालिनीचे वर्णन सारखेच आहे. सवे सिद्धी देणारे आणि 
सर्वे न्यून पूर्ण करणारे बीजयोनीसंघट्ट हे मालिनीचे स्वरूप आहे. 
[ नवभारत, ऑक्टोबर १९५९, जून, १९६० ] 


सा 


सालेर 


> एक वन्य जमात. यांची वस्ती मुख्यतः बंगालमधील 
माठर राजमहल टेकड्यांच्या परिसरात आहे. त्या भागाला 
दमन-इ- कोह्‌ असे म्हणतात. 

मालेरांमध्ये अनेक कुळे व गोत्रे आहेत. पण त्यांचा आपा- 
पसांत रोटीबेटी- व्यवहार होत नाही. मालेर पहाडिया लोक 
आपल्याला “ असल पहाडिया म्हणवून घेतात. 

हे लोक काळे, खुजे पण सशक्‍त असतात. यांचा चेहरा 
उभट गोल असतो. नाकपुड्या वाटोळ्या, ओठ जाड आणि 
हनुवटी व जिवणी प्रमाणवद्ध असते. डोळे मोठे व लांबट अस- 
तात. यांच्या स्त्रिया अंगाबांध्याने सुदृढ असतात. पुरुष चपळ 
असून, ते ताठपणे चालतात. 

यांच्यांतील स्त्री-पुरुषांचा पोषाख स्वच्छ असतो. हे लोक 
केसांची निगा चांगली राखतात. स्त्रिया केस पाठीमागे वांघ- 
तात, पण दोन मोठ्या बटा कानावर सोडतात. त्या घागरा 
आणि त्यावर साडी नेसतात; गळ्यात पोवळ्यांच्या विपुल 
माळा घालतात. पुरुषांना लाल रंगाचे पागोटे फार आवडते. 

पहाडियांची घरे टेकड्यांवर असून, ती काळजीपूर्वेक बांध- 
लेली असतात. झोपडीच्या मागील बाजूला प्रसंगी वाहेर पडण्या- 
साठी एक चोरदार ठेवलेले असते. त्यांच्या घराचे प्रवेश- 
दारही फार लहान असते. खाली बसून घरात प्रवेश करावा 
लागतो. घराभोवती मोठे अंगण असते. अंगणात भाजीपाला, 
मोहरी, तंबाखू इ. पिके हे घेतात. जनावरांसाठी निराळ्या 
झोपड्या बांधतात. भुतांचा उपसगं होऊ नये म्हणून घराच्या 
अंगणात एक मोठा बांबू पुरून ठेवतात. 

व्यवसाय- शिकार, दरोडेखोरी, लूटमार हे यांचे पूर्वीचे 
व्यवसाय होते. पण आता शिकार करणे हाच यांचा प्रमुख व्यव- 
साय बनला आहे. ओत्ग हा यांचा शिकारीचा देव आहे. 
शिकारीतला काही भाग ते या देवाला आणि ग्रामपुरोहिताला 
देतात. शिकार केलेल्या प्राण्याचे काही अवयव स्त्रियांनी खाता 
कामा नये, असा निर्बंध आहे. हा नियम मोडणाऱ्या स्त्रीछा बारा 
रुपयांपर्यंत दंड करतात. त्याचप्रमाणे शिकारी कुत्र्याला कोणी 
मारू नये, असाही यांचा एक नियम आहे. मांजराची हत्या 
केली, तर शिकार्‍्याला गुन्हेगार समजतात. या गुन्हेगाराला 
त्याचे प्रायश्चित्त म्हणून गावातील लहान मुलांना मीठ वाटावे 
ळागते. याशिवाय शिकारीसंबंधी आणखीही काही नियम 
याच्यांत रूढ आहेत. 
ं विबाहप्रथा-- माळेरांमध्ये प्रेमविवाह पुष्कळ होतात. या 
यन तिक मर्यादांचे उल्लंघन केल्यास त्यांना 
गा २. (अ ही किवा जातिबहिष्कृतही करण्यात येते. 

"हा समाजात यायचे असेल तर, त्यांनी 
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काही जनावरांचा वळी द्यावा लागतो. बळी दिलेल्या जनावरांचे 
रक्‍त त्यांच्यावर शिंपडले म्हणजे ते शुद्ध होतात. 

प्रत्यक्ष लग्नाचा विधी अत्यंत साधा असतो. मुलीचा बाप 
मुलीचा हात वराच्या हाती देऊन ' हिचा प्रेमाने सांभाळ करा' 
अशी वराला विनंती करतो. मग नवरा मुलगा आपल्या उजव्या 
हाताच्या करांगुलीने वधूला कुंकू लावतो. नंतर तेच बोट धरून 
नवरी मुलगी वराच्या घरी येते. 

मालेरांमध्ये बहुपत्निकत्वाची चाळ आहे. एखादा माणूस 
मरण पावला तर, त्याच्या स्त्रिया त्याच्या सख्ख्या किवा चुलत 
बंधूंच्या स्त्रिया होतात. मात्र प्रत्येकाला एकेकच स्त्री मिळते. 

मालेरांमध्ये पूर्वी नइया नावाचे पुरोहित होते. हे लोक आता 
आपले काम करीत नाहीत. देमानो लोकांना आता पौरोहित्य 
करावे लागते. 
व देवधर्म - मालेर पहाडियांचा पुनर्जन्मावर विश्‍वास आहे. 
€ पाप-पुण्य मानतात. यांचे नेतिक आचरण याच श्रद्धेवर अधि” 
ष्ठित असते. बेडो हा यांचा हा प्रमुख देव असून, ते याळा सूर्याचे 
रप मानतात. राक्षी, पोवगोसाई, द्वारगोसाई, कुलगोसाई ही 
त्यांच्या देवतांची नावे आहेत. या प्रत्येक देवाचे स्वत्तंत्र 
सण असतात. देवांच्यामूर्ती ह्ाकडाच्या असतात. दरवर्षी सण 
झाला, की जून्या देवतामूर्ती विसाजित करून हे नवीन देवता" 
मूर्ता वनवितात. हे लोक देवाला कौल लावतात. त्यांचे सटाणी 
व चेरिन असे दोन प्रकार आहेत. पहिल्या प्रकारात बेलाच्या 


पानावर रक्‍त शिपडण्यात येते आणि दुसऱ्या प्रकारात लंब” 
काच्या गतीवरून भाकित करतात. 


मालेरांना नृत्याची आवड 
नृत्य करीत नाहीत. नत्याच्य 
विलेली दारू पितात. यांची 
एक नृत्यांगण असते. 


यांच्यांतील अविवाहित तरुण-तरुणी सामुदायिक शय्यागृहा" 


की पतात, मुलांसाठी व मुलींसाठी निरनिराळी शाय्यागृह 


ी- मतिकप्रथा यांच्यांत मृतांना पुरतात. पण देमानो पुची 
हताचे प्रेत एका 


तात आणि या गावाबाहेरील झाडाखाली ठंव- 
ते असे सां डाच्या डहाळ्या टाकतात. या संबंधात - 
त डि ेमातोची भुते फार घोकेबाज असतात 
लना पुरले तर _ गावातल्या लोकांना ही भुते फार 
ली प् डड पिन रोगाने आणि लान 
टाकून देतात. ' त्याचीही प्रते न पुरता झाडाखाली जंग 
नैसागिक मृत्यूने मेलेल्य 


फार असते. पण हे परक्यांसमीर 
1 वेळी हे लोक धान्यापासून बर्न" 
नृत्ये मिश्र असतात. प्रत्येक खेडयात 


ल्या माणसाचे प्रेत खाटेवर घालून 


वबंड सातवा 


स्मज्षानात नेतात आणि खाटेसह पुरतात. नंतर त्या जागेवर 
एक दगड ठेवतात. मेलेला माणूस टोळीचा नायक असेल तर, 
त्या जागेवर एक खोपटे वांधतात आणि त्याच्या भोवती एक 
कुंपण घालतात. अंत्यविधीनंतर सतत पाच दिवस त्याच्या मांड- 
लिकांना आणि नोकरांना जेवणावळी द्याव्या लागतात. एका 
वर्षांच्या अथेरीस आणखी एक मोजन द्यावे लागते. [ ई. टी. 


डाल्टन-इं. स्ट. पा., प्रे. एप्रिळ १९६० ] 


रर दक्षिणेतला एक पर्वत. एक सुंदर पर्वत असे याचे 
माल्यवान दर्णन रामायणात आढळते ( ५. २५. ८० ) 
या पर्वेतावरूनच हनुमंताचा पिता केसरी हा गोकणं पर्वेतावर 
जात असे. रावणाला मारून परत येत असताना रामचंद्राने हा 
पर्वत सीतेला दाखविला होता, असा याचा उल्लेख रघुवंशात 
( १३.२६ ) आहे. 

हा पवेत दक्षिणेत असला तरी, त्याचे नेमके स्थान सांगता 
येत नाही. पुराणांन्वये या पर्वेताची रांग मेरूच्या पुर्वेला, 
नीलाच्या दक्षिणेला, निषाघाच्या उत्तरेला आणि इलावृतवर्षाच्या 
पश्चिमेला आहे. ही केतुमालाची सरहद्द असून, ती एक हजार 
योजने लांब पसरलेली आहे. चाक्षुष हा जलप्रवाह याच्या 
शिखरांवरून खाली आला आहे. याच्या शिखरावर कलिंगाम- 
धीळ अमरकंटक हे स्थान आहे, असा ब्रह्म पुराणात उल्लेख 
(२.१५.३८; १७.१८) आहे. 

पण श्री नंदलाल दे यांनी माल्यवान पर्वत म्हणजे तृंग- 
भद्रेच्या तटावरील आनेगुंदीचा पर्वेत मानला आहे, ते योग्य 
वाटते. त्यांनी त्याला स्फटिक-शिला हे नाव दिळे आहे. .__ 
पा या पर्वतावर रामलक्ष्मण राहिले होते. तिथे श्री रामचंद्राचे 
मंदिर असून, त्यात पद्मासनस्थ राममूर्ती आहे. त्या मूर्ती जवळच 
लक्ष्मण व हनुमंत यांच्याही मूर्ती आहेत. [ वा. रा. नोद विग 
भा.; पु. इ.; हि. ध.; स. भा. प्र. व.] 


मावची गुजरातमधील एक वन्य जमात. खानदेशातील 

वडांग आणि सोनगड या भागातही या लोकांची 
वस्ती आढळते. बायको मिळविण्यासाठी यांना भावी सासऱ्याच्या 
षरी चाकरी करावी लागते. या चाकरीच्या मुदतीत विवाह- 
संस्कार झाला नसला, तरी विवाहेच्छू वर व ती मुलगी पति- 
पत्नींच्या नात्याने वाग शकतात. हे लोक मांसभक्षक असून, 
यांना गोमांसही चालते. यांचा भुताखेतांवर फार विश्वास असतो. 
अस्थंबा, गौळीमाता, वाघदेव, इ. देवतांना हे भजतात. यांच्यांत 
मृतांना पुरतात. मृताला पुरताना त्याचे आवडीचे पदार्थही 
त्याच्याबरोबर पुरतात. [ रजःकण ] 


३५५ 


भास 


मापजी राजस्थानमधील देवपदाला पोचलेला एक संत. 

बागड भागात याचे बरेच अनुयायी असून, ते याला 
विष्णूचा कलंकी अवतार मानतात. दक्षिण राजस्थानमधील 
डुंगरपूरजवळ असलेल्या साबळे या गावी मावजीचे मंदिर आहे. 
त्या मंदिरात याची चतुर्भूज मूर्ती असून, हातांमध्ये शंख, चक्र, 
गदा व पद्म ही आयुधे आहेत. मूर्ती अश्‍वारूढ आहे. मावजीची 
काही पदेही उपलब्ध असून, ती त्याच्या अनुयायांच्या नित्य 
पाठात असतात. या पदांची भाषा हिदी व बागडी अशी मिश्र 
आहे. [ मरु-भारती, जानेवारी १९५८] 


विन द. भारतातील एक जात. या लोकांची वस्ती केरळ 
साविठन प्रदेशातील कन्ननोर जिल्ह्यात आणि वयकर,पडचूर, 
थाडिकडनू या भागात आढळते. हे शरीराने बळकट व कुरळ्या 
केसांचे आहेत. हे तुळू व तमिळ अशी मिश्न भाषा बोलतात. 

यांच्या पूर्वपरंपरेसंबंधी फारशी माहिती उपलब्ध नाही. 
तुलुमन व चिंगटटन असे यांचे दोन पोटभेद आहेत. पूर्वी हे 
कंदमुळे व फळे शोधीत व शिकार करीत भटकत असत; पण 
आता एका जागी राहून टोपल्या विणण्याचे व मजुरीचे काम 
करतात. शिकार आणि मध गोळा करणे हेही यांचे व्यवसाय 
आहेत. यांच्यापैकी काहीजण माहुताचे काम करतात. 

विवाहप्रथा -यांची लग्ने वडीलघारी मंडळी ठरवितात. 
विवाहसमारंभ वधूगृही होतो. हुंडा आणि देज या दोन्ही पद्धती 
यांच्यांत रूढ आहेत. 

यांच्यांत जातपंचायत आहे. पंचायतीच्या प्रमुखाला चिंगत 
असे म्हणतात. जातीतील सवे लोक याच्या आज्ञा पाळतात. 

हे निसर्गपूजक आहेत. यांच्यांत पितृसत्ताक कुटुंबपद्धती व 
वारसापद्धती प्रचलित आहे. 

मतिकप्रथा - हे लोक मृताला दक्षिणेकडे डोके करून पुरतात. 
सुतक किती दिवस पाळावे, यासंबंधी निश्‍चित नियम नाहीत. 
पण सुतकाची साधारण मर्यादा सात ते पंधरा दिवसांची असते. 


[ट्रा. के.; का. ट्रा. स. न्य 


वर्षांचा १२ वा भाग. मासं हा सामान्यपणे ३० दिवस 
समास व ३० रात्री इतका असतो. त्याच्या पूर्वार्धाला शुक्‍ल 
किवा शुद्ध पक्ष आणि उत्तरार्धाला कृष्ण किवा वद्य पक्ष म्हण- 
तात. शुक्ल पक्षाच्या होवटी पौणिमा व कृष्णपक्षाच्या देवटी 
अमावास्या येते. हे दोन दिवस महत्त्वाचे समजले जातात. प्रत्येक 
महिन्याच्या पौणणिमिनंतर ८ वा दिवस एकाष्टका या नावाने 
महत्त्वाचा मानीत. वैदिककांळी माघपौणिमेनंतरचा आठवा 
दिवस विशेष महत्त्वाचा समजला जाई. त्या दिवशी अष्टका 


सास 


नावाचा विधी करीत. या दिवशी जूने वर्षं संपून नवे वर्षं सुरू 
होत असे. 
अमान्त व पूणिमान्त अश्ली दोन प्रकारची मासगणना चालू 
होती व आजही आहे. दक्षिण भारतात अमान्त मास व उत्तर 
भारतात पूणिमान्त मास रूढ आहे. 
चैत्र, वेश्याख, इ. नक्षत्रांवरून पडलेली मासनामे सांप्रत रूढ 
असून, ती ब्राह्मणकाळी सुरू झाली. त्यापूर्वीची मासनावे अशी- 
(१) मधु, (२) माधव, (३) शुक्र, (४) शुची, (५)नभ, 
(६) नेभस्य, (७) इष, (८) ऊज, (९) सह, (१०) सहस्य, 
(११) तप आणि (१२) तपस्य. 
वेदिक वाडमयात चांद्र मास व ३६० दिवसांचे वर्षे यांचा 
वास्तवाशी मेळ घालण्याचा प्रयत्न केलेला दिसून येतो. त्यासाठी 
वेदिकांनी ३०, ३५, ३६ असे दिवस जास्ती धरून पाहिले 
होते (क्र.. १.२५.८; ऐ. ब्रा, १.१२; श. ब्रा. ४.३.१.५). 
सौर व चांद्र या मासांचा मेळ घालण्यासाठी एक महिना 
अधिक मास म्हणून घेतला पाहिजे, हे वैदिकांना त्या काळी 
कळून चुकले होते (ते. सं. ५.६.७.१; काठक सं. २१.५). 
या अधिक मासाला वाजसनेय संहितेत (७.३०) अंहसस्पती, 
ते. संहितेत (१.४.१४.१) संसर्पे व अथवंवेदात (५.६.४) 
सनिस्नस अशी नावे दिली आहेत. 
वर्षातली पूजा, व्रते, दाने, स्नाने, इ. धमकृत्ये आणि सणवार 
या गोष्टी मासांना धरूनच सांगितलेल्या आहेत- 
विविध धर्मंपंथातली मासनामे अशी - 
जेन मास -(चेत्रादी क्रमाने ) वसंत, कुसुमसंभव, निदाघ, 
दानविरोधी, अभिनंद, सुप्रतिष्ठा, विजया, प्रतिवर्धन, श्रीयान, 
शिव, शिशिर व हेमवान. 
पारशी महिने - फरवर्दी, आदिवेहस्त, खुर्दाद, तीर, अमर- 
दाद, शेहरेवार, मेहेर, आबान, आजूर, दय, बह्‌्मन, इस्पिदर. 
मुसलमानी महिने - मोहरम, सफ्फर, रबी-उल्‌-अव्वल, रबी- 
उल्‌-आखिर, जुमादी-उल्‌-अव्वल, जुमादी-उल्‌-भाखर, रजब, 
शाबान, रमजान, शब्वाल, जीकाद, व जिल्‌-हिज्ज. 
ख्थिस्ती महिने - जानेवारी, फेब्रुवारी, माचे, एप्रिल, मे, जन, 
जुळ, ऑगस्ट, सप्टेंबर, ऑक्टोबर, नोव्हेंबर, डिसेंबर, 
मासभेद-- 
सूर्योदयापासून दुसर्‍या दिवक्लीच्या सुर्योदयापर्यंतचा दिवस 
तो सावन दिवस होय. अद्या तीस दिवसांचा जो महिना त्याला 


हर मास म्हणतात. सूर्याने एका राशीत प्रवेश केल्या दिवसा- 
कत पुढीळ राशीत प्रवेश करीपर्यंतचा जो महिना त्याला 
सरमास म्हणतात. शुक्ल 


चि क्लप्रतिपदेपासून अमावास्येअखेर जो 
होतो, त्याला चांद्रमास म्हणतात व अशिवनी नक्षत्रात 


३५६ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


चंद्राने प्रवेश केल्यानंतर सत्तावीस नक्षत्रे भोगून पुन्हा अशिविनीत 
प्रवेश करीपर्यंतचा जो महिना, त्याला नाक्षत्रमास म्हणतात. 
[वे. इं.; पुषुषार्थेचिन्तामणी; सं. मि.; पं. ज्यो. शा. ] 


पंढरपूर क्षेत्राचे दक्षिणद्वार म्हणून हे स्थान प्रसिद्ध 
मासनूर्‌ आहे. भीमा आणि पुष्पावती या नद्यांच्या संगमावर 
हे आहे. इथे सिद्धेश्वर नावाचे शिर्वालग आहे. यात्रेकरू प्रथम 
संगमात स्नान करून नंतर सिद्धेश्‍वराचे दर्शन घेतात. पंढरपूरच्या 
यात्रेला आलेले यात्रेकरू आवर्जून या क्षेत्राला जातात. [ पं. म. ] 


03 ७ 6 एक काम्य व्रत. कातिक पौणिमेला 
मासक्षपोणेमासी त्रत च, पारस करतात. व्रतविधी 
असा : कार्तिक महिन्यात चंद्र कृत्तिका व रोहिणी नक्षत्रांत अस 
ताना मिठाने एक वर्तुळ काढावे. त्याला चंदन लावावे. मग त्यांची 
पूजा करावी. याचप्रमाणे मार्गशीर्षात मृगशीषं आणि आर्द्रा 

नक्षत्रात चंद्र असतानाही त्याची पूजा करावी. अक्षाप्रकारे 
आदिवन मासाच्या पौणिमेपर्यंत ही पूजा करावी. ब्रताच्या,दिवशी 
हविष्यान्ञाचे नक्तभोजन करावे, सौभाग्यवती स्त्रियांना गूळ, 
मिष्टान्न भोजन, तूप, दुघ, इ. पदार्थ देऊन त्यांचा सन्मान करावा. 
उद्यापनाच्या वेळी एक जरीचे वस्त्र दान द्यावे. [ हि. ध. ] 


एक काम्य ब्रत. मार्गशीर्षापासुन या व्रताला प्रारंभ 
करून कातिक मासअखेर वारा महिने हे व्रत कर 
तात. या ब्रतात प्रत्येक महिन्यात अनुक्रमे पुढील पदार्थ दात 
द्यायचे असतात - मीठ, तूप, तीळ, सहा धान्ये, रंगीत किवा 

सुंदर वस्त्रे, गहू, जलपूर्ण पात्र, कापूरमिश्रित चंदन, लोणी, छतरी, 
साखरेचे वा गुळाचे लाडू व दिवे. उद्यापनाच्या वेळी गाय दीन 


द्यावी आणि दुर्गा, ब्रह्मदेव, सूर्य किवा विष्ण यांची पूजा करावी, 
असे सांगितले आहे. [ हि. घ.] १ 


मासत्रत 


वद्य 
रि एक तिथिब्रत. प्रत्येक महिन्याच्या व 
मासशिवरात्रित्रत तवी यी 
ह दशीला हे व्रत करतात. व्रत 

वारा वर्षे. ब्रतदेवेता शिव. या व्रताचा प्रारंभ आठविन, मा 
शीर्ष किवा माघ महिन्याच्या वद्य चतुर्दशीला करावा, 
सांगितले आहे. शिवलिंगाची पुजा, उपवास व जागर चि 
ब्रताचे प्रमुल विधी होत. शिवपूजा करताना क्षिवाभोर्वत 
दिव्यांची रोषणाई करतात. 

उद्यापनाच्या वेळी शिवरात्रीच्या आदल्या रात्री आचार्यांच्या 
घरी जाऊन ' आगच्छ मे गृहं तात कृतकृत्यं गृहं कुरू" या मगा. 
त्यांना निमंत्रण देतात. त्याचप्रमाणे शिवज्ञानी व तपोधन 


क्क 


खंड सातवा 


इतर अकरा ब्राह्मणांनाही बोलावतात. दुसऱ्या दिवशी सकाळी 
चल व अचल अशा दोन शिवलिगांना तुपाचे अभ्यंगस्नान, सुगन्ि- 
द्रव्यलेपन, पंचामृतस्तान आणि नंतर एक सहस्र, शंभर, पन्नास, 
भथवा पंचवीस' घागरी शीतोदकाने अभिषेक करतात. मग 
पुजा करतात. हे शक्‍य नसेल, तर रुद्रमंत्राने तिलाहुती देऊन 
हवन करतात व दक्षिणा देतात. इतर ब्राह्मणांना कुंभदान 
करतात. नंतर क्षमायाचना करून आशीर्वाद घेतल्यावर ब्रत- 
समाप्ती करतात. फल- मोक्षप्राप्ती. [ व्रतराज ] 


(१) एक जल्चर प्राणी. मासा हा समृद्धी आणि सुदैव 

मासा दग्रांचे प्रतीक मानलेला आहे. 

मोहेंजोदडो येथील संस्कृतीत मासा हा शिवाचे प्रतीक मानून 
त्याची पुजा करीत असत. तिथल्या लोकांनी आपल्या राशि- 
चक्रात मीन म्हणजे मत्स्य याचा अंतर्भाव केला होता. मत्स्य 
हा शिवाचा डोळा आहे, असेही ते लोक समजत. नंतरच्या काळा- 
तील स्कंद पुराणात शिवाला मीन किवा मीनांचा अधिपती असे 
म्हटले आहे. काम जिवंत झाल्यावर त्याने आसामातील मणि- 
कूट पर्वेतावर शिवाची मत्स्यरूपात स्थापना केली, असे कालिका 
पुराणात सांगितले आहे. प्रभास येथील क्रषितीर्थात तीन नेत्र 
असलेले मासे आढळत, असा उल्लेख स्कंद पुराणात आहे. प्राचीन 
काळी भारतातील अनेक राजघराण्यांचे व वंद्यांचे मत्स्य हे 
राजचिन्ह होते. नंतरच्या काळातील बिलव, एटकली, कावल, 
किलकिळ आणि परव यांनीही त्याचा राजचिन्ह म्हणून स्वीकार 
केला. मदुरेच्या पांडय राजांनी मत्स्यद्दय हे आपले राजचिन्ह 
मानले होते. त्यामुळेच त्यांना मीनवर कोन असे नाव मिळाले 
होते. त्यांचा राजवाडाही मत्स्याकृती बांधलेला होता. आह- 
दीच्या मत्स्य राजवंशाचेही हेच चिन्ह होते. 

मासा हा जननशक्‍्तीचे प्रतीक मानलेला आहे. कामदेवाच्या 
व्वजावर मासाच अंकित असतो. द. भारतातील होलेय जातीचे 
छोक नवदांपत्याळा नदीवर घेऊन जातात आणि वधूने विण- 
ल्ली चटई'पाण्यात सोडन काही मासे पकडतात. नवदांपत्य 
त्या माशांचा मुका घेते व त्यांना सोडून देते. काही वेळा त्यांतील 
एखादा मासा घरी नेतात आणि त्याच्या खवल्यांनी नवदांपत्याचे 
केपाळ शंगारतात. 

विष्णूचा अवतार म्हणून माझ्ाची अनेक वेळा पजा करतात. 
पभ्ना नदीच्या तीरावरील हिंदू स्त्रिया माघ शु. पंचमीला इलिशू 
माशाची पजा करतात आणि नंतर तो भक्षण करतात. तसेच 
नासिक प्रवृत्तीचे लोक तीर्थक्षेत्रात गेल्यावर पिठाचे लहान 
न हा गोळे करून व ते भूजपत्रात किवा कागदात गुंडाळून 
माशांना खाण्यासाठी नदीत टाकतात. त्या भूर्जपत्रावर किवा 


२५७ 


मासिक श्राद्ध 


कागदावर रामनाम लिहिलेले असते. ते रामनाम माशयांनी गिळले 
की, यात्रेकरूंना मोक्ष मिळतो, अशी समजूत आहे. 

मासा हा भाग्याचे प्रतीक मानलेला आहे. भूतपि्याचांची 
बाघा होऊ नये, म्हणून घराच्या भितींवर माद्याचे चित्र रेखाट- 
तात. शृंगेरी येथील माशांना संतुष्ट केले असता, त्वचारोग बरे 
होतात, अशी तिथल्या लोकांची समजूत आहे. 

मृताचा आत्मा माशाच्या शरीरात प्रवेश करतो, अज्ीही 
काही लोकांची समजूत आहे. गोंड लोक माणूस मेल्यावर आठव्या 
दिवशी नदीकिनारी जातात आणि मृताच्या नावाने पुकारा 
करतात. मग एक मासा पकडतात आणि मृताचा आत्मा साप- 
डला, म्हणून त्याला घरी आणतात. पंच द्राविड ब्राह्मण आणि 
जेन वगळून बहुतेक सर्व जाती-जमाती मासे खातात. [ रि. इं.] 

(२) मुलींचा एक खेळ. दोन किंवा अधिक मुली समोरा- 
समोर तोंड करून एकमेकोंपासून आठदहा हातांच्या अंतरावर 
बसतात. उजवे पाऊल डाव्या मांडीवर ठेवून त्या मांडी घालन 
बसतात. नंतर त्या उजव्या बाजूला पालथ्या निजतात. त्या 
वेळी त्यांचा आकार माशाप्रमाणे दिसतो. मग त्या तश्याच अव- 
स्थेत तोंडाने पकवा घालीत, सरकत सरकत समोरच्या मुलीच्या 
जागी जातात आणि पुन्हा परत आपल्या जागी येतात. याप्रमाणे 
हा खेळ चालू राहतो. त्या वेळी पुढील गाणे म्हणतात- 
किकोचे पात बाई को कौ। सागर मासा सूं सूं । १॥ 
पतंग फुगडी लालुंगा लालुंगा । त्रिबक थय्या खेळुंगा खेळुंगा ॥। 
सुसरी सासा सं स स स्‌ । सांगड माला सूं सूंस्‌सू्‌।। 
लसणीची कांडी काही सोलेता सोलेना । 
सवत माझो बोलेना बोलेना ॥ 
लसणीची कांडी सोललो सोललो । 
सवत माक्षी बोलली बोललो ॥ 

हा खेळ महाराष्ट्रात प्रचलित आहे. [ व्या. ज्ञा. को. ] 


3 (१) एक संस्कार. पाकयज्ञसंस्थांमध्ये हा 
मासिक श्राद्ध संस्कार अंतर्भूत आहे. हा श्राद्धविधी बरा- 
चसा दशंश्राद्वाप्रमाणे असून तो औपासनाग्तीवर करायचा असतो. 
अष्टका म्हणून जो संस्कार सांगितला आहे, त्याच्या प्रकृतिभूत हे 
मासिक श्राद्ध आहे, असे गृह्यसूत्रकारांनी मानलेले दिसते. 

मासिश्राद्ध असेही एक श्राद्ध असून, त्याला दशेश्राद्ध असेही 
म्हणतात. मासिश्राद्ध हे सांवत्सरिक श्राद्ध, महाल्य श्राद्ध अथवा 
नैमित्तिक श्राद्धे यांची प्रकृती आहे. 

मासिक श्राद्वात माता, पिता, मातामह्‌ व मातामहो अशी 
चारही पावणे घ्यायची असतात. पुरूरव आणि आद्रेव संज्ञक 
देवांच्यासाठी व पितरांतल्या प्रत्येक व्यक्तीसाठी एकेक अथवा 


मासिक भाद क्ट 


प्रत्येक पावेणासाठी एकेक असे ब्राह्मण बोलावतात. त्यांना क्षण 
दिल्यानंतर औपासनाग्नीजवळ बसवून अग्निमुख सुरू करतात. 
अन्वाघानामध्ये पितृमन्तसोम, अंगिरस्वंत यम, इ. सोळा देवतांचा 
निर्देश करतात. प्रत्येक ब्राह्मणाला एकेक याप्रमाणे अध्यंपात्रे 
मांडून प्रोक्षणीच्या विधीने त्यांमध्ये पाणी भरून ठेवतात. ब्राह्म- 
णांना स्वस्थानी वसवून त्यांची पूजा करतात. पूजेसाठी देवांना 
यवोदक आणि पितरांना तिलोदक घेतात. मग अग्निमुखातील 
विधीप्रमाणे प्रधानहोमापर्यंतचे कर्म करतात. सिद्ध चरूने अन्वा- 
धानोक्त देवतांसाठी आहुती देतात. पार्वणातील प्रत्येकासाठी 
आाज्याच्या आहुती देतात. कव्यवाहन अग्नीसाठी स्विष्टकृताची 
आहुती देऊन प्रणीताविमोकापर्यंतचे कर्म करतात. घरात तयार 
केलेल्या अन्नाने ब्राह्मणांना भोजन घालतात. ते जेवीत असता 
अभिश्रवण सूक्त म्हणतात. मग दशंश्राद्वाप्रमाणे पिंडदान कर- 
तात. पिंडांची पुजा करावी, असाही एक पक्ष आहे. शेवटी 
पितरांचे तर्पण करतात. 

दशंश्राद्वाप्रमाणे मासिक श्राद्ध अमावास्येच्याच दिवशी केले 
पाहिजे, असे नाही. ते कृष्णपक्षात केव्हाही करता येते. तसेच 
ते प्रत्येक महिन्यात केळेच पाहिजे, असेही नाही. इतर पाक- 
संस्थांतील विधीप्रमाणे एकदाच संस्कार म्हणून ते करतात. 
काहींच्या मते मात्र ते प्रत्येक महिन्यात केले पाहिजे. [ श्री. 
विद्याघरशास्त्री भिडे ] 

(२) मृताला उद्देशून पहिल्या वर्षात वपंश्राद्ध (द्वितीया- 
ब्दिक) करण्यापूर्वी प्रत्येक मासाचे एक याप्रमाणे बारा मासांची 
बारा आणि ऊनमासिक, त्रेपक्षिक, ऊनषाण्‌मासिक व ऊनाब्दिक 
अशी चार मिळून सोळा श्राद्धे करायची असतात. यांना मासिक 
श्राद्धे म्हणतात. आद्य मासिक ११ व्या दिवशी व पुढची मासिके 
मासाच्या प्रथम दिवशी करतात. ऊनमासिक व ऊनषाण्‌मासिक 
ही एक दोन किंवा तीन दिवसांनी कमी किवा तिसऱया भागाने 
कमी अद्या काळी करतात. त्रैपक्षिक ४५ दिवसांनी व ऊनमा- 
सिक १२ व्या दिवशी करतात. ऊनषाण्‌मासिक व ऊनाब्दिक 
हो मृत्युतिथीच्या पूर्वदिवशी करतात. ही सगळी मासिक श्राद्धे 
निश्चित काळी करणे शक्‍य न झाल्यास ती ऊनाब्दिक श्राद्वा- 
बरोबर करतात. जोवर मासिक श्राद्धे पुरी झाली नाहीत, 
तोवर घरात मंगल कार्य करू नये, असे सांगितले आहे. तसे 
करणे अपरिहार्य ठरल्यास त्या आधी सगळी मासिक श्राद्धे 
अपकर्षाने एकाच दिवशी करून तो प्रत्यवाय दूर करतात. 
भाला मासिकनिवृत्ती असे म्हणतात. [ ध. सि. ] 


मासोपवासजञत एक काम्य व्रत. हेन्रत यती, वानप्रस्थ किवा 
विधवा स्त्री यांनी करायचे असते. गृह्‌- 


भारतीय संस्कृतिकोडदा 


स्थाला मात्र त्याचा निषेध सांगितलेला आहे. ब्रतविघी असा - 

गुरूची आज्ञा घेऊन आठवन शुद्ध एकादशीला उपवास सुरू 
करावा. एक महिना उपवास करावा. या कालात प्रत्येक दिवशी 
विष्णूची पंचोपचारांनी त्रिकाल पूजा करावी. देवालयातच 
राहावे. विष्णुसंक्निय झोपावे. दिवसभर विष्णुस्तुतिपर मंत्र 
म्हणावे. त्याचे ध्यान करावे. संयमाने राहावे. द्वादशीपासून 
पुढे तीस दिवस ब्राह्मणभोजन घालावे. उद्यापनाच्या वेळी 
विष्णूची पुजा करून तेरा ब्राह्मणांची यथाशक्ति संभावना 
करावी. नंतर विष्णूची सुवणंमूर्ती करून ती पलंगावर ठेवावी. 
तो पलंग त्या मूर्तीसह दान द्यावा. 

नारदपुराणान्वये हे व्रत आपाढ, श्रावण किवा भाद्रपद 
यांपैकी कोणत्याही एका महिन्यात केळे तरी चालते. या पुरा” 
णात या ब्रताचा कालावघी तेरा वर्षे सांगितला आहे. फल 7 
विष्णुलोकप्राप्ती. [ हि. ध.; व्रतराज ; नारदपुराण ] 


माहाराज्य एक वैदिक शासनव्यवस्था. माहाराज्य म्हण 

_____ मोठ्या राजाचे ऐश्‍वये. काही लहान लहान राज्य 
एकत्र होऊन त्यांचे माहाराज्य वनत असे. या शासनव्यंवस्थंत 
सवे राज्यांना समानाधिकार असे. सर्व राजे एकत्र बसून 
करीत. ऐतरेय ब्राह्मणाच्या आठव्या पंचिकेतील दुसऱ्या, तिसऱ्या 
आणि चोथ्या अध्यायांत माहाराज्याचा अनेकवार उल्लेख 
आठला आहे. राज्यापेक्षा माहाराज्याचे ऐश्वर्य मोठे, असे 
म्हटले आहे. [वे. सा.; म. ज्ञा. को. ] 


माहिमसमुद (१६१ ३-१६८३ इ. स.) एक जैन का 

प कवी. याचा जन्म आग्रा शहरात श॑ 
याने वयाच्या बाविसाव्या वर्षी इवेतांबर पंथाची दीक्षा घेत 
नंतर त्याला जिनसमुद्रसूरी असे नाव मिळाले. याने टिंदी 
राजस्थानी भाषेत विपुल ग्रंथरचना केली आहे. त्या ग्रंथात 
तत्त्वप्रबोध नाटक, वैद्याचतामणी चौपाई अथवा समुद्रम " , 
सिद्धान्त, इ. ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. वैराग्यशतकावर याने संत हे 
सिद्धी मणिमाला नावाची संस्कृत व हिंदी या दोन्ही भाषांम 
टीका रचली आहे. या व्यतिरिक्त याची दोकडो स्फुट ध्द 
राजस्थानी भाषेत आहेत. [ हि. सा. २] 


माहिया पंजाव प्रदेशातील लोकगीतांचा एक प्रकार" भर 
लोकगीतांमधून शंगाररस आणि करुणरस या 

ळते. शृंगारातही विरह शंगार अधिक प्रमार्णा( 

आढळतो. ही लोकगीते सामान्यपणे तीन ओळींची अ 


आणि पहिल्या पंकतीतच संपूर्ण पदाची पादचंभूमी सांगितलेल 


चित्रण आढ 


न्य 


ववंड सातवा ३५९ 


असते. कमी शब्दांत अधिक आशय व्यक्‍त करणे, हा या लोक- 
गीतांचा विश्षेष आहे. ट 

पंजाबात गायली जाणारी ही गाणी प्रथम हीर आणि रांज्ञा 
या प्रणयी युगुलाशी संबंधित असावी. माहिया या पदाचा 
संबंध महिषी या शब्दाशी आहे. माहिया म्हणजे म्ही 
चारणारा. लोकगीतांतील रांझा हा नायक प्रथम हीरच्या घरी 
म्हणी चारण्यासाठीच राहिला होता. त्यावरूनच या गीत- 
प्रकाराला माहिया हे नाव मिळाले असावे. 

माहिया पदांची तुलना कुमाँऊ प्रदेशातील भगनौल या गीत- 
प्रकाराशी केली जाते. त्या गीतांना टप्पा असेही म्हणतात. 
[ हि. सा. को.; कु. लो. सा. ] 


एक प्राचीन अनुलोभ जात. क्षत्रिय पुरुष आणि 
माहिष्य दवय स्त्री यांची ही संतती होय (गौतम. ४-२०) - 
सह्याद्रिखंडात यांना उपनयनाचा अधिकार असल्याचे सांगितले 
असून, हे शकुन सांगून व भविष्य वर्तवून आपला उदरनिर्वाह 
करतात, असे म्हटले आहे. सूतसंहितेत त्यांना अंबष्ठ असे 
म्हटले आहे. डॉ. दत्त यांच्या मते माहिष्य हे शुद्ध केवत असून, 
शेती हा त्यांचा व्यवसाय आहे. [ हिं. ध-] 


महाराष्ट्र राज्यातील कोल्हापूर जिल्ह्यामधील चंदगड 

ही तालुक्‍यात भरणाऱ्या लहान मोठ्या यात्रांना माही हें 
सामूहिक नाव आहे. या यात्रा प्रामुख्याने माघ महित्यात भर- 
तात. म्हणूनच यांना माही है नाव मिळाले असावे. काही 
ठिकाणी या वेळी पशुबली देण्याची प्रथा आहे. ही जत्रा रवळ- 
नाथाच्या उद्देशाने माघ पौणिमेच्या आसपास चार-पाच दिवस 
चालते. या यात्रेला एक विदिष्ट परंपरा आहे, ती अशी - 
उत्सवाच्या दिवशी रवळनाथाचा पुजारी मुंडन करतो. दुपार- 
पर्यंत नाथाची पूजा-अर्चा होते. नंतर प्रदक्षिणा असते. प्रदक्षिणे- 
साठी देवाची उत्सवमर्ती पालखीत ठेवून मिरवणूक काढतात, 
पालखीच्या मागे पुजारी चालत असतो. या वेळी त्याच्या 
डोक्यावर एक चांदीचे ताट असून, त्यात एक मोठा पेटलेला 
काकडा असतो. ताटाखाली चुंबळ असत नाही. पुजारी हाता- 
तल्या तलवारीने ताटाचा तोल सावरतो. प्रदक्षिणा संपवून मंदि- 
रात जाताना मंदिराच्या पायऱ्यांवर झोपलेल्या भक्तांना ओलां- 
डून जायचे असते. [ श्री. पु. वा. जोग - अमत, जून १९६२] 


इय जात. या लोकांची वस्ती गुजरात 
ही माहीय नावाच्या क्रषीचे 
घेड जातीतील काही 


एक क 

माहीय एक तत्ृव्य ज 
प्रदेशात आढळते. ' आर 
वेंशज आहो, ! असे हे सांगतात. सांप्रत 


माहूर 


लोक हे नाव धारण करू लागले आहेत. यांच्यापैकी जे विण- 
काम करतात, त्यांना वणकर असे म्हणतात. हे लोक कोळी 
किवा कुणबी या लोकांप्रमाणे दिसतात; पण वर्णाने जरा अधिक 
काळे असतात. मृत पशूंची कातडी काढणे व जाडेभरडे कापड 
विणणे हे यांचे परंपरागत उद्योग होत. काही लोक आता 
शेंतीही करतात. 

४ आचाय, बावा, चौहान, घोलकिया, गोसाई, महंत, राणा, 
वघेला, भेरविआ या नावांची कुळे या जातीत आहेत. एकाच 
नावाच्या कुळांतील लोकांमध्ये विवाह होत नाहीत. 

विवाहप्रथा - यांचा लग्नसमारंभ इतर जातींच्या सार- 
खाच असतो. लग्नाच्या वेळी वधू-वरांच्या वस्त्रांच्या गाठी 
मारून त्यांना अग्नीभोवती पाच प्रदक्षिणा घालायला लावतात. 
व त्यांच्यावर अक्षता टाकतात. ही दोन्ही कामे गरोडा नावाचा 
पुरोहित करतो. हे हस्तिदंती बांगड्या विवाहचिन्ह म्हणून 
वघूच्या हातात घालतात. व 
हे जातप्रमुखाला मेहतर म्हणतात. सांप्रत त्या नावाऐवजी 
पटेल हे नाव वापरतात. 
म्तिकप्रथा - यांच्यांत मृतांना पुरतात किंवा जाळतात. 
बाराव्या दिवशी एका खाटेखाली चौदा मडको ठेवून ती खाट 
वस्त्राने झाकतात. मग तिची पुजा करतात..नंतर साताचा पिंड' 
करून त्याचीही पूजा करतात. पूजेनंतर पिंडाचे चार भाग करून 
ते नदीत किंवा तळ्यात टाकतात. पाहा - धेड. [ सुरत गॅझे [ 


पाहुही अनी, अरा कव मुक शहराच्या पुर्वेला 
हे. इथे कृष्णा आणि वेण्णा 
या नद्यांचा संगम झालेला आहे. कन्यागतात इथे मोठी यात्रा 
भरते. संगमाच्या ऐलतीरावरील वस्तीला संगम माहुली आणि 
पैलृतीरावरील वस्तीला क्षेत्रमाहुलळी अशी नावे आहेत. पेश- 
वाईतले प्रसिद्ध न्यायाधीश रामशास्त्री प्रभुणे हे क्षेत्र माहुली 
या गावाचेच होत. इथे संगममाहुलीला छत्रपती शाहू यांची 
समाधी आहे. त्यांच्या समाधीपुढेच त्यांनी पाळलेल्या कुत्र्याचीही 
समाधी आहे. याव्यतिरिक्त अन्य अनेक समाध्या इथे आहेत. 
सातारा शहराची ही स्मशानभूमीच आहे. 
इथे कदंब देवीचे एक प्रसिद्ध मंदिर आहे. हा गाव पूर्वी 
दशग्रंथी विद्वान ब्राह्मणांचा गाव म्हणन प्रसिद्ध होता. [ सातारा 
गॅझे.; वि. मु. रा. प.; स. भा. प्र. व. ] 


माहूर एक पुण्यक्षेत्र. पुर्वीचे नाव मातापूर. त्याचाच अपभ्रंक्ञ 
माहूर असा झाला आहे. ही माता म्हणजे जमदग्नीची 
भार्या रेणुका ही होय. हे स्थान महाराष्ट्रात मराठवाडा आणि 


माहूर 


७ 
विदर्भ यांच्या सीमेवर आहे. ते नांदेड जिल्ह्यात किनवट तालु- 
क्यात येते. हे गाव डोंगराळ भागात ससुद्रसपाटीपासूंन २५०० 
फूट उंचीवर आणि अगदी आडवळणी आहे. तिथे जायला अजूनही 
प्रवासाच्या नीटशा सोयी नाहीत. 

सांप्रत माहूर हे लहानसे खेडे असले तरी, पुरातन काळी हे 
मोठे नगर असावे, असे आजूबाजूस कित्येक मेल विखुरलेल्या 
नगरवस्तीच्या अवशेषांवरून अनुमानिता येते. देवीच्या साडेतीन 
पीठांतील मूळपीठ, दत्तात्रेयाचे शयनस्थान आणि क्र्रषिमुनींचे 
तप:स्थान असे, याचे ; ण 

अनेकांगी माहात्म्य 
असल्यामुळे माहूर 
क्षेत्रात भिन्न 
पंथाच्या यात्रेकरूंची 
नेहमीच वदंळ 
असते. 

इथले महत्त्वाचे ४| 

स्थान म्हणज रेणु- 19. 
केचे मंदिर होय. हें ॥ 1 1 

मंदिर डोंगरावर उंच ॥। 

जागी बांधलेले आहे. | 
रेणुका ही इथल्या पि 
शक्‍्तिपीठाची अधि- '|! 


ष्ठात्री देवता. देवी '॥॥ 
जगदंबा हिच्या 
स्वरूपाशी ती एक- 
जीव झालेली आहे. 
रामानंदाच्या एका स्तोत्रात तिचे माहात्म्य वणिले आहे, ते असे- 
वंदिली म्या अहो वंदिली निजसत्ता भवानी । 
सातापुरवासिनी भवानी वंदिली ।। 
मातापुरी मूळपोठी अंबिका । सगुण रूपे प्रकटली भवानी । 
पिंजाळे मवाळे चरणतीथ हे स्नाने जाती पातके भवानी । 
सिहाद्री पवती राहुनी भक्ता प्रतिपाळिसी भवानी । 
सुरवर मुनिजन स्तविती तुजला महिमा न वर्णवे भवानी । 
रामानंद पुण बोधे चरण तुझे वंदितो भवानी । 
या रेणुकेळा एकवीरा असेही म्हणतात. हिचे मंदिर गावा- 
लगतच्या गिरिशिखरावर आहे. वर चढण्यासाठी हजार-दीड 
हजार पायर्‍या बांधलेल्या आहेत. मंदिराचे वास्तुशिल्प प्राचीन 
ण याया सिल रेणुकेची मूर्ती नसून तिचा तांदळा 
आ ह शात आकार दिलेला असून, त्यावर 
1 आहे. तिच्या बैठकीवर सिंह कोरलेला 


रेणुकादेवी - माहूर 


२३६० 


भारतीय संस्कृतिकोदश 


आहे. हे देवीचे ध्यान भव्य आणि उग्र दिसते. रेणुकेच्या शेजा- 
रीच महालक्ष्मी व तुळजाभवानी यांची दोन ल्हानशी मंदिरे 
आहेत. दक्षिणेच्या वाजूस काही पायऱ्या उतरून गेल्यानंतर 
परशुरामाचे मंदिर लागते. त्यात परशुरामाची ओबड घोबड 
मूर्ती आहे. रेणुकेच्या पूर्वेस २ ते ३ मैल अंतरावर दुसर्‍या 
एका गिरिशिखरावर दत्तात्रेयाचे स्थान आहे. त्याला दत्तरिखर 
म्हणतात. मूळ मंदिर अगदी लहान असून, ते मुकृंदभारती या 
महंताने इ. स. १२१९ मध्ये बांधले. त्याचा जीर्णोद्धार आणि 
विस्तार सखन शालिवाहन याने इ. स. १६२४ मध्ये केला. 
त्यात दत्ताची एकमुखी मूर्ती आहे. दत्तशिखरावरील हे पठार 
प्रशस्त असून, त्यावर अनेक मंदिरे, समाधि-स्थाने, ओवऱ्या व 
मठ आहेत. हे दत्तस्थान शंकराचार्यांच्या परंपरेतील भारती 
गोसाव्यांच्या ताब्यात आहे. या दत्तस्थानाला औरंगजेवाकडून 
४०हजारांची जहागीर मिळाली होती, हे विशेष होय. 

दत्तशिखराच्या परिचिमेस एका मैलावर अनसूयेचे मंदिर व 
अत्रीक्रषीच्या पादुका आहेत. दत्तमंदिरावासून जवळच उता” 
रावर सर्वेतीर्थ नावाचे एक कुंड आहे. हे परश्षरामाने निर्माण 
केले आणि याच्या काठी आपली माता रेणका हिची अंत्यक्रिया 
केली, अशी कथा आहे. र 

गावापासून डोंगरपायथ्याकडे जो रस्ता गेला आहे, त्याच्या 
डाव्या कडेला संत विष्णुदासांचा मठ आहे. हे रेणुकेचे परम 
भक्त होते. अल्किडच्या काळात विदर्भ व मराठवाडा या 
भागात रेणुकेची उपासना त्यांनीच पुनरुज्जीवित केली. त्यांचा 
शिष्यपरिवार त्या भागात सवंत्र पसरलेला आहे. बरीच वप 
माहूर येथे राहून त्यांनी परमार्थसाधना केली. 

विष्णुदासांच्या मगाजवळच मातृतीर्थ आहे. रेणुकेचे वास्तव्य 
त्या जागी होते, असे सांगतात. या मातृतीर्थाला लोक 
मोवाळे किंवा मावळा तलाव असे म्हणतात. हा एक विस्तीण 


तराव आहे. ज्यांना गुजरातमधील मातृगयेला जाणे शक्‍य नर्सल/ 


ते लोक या मातृतीर्थावर मातृश्राद्ध करतात. मातृतीर्थाच्या पर्टि 
सरात रेणुकेची दहन क 


व हनभूमी आहे. तिथे मलजझरी, कमलतीर्थ आणि 
अमृतकुड ही तीर्थे आहेत. म 
सुप्रसिद्ध दत्तोपासक दासोपंत यांनी एका तपाहून अधिर्क 
काळ या ठिकाणी तप:साधना केली आणि दत्तात्रेयाने त्यांना 
इथ साक्षात दर्शन दिले, असे म्हणतात. 

माहूर हे महानुभाव संप्रदायाचेही एक प्रमख क्षेत्र आहे. 
रत्तात्रय हे आपल्या संप्रदायाचे मूळ आहे, अशी महानुभावांची 
अडा आहे. चक्रधरस्वामींचे परमगुरू चांगदेव राऊळ यांन 
माहुर येथे दत्तात्रेयापासून ज्ञानशक्‍तीचा स्वीकार केला. त्य़ा” 
रुळ महानुभावांच्या वाडमयात माहूरचा महिमा श्रद्धेने गार्यि” 


खंड सातवा 


छेला आढळतो. महानुभावांचे इथले दत्तस्थान देवदेवेश्‍वर या 
नावाने ओळखले जाते. सुमारे सातशे वर्षांपूर्वी भास्करभट्ट 
बोरीकर या महानुभाव कवीने हे स्थान आपल्या ताब्यात घेतले. 
तेव्हापासून आजतागायत त्यांच्याच परंपरेतला माणूस या 
क्षेत्राच्या गादीवर असतो. प्रतिवर्षी इथे दत्तजयंतीची मोठी 
यात्रा भरते. ती पाच दिवस चालते. या काळात अनेक यात्रेकरू 
नवस फेडण्यासाठी इथे येतात. 
माहूरच्या पुरातन अवशेषांत माहूरगड हा महत्त्वाचा आहे. 
हा गड ५०० फूट उंचीच्या पहाडावर आहे. मध्ययुगात हा गड 
दुगंम समजला जात असे. त्याच्या तीन बाजू दुलंघ्य असून, सोपी 
असलेली उत्तर बाजू बांधून काढलेली आहे. ती तटवंदी अजून- 
ही उभी आहे. [आ. दे. आ. दै.; मातापूरची जगन्माता. क्षेत्र 
माहूर-श्री. दा. शं. जोशी, पुरुषार्थ, ऑक्टो-तोव्हें. १९६३ ] 


च एक यात्रास्थान. हे गाव महाराष्ट्र राज्याच्या जळ- 
माहेजी गाव जिल्ह्यातील पाचोरे तालुक्‍यात आहे. मध्य 
रेल्वेच्या मुंबई-दिल्ली मार्गावर माहेजी नावाचे स्टेशन असून, 
तिथून तीन मैलांवर चिंचखेड येथे ही यात्रा पौष पोणिमेला 
भरते. या जिल्ह्यातील ही एक प्रसिद्ध यात्रा आहे. 

ही यात्रा भरण्याचे मूळ कारण सांगतात, ते असे - सुमारे 
तीन शतकांपूर्वी माहेजी नावाची एक स्त्री होऊन गेली. ती 
जामनेरजवळ असलेल्या हिरवी नामक गावात एका तिलोली 
कुणबी कुळात जन्मली. सासू-सासर्‍यांच्या जीवघेण्या जाचाला 
कंटाळून ती घरातून पळून गेली आणि योगिनी बनली. तोरण- 
माळच्या एका साधूने तिला दीक्षा दिली. नंतर ती यात्रा करीत 
देशभर भटकली. त्यामुळे तिचा महिमा इतका वाढला, की 
तिच्या हयातीतच लोक तिला नवस करू लागले. अखेर ती 
चिचखेड्याला स्थायिक झाली. तिथे ती बारा वर्षे राहिली 
भाणि नंतर तिने जिवंत समाधी घेतली. पुढे तिथे तिचे एक 
मंदिरही बांधण्यात आले. की 

पोवार घराण्यातील एका प्रमुखाच्या नवसाला माहेजी 
पावली म्हणून त्याने हिची यात्रा सुरू केली, असे सांगतात. ही 
यात्रा सुमारे एक महिनाभर चालते. [ स. जि.-जळगाव ] 


> एक प्राचीन जनपद. हे जनपद मही व नमंदा या नद्यां- 
म्रहूध च्या मधील प्रदेशात असावे. इथे राहणारे लोक माहिक 
म्हणून ओळखले जात. या जनपदाचा निदेश महाभारताचे 
भोष्मपर्व (९.४८), वायू पुराण (४५.१२० ), ड्‌ ठिकाणी 
आढळतो. अचेनाना, श्यावाश्‍व, तरंत, पुरुमीढ, इ. वैदिक क्रषी 
या जनपदात वास्तव्याला होते, असे म्हणतात. जमदग्नी हा 


३६१ 


भाहेइवरी 


या माहिकांचा पुरोहित होता. [भा. वब. इ.; ट्रा. ए. इं. ] 


माहेवर ज्वर प्राचीन काळी युद्धप्रसंगी वापरण्यात येणारी 

एक शक्‍ती. या ज्वराचा प्रयोग शिवाने कुष्णा- 
वर केला होता, असे भागवतात म्हटले आहे (१०.६३) . कृष्णाने 
या ज्वराच्या प्रतिकारासाठी वेष्णव ज्वराची निमिती केली. या 
वैष्णव ज्वराला तोंड देण्यास माहेश्‍वर ज्वर असमर्थ ठरला आणि 
तो आत्मश्ांतीसाठी तीन्ही लोकांत भटक्‌ लागला. परंतु त्याला 
कुठेही शांती लाभली नाही. अखेर अवंतीला येऊन क्षिप्रा नदीत 
स्नान केल्यावर त्याला श्ांती मिळाली. हे पाहून वेष्णव ज्वरा- 
नेही तसेच केले आणि तोही शांत झाला. या दोन्ही ज्वरांना 
क्षिप्रेने शांत केळे म्हणून तिला ज्वरघ्ती असे नाव पडले, अशी 
माहिती स्कंद पुराणाच्या अवंती खंडात दिलेली आहे. [ पु. इं. ] 


सं >. हीमारवाडी बनियांची एक पोटजात होती; पण 
वरा आता ती एक वेगळी जात वनली आहे. हे लोक 
मूळचे राजस्थानातील असले, तरी सांप्रत भारताच्या सर्वे भागांत 
जाऊन स्थायिक झालेले आहेत. मारवाडी किवा राजस्थानी ही 
त्यांची मुख्य भाषा आहे; पण निरनिराळ्या राज्यांत वसलेले 
माहेश्‍वरी लोक पंजाबी, गुजराती, मराठी, तेलगू, बंगाली, इ. 
प्रादेशिक भाषा उत्तम बोलतात. 

महेश या शब्दावरून माहेश्‍वरी हे नाव आलेले आहे. माहेश्‍वरी 
लोक मुख्यतः महादेवाचे उपासक आहेत. याविषयी एक आख्या- 
यिका प्रचलित आहे, ती अश्ी- जयपूरजवळ खंडेल नामक स्थान 
आहे. प्राचीन काळी तिथला राजा सुजात सेन याला महादेवाच्या 
प्रसादामुळे एक पुत्र झाला. तो राजकुमार एकदा मृगयेसाठी 
अरण्यात गेला. त्याच्या बरोबर त्याचे ७२ मित्र होते. अर- 
ण्यात काही कृषी यज्ञ करीत होते. तो पाहण्यासाठी हा राज- 
कुमार व त्याचे साथीदार तिथे गेले. त्यांच्या गडबडीमुळे यज्ञात 
व्यत्यय आला व क्ूषींना राग येऊन त्यांनी त्या सर्वे युवकांना 
शाप दिला. त्या श्यापामुळे ते युवक पाषाणरूप होऊन पडले. ती 
वार्ता समजल्यावर त्या युवकांच्या स्त्रिया तिथे जाऊन विलाप करू 
लागल्या. त्या वेळी शिवपार्वेती तिथून जात होती. त्या स्त्रियांनी 
पार्वतीची प्राथना केली आणि तिच्या सांगण्यावरून शिवाने त्या 
पाषाणरूप झालेल्या तरुणांना सजीव केले. मात्र त्याने त्यांना 
क्षत्रियधमे सोडून वेश्यधमं अंगिकारण्याचा आदेश दिला. त्या 
लोकांपासून माहेश्‍वरी ही जात उत्पन्न झाली. 

राजकुमाराबरोबर जे ७२ मित्र होते, ते माहेश्‍वरी लोकांतील 
७२ गोत्रांचे मूळ पुरुष मानले जातात. त्या बहात्तर गोत्रांत सांप्रत 
सुमारे एक हजार पोटभेद उत्पन्न झाले आहेत. 


माहेश्‍वरी 


या लोकांचे रीतिरिवाज आणि विविध संस्कार वनियांच्या 
सारखेच आहेत. मात्र यांच्या लग्नविधीत दोन वेगळे प्रघात 
आढळतात. (१) मामाफेरा- 
लग्नसमारंभात वधूचा मामा 
तिला घेऊन वराला चार 
प्रदक्षिणा घालतो. त्या वेळी 
वरावर वधू फुले व कापूस 
उधळते. (२) लग्नाच्या 
वेळी वधूने हस्तिदंताची 
कंकणे घालणे आवश्यक 
असते. ती कंकणे निदान 
चाळीस दिवस हातांत ठेवा- 
यची असतात. 

माहेश्‍वरी लोकांत काही 
विशेष सण व व्रते असतात, 
ती अशी-(१) वडी तीज- 
भाद्रपद वद्य तृतीयेला विवा- 
हित स्त्रिया उपवास करून 
पतीला दीर्घायुष्य मिळावे, 
अशी प्राथंना करतात. अवि- 
वाहित स्त्रिया चांगला पती 
मिळावा म्हणून हे व्रत कर- 
तात. सायंकाळी शिवपूजा 
करून उपवास सोडतात. 
(२) गोर्जा-चैत्र गुद्ध तृती- 
येला शिव-पावंतींची पुजा 
करतात. (२) रक्षाबंधन- हा समारंभ माहेश्‍वरी लोक भाद्र- 
पद वद्य पंचमीला साजरा करतात. त्याला भाईपंचमी किवा 
भाईपाचू असे म्हणतात. (४) महेशनवमी - ज्येष्ठ शुद्ध नव- 
मीला महेश्‍वराची पूजा करतात. माहदवरी जातीचा उदय त्या 
दिवशी झाला, असे मानले जाते. 

माहेश्‍वरी लोक मुख्यतः क्रिवोपासक असले तरी ते विष्णची 
उपासनाही करतात. डर 

पुर्वी यांच्यांत वालविवाह, पडदा, इ. चाली रूढ होत्या. पण 
रायबहादुर इयामसुंदरलाळ लोइवाल यांनी इ. स. १८९२ साली 
माहेश्‍वरी महंत सभा स्थापून समाजसुधारणेला प्रेरणा दिल्या- 
240010 या समाजाची बरीच सुधारणा झाली आहे. 

या लोकांच्या अंत्यसंस्कारात मृताचा मुलगा, नातू, पणतू या 
सर्वांना क्षीर करावे लागते. इतर मारवाडी जातीच्या लोकांत 
ककत मृताच्या मुळाचे क्षोर करण्याची चाल अ न 

ची चाल आहे. 


माहेश्‍वरी महाजन 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


गेल्या शतकात माहेश्‍वरी लोक फक्‍त व्यापारात पुढे आले 
होते. पण सांप्रत त्यांच्यांतील बऱ्याच कर्तबगार लोकांनी मोठ- 
मोठे उद्योगघंदे व कारखाने चालवले आहेत. विडला, सोमाणी, 
लखोटिया, वांगुर, जाजू, तोष्णिवाळ, राठी, दामाणी, इ. अनेक 
कतृत्ववान पुरुष या जातीत निपजले आहेत. [ रा. जा.; श्री. 
लखोटिया - इल्स. वीकली, २८ मार्च १९७१] 


माळजदेवी म्हैसूर प्रदेशातील एक देवता. हिला माळची 

द्वा असेही म्हणतात. हिचे एक प्रख्यात क्षेत्र धार- 
वाड जिल्ह्याच्या हावेरी तालुक्‍यातील देवीहोसूर या गावी आह 
या गावात सापडलेल्या, इ. स. १०६३ च्य़ा एका शिलालेखात 
इंदपय्य नावाच्या अधिकाऱ्याने या देवीच्या मंदिराला मकर” 
तोरण बांधून दिल्याचा उल्लेख आहे. त्याच शिलालेखात हिला 
काळी, काळराक्षसी, रोद्रा, भैरवी, उग्रा, महाकाळी, काळयो- 
गिनी, इ. विशेषणे लावलेली आढळतात. वनवासी प्रांताचा 
राज्याविकारी रेचरस हा तिचा परमभक्त होता. त्याने हिंच्या 
नवेद्यासाठी व नंदादीपासाठी दान दिले होते. इथ्रे सापडलेल्या 
इ. स. ११४८ च्या शिलालेखात माळजदेवी योगपीठासह उद्य 
पावलेली असुन, ती सर्व देवांच्या स्तुतीला पात्र झालेली आहे, 
अशी तिची प्रशंसा केलेली आहे. 

अभिनव मंगराजाच्या मंगराजनिघंटू या कन्नड कोशात 
माळजदेवीला मेलाराची पत्नी म्ह्टले आहे. श्री. पांडुरंग देसाई 
यांच्या मते माळचीचे मालती असे संस्क्रतीकरण झाले. मार्ळरज 

* पाडु “- नवभारत, नोव्हेंबर १९५७] 


साळवा मध्य भारतातील एक प्राचीन प्रदेश. मध्य प्रदेश” 
र ृ तील शिवपुरी, गुणा, विदिशा, 'राजगढ, शाजापूर! 
देवास, इंदोर, उज्जैन, मंदसोर, रतलाम, घार व झाबु आहे ची 
माळव्याच्या पठारावर आहेत. भोपाळ विभागातील सीही 
कळ व होशंगाबाद हे जिल्हेही माळव्यातच येतात. 

रतो. खोऱ्यातील निमाड प्रदेशाचा अंतर्भाव माळव्यातच 
होतो. शिवपुरी हे शहर माळव्याच्या उत्तर सीमेवर आ९€ 
जाशेशीतीळ टोंक संस्थानातला सिरोंज पिडवा व छबडा 
९. भाग; त्याचप्रमाणे झालावाड व कोटा या प्रदेशांचाह 
अतभाव माळव्यात होतो. बेतवा नदी ही माळव्याची पूर्व सीम 
असुन, तिच्या पलिकडे बुंदेलखंड आहे. चंबळ व मही या नच 
ह जी सीमा दर्शवितात. माळव्याची पर्चिम लॉग 
>. ज्याला भिडलेली आहे. आणि सातपुडा प्वंतश्रेण 
ही या प्रदेशाची दक्षिण सीमा होय. 


खंड सातवा 


प्राचीन काळी या प्रदेशाला अवंती असे नाव होते. क्वचित 
पड्चिम भागाला अवंती व पूर्वे भागाला दश्शाण असे म्हणत. 
अवंती देशाच्या उत्तर भागाची राजधानी उज्जेन होती व 
दक्षिण भागाची माहिष्मती. अवंती व दक्याणे या जनपदांवर 
यादवांचे राज्य होते. सनपूर्व ९ व्या शतकात भारतात जी १६ 
महाजनपदे अस्तित्वात होती, त्यांपैकी अवंती हे प्रमुख होते. 
अवंतीचा राजा चंडप्रद्योत याचे राज्य मथुरेपर्यंत पसरले होते. 
पुढे हर्यक वंद्यातील मगघसम्गाट अजातशत्रू याने अवंतीचे 
राज्य जिकले. मौर्यसम्गराट विदुसार याच्या राजवटीत राजपुत्र 
अक्षोक उज्जैन येथे राज्यपाल होता. पुष्यमित्र शुंग मगधाचा 
राजा झाल्यावर विदिद्या ही पूर्व भागाची राजधानी झाली. 
त्यानंतर विदिशा व पद्मावती येथे तागवंशाचे राज्य होते. त्या 
काळात या प्रदेशाचा सांस्कृतिक विकास खूप झाला. 

त्यानंतर या प्रदेशावर शकांनी आपली सत्ता स्थापन केली. 
त्याच काळात पंजाबातून मालव लोक मेवाडमध्ये टोंक प्रदेशात 
येऊन वसले. त्यांनी तिथे प्रजातंत्र गणराज्य, स्थापले. त्यांचा 
शकांशी संघर्ष झ्ालाव शेवटी सातवाहनांच्या मदतीने मालवांनी 
शकक्षत्रपांची सत्ता नष्ट केली. त्यानंतर समुद्रगुप्ताने दिग्विजय 
केला, तेव्हा मालवगणांनी त्याचे सार्वभौमत्व मान्य केले- तो- 
पर्यंत मालव लोक या सार्‍या पठारी प्रदेशात पसरले होते. 
त्यांच्यावरूनच कालांतराने या प्रदेशाला मालवदेश हे नाव प्राप्त 
झाले. वाकाटक राजा पृथ्वीसेन (द्वितीय - इ. स. ६ व्या रात- 
काचा उत्तरार्ध) याच्या बालाघाट येथील शिलालेखात प्रथमच 
अवंती प्रदेशाच्या राजाला मालवाधिपती ही पदवी दिलेली 


आढळते. बाणभट्टानेही माळवपती हा शब्द वापरलेला आहे. 


गप्तवंशाची सत्ता दुर्बळ झाल्यानंतर हूण सरदार तोरमाण 
याने माळवा प्रदेशावर सत्ता स्थापली. पण त्याचा पुत्र मिहिर- 
कुल व दशपूरचा मालवराजा यशोधर्मा यांचे युद्ध होऊन मिहिर- 
कुलाचा पूर्ण पराभव झाला. यकशोधर्म्याने गुप्त साग्राज्यातला 


आपले साम्माज्य स्थापले. मध्यंतरी काही 


बराच प्रदेश जिंकून आप र च 
काळ वाकाटक राजा हरिषेण याने अवंतीवर राज्य केळे. पुढ 
त्ता प्रस्थापित केली. त्यानंतर 


प्रभाकरवर्धन याने माळव्यावर स 


चालुक्य, राष्ट्रकूट व प्रतीहार य़ा राजवंश्ांची सत्तास्पर्धा उत्तर 


भारतात दीर्घ काळ चालू होती. त्यांच्यापैकी कोणी तरी हा 


प्रदेश जिंकून आपल्या साम्राज्यात समाविष्ट करी. असे सत्तां- 
तर इ.स.च्या ९व्या दतकापर्यंत चालू होते. ड्‌. स.च्या९व्या 
शतकात परमार वंशाने माळवा प्रदेशात आपले राज्य स्थापले. 


त्या वंशाचे राज्य सुमारे ४०० वर्षे चालले. त्या वंशातील मुंज 


व भोज हे राजे अत्यंत शूर व विद्वान होऊन गेले. त्यांच्या 


शासनकाळात माळवा हे साहित्य व संस्कृती यांचे प्रमुख कद्र 
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साळवा 


बनले. धारानगरी ही त्या विशाल राज्याची राजधानी होती. 

इ. स. १३०५ मध्ये अलाउद्दीन खिलजीचा सेनापती ऐन - 
उल - मुल्क याने परमारांचा पुर्ण पराभव करून माळवा जिंकला. 
तेव्हापासून माळवा हा दिल्लीच्या सुलतानशाहीचा एक सुभा 
बनला. पण फिरोज तुगलुकाच्या मृत्यूनंतर दिल्लीची सत्ता दुबळी 
झाली आणि त्या गोष्टीचा फायदा घेऊन इ. स. १४०१ साली 
दिलावरखां सुभेदाराने स्वातंत्र्य पुकारले. तो मुहंमद घोरीच्या 
वंशातला होता. त्याने मांडू येथे राजघानी नेली. त्याचा पुत्र 
अलफखां (होशंगशाहू इ. स. १४०५ - १४३४) याने मांडव- 
गडावर अनेक सुंदर वास्तु निर्माण केल्या. त्याचा पुत्र मुहंमद 
व्यसनी निघाल्यामुळे त्याचा वजीर महमूदखां खिलजी (इ. स. 
१४३६-६९) याने त्याला मारून राज्य वळकावले. त्याची 
कारकीदं भोवतालच्या सत्तांशी लढण्यात गेली. त्याने दिल्लीवर 
व चितोडवरही स्वारी केली होती. पण त्यांत त्याचा पराभव 
झाला. फरिताने त्याला सच्चा, उदार व न्यायी म्हटले आहे. 
त्याने आपल्या राज्याचा वराच विस्तार केला व सामर्थ्ये वाढ- 
वले. त्याच्या नंतरचे दोन सुलतान विलासी होते. त्यांनी इ. स. 
१५१० पर्यंत राज्य केले. त्या काळात मांडूमध्ये साहित्य, संगीत 
व स्थापत्य या कलांना विशेष प्रोत्साहन मिळाले. परमारांच्या 
काळात माळव्यात जेनांचा प्रभाव पुष्कळ वाढला होता. मुसल- 
मानी राजवटीतही तो चालू राहिला. त्यांना मोठी अधिकारपदे 
मिळत गेली. त्यामुळे मांडू हे जेनांचे एक प्रमुख तीर्थस्थान व 
विद्याकेंद्र बनले. 

त्यानंतर महमूद खिलजी (दुसरा) गादीवर आला. त्याने 
ड्‌. सं. १५१ द्र साली मेदिनीराय पूरबिया याला आपला वजीर 
नेमले. त्यामुळे राज्यकारभारात राजपुतांचा प्रभाव वाढला. 
महमूद खिल्जीला ते सहन झाले नाही. त्याने गुजरातच्या सुल- 
तानाची मदत घेतली व मेदिनीरायाने मेवाडच्या राणा सांगाची 
मदत घेतली. राणा सांगा याने चंदेरी, विदिद्या व गागरोन ही 
ठिकाणे जिकून महंमुदाला केद केले; पण लगेच सोडूनही दिले. 
इ. स. १५२३१ मध्ये गुजरातच्या सुलतानाने माळवा जिकून 
आपल्या राज्यात सामील केला व महुंमुदाला ठार मारले. पुढे 
इ. स. १५२५ साली हुमायून बादशाहाने माळवा जिंकला. शेर- 
शाहा दिल्लीच्या तख्तावर बसल्यानंतर त्याने शुजाअतखां याला 
माळव्याचा सुभेदार नेमले. त्याचा पुत्र बाजबहादुर याने इ. स. 
१५५५ साली माळद्र्याचे स्वातंत्र्य पुकारले. तो व त्याची राणी 
रूपमती ही दोघे संगीतक्षेत्रात नावाजती ठरली आहेत. 

इ. स. १५६२ साली अकबराने बाजबहादुरचा पराभव करून 
माळवा जिकला. तेव्हापासून तो प्रदेश मोगल साम्राज्याचा एक 
भाग बनला. उज्जैन ही पुन्हा माळव्याची राजधानी झाली. त्या 


माळवा 


काळी माळव्यात उज्जेन, रायसेन, चंदेरी, सारंगपूर, मांडू, हंडिया, 
गागरोन, कोटडी, पिडवा, बीजागढ, गढा, मंदसौर व नंदुरबार 
या बारा जिल्ह्यांचा समावेश होता. मोगलांच्या राजवटीत 
माळव्याची खूप भरभराट झाली. 

इ. स. च्या १७ व्या शतकाच्या अखेरीपर्यंत माळव्याला 
वरीच शांतता लाभली. पण त्यानंतर मराठ्यांच्या स्वाऱ्या सुरू 
झाल्या. मोगल, मराठे, निजाम व राजपुत यांच्यांत सतत लढाया 
चालू होत्या. इ. स. १७४१ साली दिल्लीच्या वादश्ाहाने माळवा 
प्रांताची सनद पेशव्यांना दिली. त्यापूर्वीच शिदे, होळकर व पवार 
हे मराठा सरदार माळव्यात चौथाई वसूल करू लागले होते. 
त्यांनीच पुढे माळव्यात वेगवेगळ्या भागांत आपली सत्ता 
स्थापली. त्यापुर्वी दोस्त मुहंमद नामक अफगाण सरदारने 
भोपाळ येथे आपले स्वतंत्र राज्य सुरू केले होते. 

मराठे सरदारांनी माळव्यात एकमुखी सत्ता प्रस्थापित केली 
नाही. आपापल्या राज्यांत त्यांनी चांगली राज्यव्यवस्थाही केली 
नाही. त्यांचे अनेक जहागिरदार व जमीनदार प्रवळ होऊन 
स्वतंत्र कारभार करीत होते. त्यांच्यांत झगडे चालू होते. त्यामुळे 
माळव्याची स्थिती पार बिघडून गेली. पुढे महादजी शिदे याने 
माळव्यात कारभाराची घडी नीट बसवण्याचा प्रयत्न केला, तेव्हा 
अनेक राजपूत राजे व जमीनदार यांच्याशी त्याला लढावे लागले. 
पेशवाई वुडाल्यावर तर्‌ या प्रदेशात अराजकच माजले. पुढे 
इंग्रजांनी तिथे शांतता प्रस्थापित केळी आणि निरनिराळ्या 
संस्थानिकांना व जहागिरदारांना ब्रिटिश साम्राज्याचे मांडलिक 
म्हणून मान्यता देऊन त्यांना स्वस्थ बसवले. 

अशा प्रकारे माळव्याचा सारा इतिहास उज्जेन, माहिष्मती, 
विदिशा, धारा, मांडू, भोपाळ, इंदोर व दशपूर या नगरांश्ी 
निगडित आहे. [ वि. स्मृ. ग्रं.; हि. वि. को.; मा. लो. वि. अ. ] 


माळी बागकाम करणार्‍या लोकांचा एक वर्ग. माळ या शब्दा- 
वरून माळी हे नाव आले आहे. या लोकांची वसती 
मुख्यत्वे महाराष्ट्र, गुजरात, कर्नाटक, राजस्थान व बंगाल या 
प्रदेशांत असून, विहार, ओडिसा, पंजाब व उत्तर प्रदेश या प्रदेशां- 
तही थोडी आहे. मात्र निरनिराळ्या प्रदेशांतील माळी लोकांचा 
परस्परांशी कसलाही संबंध नाही. माळी हे नाव व्यावसायिक 
असल्यामुळे, वागकाम करणाऱ्या इतर जातींच्या लोकांनाही 
ते लावले जाते. मुसलमान माळ्यांना बागवान म्हणतात. 
हळदे (किवा हनी, कीर ह वीनितिनन्यांवत, 
यत, पदे, रांत वे रभ त गक कडू, क्षीरसागर, लिंगा- 
डे रा पोटभेद आहेत. मात्र फूल- 
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माळी, हळदे, जिरे व काच यांची संख्याच जास्त आहे. फूल- 
माळी हे फुलांचा व्यवसाय करणारे असून, सर्वांत उच्च मानले 
जातात. यांनाच सावतामाळी असेही म्हणतात. ते आपल्या 
पागोट्याला फुलांचा गुच्छ लावीत नाहीत किवा पायतणांवर 
फुलांची नक्षी काढीत नाहीत. जिरे माळी जिरे पिकवतात, तर 
हळदे माळी हळद पिकवतात. हळदे माळी हलक्या दर्जाचे 
मानले जातात. या पोटजातींमध्ये लग्नसंबंध होत नाही. पण 
अलिकडे हे सर्व पोटभेद हळूहळू नाहीसे होऊन सावतामाळी 
किवा नुसतेच माळी असे जातीचे नाव सांगण्यात येते. संत 
सावतामाळी व म. ज्प्रोतिवा फुले हे मोठे पुरुष या जातीत 
होऊन गले. 
फुळे, फळे, भाज्या, ऊस, हळद, जिरे, इ. वागायती पिके 
काढणे हा यांचा मुख्य व्यवसाय होय. बागेत निघालेला माल 
बाजारात नेऊन विकण्याचे काम त्यांच्या स्त्रिया करतात. 
फुलांचा धंदा सांप्रत खूपच वाढल्यामुळे हे लोक बरेच संधत 
झाले आहेत. 
विवाहूप्रथा - यांच्यांत आते व मामे वहिणींशी लग्न कर- 
प्याची प्रथा आहे. मावस भावंडांचे लग्न मात्र होत नाही. 
पुर्वी अनेक बायका करण्याची चाल होती. मळे वयात आल्या- 
वर त्यांचे लग्न करतात. काडीमोड आणि विधवेचा पाट लाव- 
ण्याची चाल पुर्वीपासून आहे. 
तळ देवधर्म - हे लोक अंबा, भवानी, जनाई, तुकाई, खंडोबा, 
भैरोबा व सप्तशूंगी या देवतांना भजतात. बरेच माळी वारकरी 
पंथाचे आहेत. 
यांच्यांतील निरनिराळया कुळांची किवा कुळांच्या गटांची 
वेगवेगळी देवके होती. साळुंकीचे पीस, सूर्यकिरण, गवत, पान” 
कणीस, सूयेफूल, पाच पालवी ही त्यांची देवके आहेत. समान 
रवकाच्या कुळांत लग्नसंबंध होत नसे. पण आता ते लग्न” 
सकधाला बाधक मानले जात नाही. 
यांची जातपंचायत असून, तिचा प्रमुख जातीतले तंटे मिट” 
वतो. यांच्या बाकीच्या चालीरीती मराठा कुणबी लोकांप्रमाण 
आहेत. 
रीड एजराती माळी 7 हे मूळचे कणवी असावे. कारण हे बरेचसे 
> ' तागायत व फुले विकणे हा त्यांचा मुख्य व्यव 
४1 आहे. काही लोक व्यापार करतात, तर काही घरकाम 
करतात. याच्यांत कबीर, रामानुज, स्वामीनारायण, वल्लभ, 
शव या पंथांचे अनुयायी आहेंत; काही जैन आहेत. 
प्रथा - यांच्यांत जवळचे नाते असलेल्या कुळांचा लग्त- 


विवाह्‌ 
संबध होत नाही; पण काही ठिकाणी बहीण-भावांच्या मुलांची 
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लग्ने होतात. विधवेचा विवाह पूर्वीपासून रूढ आहे. तिला 
धाकट्या दिराशी लग्न करता येते. काडीमोडही प्रचलित आहे. 

कानडी माळी - यांना कामटी किंवा कुंचगीवक्कल असेही 
म्हणतात. पावसाळ्यात ते कुंचगी (कुंची) वापरतात, म्हणून 
त्यांना .कुंचगीवक्कल हे नाव मिळाले आहे. यांच्यांत भिन्न 
कुळे नाहीत. 

यांच्यांत वालविवाह रूढ आहे. अनेक बायका करण्याचीही 
चाल होती. विधवाविवाह रूढ होता. हे लोक वेंकटराम, येल्लम, 
गुट्टिअम्म व हनुमान या देवतांना भजतात. चंद्रगुट्टी ही त्यांची 
मुख्य देवता असून, तिचे मंदिर म्हैसूरमधील सोराव येथे आहे. 
ब्राह्मण लोक यांचे पौरोहित्य करतात. यांची जातपंचायत 
असून, सरपंच जातीने निवडलेला असतो. त्याचा अधिकार 
तहहयात चालतो. हे मृतांना जाळतात; पण पाच वर्षाखालील 
मुलांना पुरतात. 

राजस्थानी माळी - यांचा मूळ व्यवसाय भाजीपाला पिक- 
वून विकणे हा होता. पण आता ते नोकरी व कारागिरी हे 
उद्योगही करू लागले आहेत. हे सर्वे देवांना भजतात. यांचे 
पुरोहित ब्राह्मण असतात. अमावास्या, पौणिमा, एकादशी व 
वेकुंठचतुर्दशी या दिवश्ली हे उपास करतात. हे लोक रविवार 
हा पवित्र दिवस मानतात. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत वालविवाह रूढ आहे. हे लोक लग्न 


राजस्थानी माळी 


लावण्यासाठी ब्राह्मणाला बोलावतात. देजाची चाल आहे. अनेक 
बायका करता येतात, पण सहसा कोणी करीत नाही. यांच्यांत 
घटस्फोट रूढ नाही. स्त्रीचे वर्तन अनैतिक असेल तरच पतीला 
घटस्फोट घेता येतो. 

मतिकप्रथा - हें लोक मुलांची प्रेते पुरतात व मोठ्या माण- 
सांची प्रेते जाळतात. त्यापूर्वी प्रेताला स्नान घालतात. मग 
पिडदान करतात. हे अकराव्या दिवशी क्षोर करतात व ज्ञाति- 
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भोजन घालतात. अस्थिविसजेन व श्राद्ध करण्याची प्रथा आहे. 

पंजाबी माळी - यांचे फूल, गोह, सैनी, कच्छी, मच्छी, 
धनकट, तांबोळी, कंबोह हे पोटभेद आहेत. हे लोक भैरव, 
हनुमान, श्यामजी, देवी, गूगा, इ. देदतांना भजतात. यांची 
जातपंचायंत असून, तिच्या प्रमुखाला चौधरी म्हणतात. 

बंगाली माळी - यांना मालाकार असे म्हणतात. फुल्झाडे 
लावणे, कंच फुलांची आरास करणे व सोलाची चित्रे बनवणे 
हे त्यांचे व्यवसाय आहेत. सोला नावाचे एक ज्ञाड आहे. त्याचे 
लाकूड हलके असून, गाभा पांढरा असतो. त्याचे पातळ तुकडे 
कापून त्यावर हे लोक चित्रे काढतात किवा ते तुकडे जोडून 
त्यांची खेळणी किवा बाहुल्या बनवतात. 

प्राचीन बंगाली साहित्यात मालाकारांचा उल्लेख ठाक या 
नावाने केलेला आहे. या ठाकांचे अनेक पोटभेद आहेत. काही 
लोक महादेवाची व आपल्या हत्यारांची पूजा करतात, तर 
काही विश्‍वकर्म्याची पुजा करतात. [ ट्रा. का. बाँ.; म. लो. 
सं.; लो. सा. रू.; पूना गॅजझञे.; सो. ला. रा.; सु. वि. को.; 
ग्लो. ट्रा. पं. नॉ. प्रॉ.; से. इं, १९५१] 


मिकिर एक आदिवासी जमात. आसाममधील शिवसागर, 
नौगांग, कामरूप, खासी टेकड्या, उत्तर काचार 

टेकड्या व मिकिर टेकड्या यांत या लोकांची वस्ती आहे. 
मिकिर हे नाव त्यांना आसामी लोकांनी दिलेले आहे. ते आप- 
ल्याला आलेग असे म्हणतात. 

या लोकांचा वर्णे पिवळट व गव्हाळ असून, ते मध्यम उंचीचे 
असतात. त्यांचे नाक रुंद व सपाट असते. ते शरीराने बळकट 
असून, न थांबता कित्येक मेल ओज्ी वाहून नेतात. 

वेषभूषा - या लोकांचा पोषाख वेशिष्ट्यपुणे असतो. लाल 
पट्टे असलेल्या पांढऱ्या कापडाचा व बिनबाह्यांचा लांब कोट ते 
घालतात आणि आखूड धोतर नेसतात. डोक्याला ते पगडी 
घालतात. थंडीच्या दिवसांत ते अंगावर ज्ञाळ घेतात. स्त्रिया 
परकर नेसतात व वरचा भाग उत्तरीयाने झाकतात. परकरा- 
वर त्या नक्षीदार कंबरपट्टा बांधतात. स्त्रिया व पुरुष केस मागे 
वळवून मानेवर त्यांचा अंबाडा बांधतात. 

स्त्रिया कानात चांदीच्या सळया, सोन्याचांदीची कर्ण- 
भूषणे, गळ्यात साळा, हातात बांगड्या, अंगठ्या वगेरे अलं- 
कार घालतात. सणासुदीला स्त्रीपुरुष आपल्या डोक्यात भीम- 
राज नामक पक्ष्याची पिसे खोचतात. डाओ, भाला आणि 
धनुष्यबाण ही पुरुषांची हत्यारे आहेत. 

मिकिर लोक स्वभावाने श्ञांत असून, शेजारपाजारच्या नागा, 
कुकी, काचारी वगेरे बंडखोर टोळ्यांपासुन अलग राहून ते 


मिकिर 


शेती, शिकार, मासेमारी, इ. व्यवसाय करीत आले आहेत. 
सपाटीवरील प्रदेशात राहणारे मिकिर आसामी लोकांपेक्षा 
निराळे वाटत 
नाहीत. बाहेर ते 
असमिया भाषाच 
बोलतात आणि 
घरात मिकिर 
बोली बोलतात. 
घरे-यांची घरे 
मोठी असुन, कुटुं- 
बातील सर्वे ळोक 
एकत्र राहतात. ॥ 
जमिनीत खांब 
पुरून, त्यांच्यावर 
ते घर बांधतात. 
घरे बांबूच्या काम- 
ट्यांची असून 
छप्पर गवताचे 
असते. घराला 
अनेक खोल्या अस- 
तात. धान्य घरा- 
तच साठवतात. 
घरात बांबूच्या 
कामट्यांची एक 
चौपाई आणि 
बांबूच्या निरनि- 
राळ्या आका- 
राच्या टोपल्या व 
करंड्या असतात. धान्य, कपडे, अलंकार वगेरे त्यांत ठेवतात. 
घरात जाण्यासाठी खाचा पाडलेल्या एका फळीचा शिडीसारखा 
उपयोग करतात. 
उद्योगधंदे - शेती हा या लोकांचा मुख्य उद्योग आहे. ते झूम 
पद्धतीने शेती करतात. भात हे मुख्य पीक असून, याशिवाय 
मका, कापूस, एरंडी ही पिकेही ते काढतात. एरी नामक रेश- 
माच्या किड्यांना पोसण्यासाठी ते एरंडीच्या पानांचा उपयोग 
करतात. मिकिर स्त्रिया घरातल्या मागावर सवे क्टुंबियांसाठी 


री स्वतः विणतात. सुती किवा रेशमी धागे त्या परसात उगव- 
मुल निळीने रगवतात. प्रत्येक गावात लोहाराचे एक दुकान 


* वी गावातल्या लोकांना हत्यारे व मासेमारीचे गळ 
बनवून देतो. मिकिर लोक स्वत: आपले सोन्याचांदीचे दागिने 


मिकिर स्त्री 
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बनवतात. पण सांप्रत तयार दागिने विकत घेण्याकडे त्यांचा 
कळ वाढू लागला आहे. 

भात आणि मासे हे यांचे मुख्य अन्न आहे. कोंबड्या, डुकरे, 
बकरे, इ. पद्यूंचे मांसही ते खातात. तांदुळाची दारू हे त्यांच 
आवडते पेय असून, दिवसातून केव्हाही ते पितात. पानसुपारी, 
तंवाखू, विडी, सिगारेट ही व्यसने त्यांना आहेत. काही लोक 
अफूही खातात. _ 

मिकिर लोकांचे चिंगर्थांग, रोघंग व अमरी असे तीन पोंटसंर 
आहेत. प्रत्येक पोटभेदात काही कुळे असून, त्यांपैकी इंगटी, 
तेरंग, तेरॉन, तिमंग व इंघी ही कुळे प्रमुख आहेत. एकाच 
कुळात लग्नसंबंध होत नाही. 

विवाहप्रथा - मुलींची लग्ने साघारणपणे पंधराव्या वर्षी व 
मुलांची अठराव्या वर्षी होतात. मुलाला एखादी मुलगी आव- 
डली, कौ मुलगा आपल्या आईवापांना मुलीला मागणी घाल" 
ण्यासाठी तिच्या घरी पाठवतो. त्या वेळी मुळीला अंगठी किवा 
वांगडी देतात. तिने ती स्वीकारली, तर तिला हा संवंध पसत 
आहे, असे समजतात. नंतर लग्नाचा दिवस ठरवतात. मधल्या 
काळात दोन्ही पक्ष समारंभासाठी मद्य तयार करतात. नवरा? 
मुल्गा श्रीमंत असेळ, तर तो लग्नाच्या वेळी जमलेल्या सत 
लोकांना मद्य देतो. तसेच वधूच्या गावी जाताना वाटेत जी गात 
लागतात, त्या प्रत्येक गावात तो दारूचा एकेक भोपळा वेत 
वधूच्या घरी पोचल्यावर वरपक्षाकडील मंडळी वधूपित्याला 
मद्याच्या दोन वाटल्या देतात. वधूपिता त्यांना, ही भेट का दिली: 
असे विचारतो. त्यावर वरपिता त्याला सांगतो, की माझी पत्नी 
आता म्हातारी झाली आहे. तिला काम करवत नाही. म 
आमच्या मुलाशी तुमच्या मुलीचे लग्न लावण्यासाठी आम्ह 
आलो आहो. त्यावर वधूपिता उत्तर देतो, की माझ्या मूर्ट 


उस्काम येत नाही, की विणकाम येत नाही. मग कसे होणार ' 
त्यावर चरित सांगतो, की काही हरकत नाही. आम्ही तला 
हे सगळे शिकवू. एवढा 


हे मह. का संवाद झाल्यावर वधूची आई होर 
ठी मुलीची संमती विचारते. काही वेळा मळगी लगेच संम 


देते, च्य 

पाळ काही क्य त्यासाठी खूप वेळ वाट पाहावी लागते. 
ळात दोन्ही पक्षांतील लोकांचे गीता ल्जं 
होतात. मुलीने संमती गील ₹ गीतांत सवा 


पितात. मग वध दिल्यावर वरपिता व वधूपिता दी] 
मुलाला की घरात वरासाठी शय्या तयार __ 
क ल मे न त्य 

त्या शय्येवर आपले तिर. हु) स्वत: तिथे न निजता त्या झर 
"पके कपडे ठेवतो. दुसऱ्या दिवशी वध 
' वधूचे आईबापही तिच्या बरोबर असती 


परततात. आईबापांना मुलगी जर एकटीच 


“४ 


प्‌ 
न्तात 


खंड सातवा 


तर ती सासरी न जाता नवराच तिच्या घरी राहायला येतो. 

सर्वसाधारणपणे मिकिर पुरुष एकच पत्नी करतो. पण श्रीमंत 
पुरुष मात्र काही वेळा एकापेक्षा अधिक बायका करतात. या 
लोकांत घटस्फोटाचे प्रमाण अगदी कमी आहे. 


मिकिर मुली 


वापाची संपत्ती मुलांना मिळते. पण पत्नीला व मुलींना 
मात्र काहीही मिळत नाही. 

देवधर्म - यांचे देव असंख्प असून, ते त्यांची निरनिराळ्या 
वेळी, निरनिराळ्या स्थानी आणि निरनिराळया प्रकारे पुजा 
करतात. यांच्या देवतांच्या मूर्ती नसतात किवा मंदिरेही नस- 
तात. अरतम केथे हा त्यांचा श्रेष्ठ देव होय. तीन वर्षांनी 
एकदा त्याला डुकराचा बळी अर्पण करतात. पेंग ही त्यांची 
गृहदेवता असून, तिला दर वर्षी वकरा बळी देतात. गृहदेवता, 
समद्विदेवता व व्याधिदेवता असे देवतांचे तीन प्रकार त्यांनी 
मानलेले आहेत. या सर्व देवतांना ते कोंबडी किवा बकरा अपण 
करून संतुष्ट राखतात. ज्या डोंगरावर हे लोक राहतात, 
तिथल्या देवतेलाही ते दर वर्षी बळी अपण करतात. त्या वेळी 
ते स्वत:च मंत्र म्हणतात. त्यासाठी त्यांना पुरोहिताची आव- 
इयकता भासत नाही. क मॅ क 

भताखेतांच्या प्रकोपामुळे किवा माणसाने चेटूक केल्यामुळे 
आजारपण येते, अशी या लोकांची समजूत आहे. त्यासाठी ते 
मांत्रिकाला बोलावतात आणि उपाययोजना करतात. 

सण-उत्सव - हे लोक अनेक सण व उत्सव साजरे करतात. 
दर वर्षी पेरणीपूर्वी प्रत्येक गावाचा उत्सव होतो. त्या वेळी 
कोंबडा किवा वकरा बळी देतात. या वेळी नृत्य करीत नाहीत 
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किंवा गाणीही गात नाहीत. कापणीच्या वेळी सर्वे लोक एकमे- 
कांना मदत करतात आणि धान्य घरी आणून टाकल्यावर सामु- 
दायिक भोजन करतात. 

सतिकप्रथा - हे लोक सर्वसाधारणपणे प्रेते जाळतात. मात्र 
लहान मुले, साथीच्या रोगाने दगावलेले आणि वाघाने मारलेले 
अद्यांची प्रेते पुरतात. यांचा अंत्यविधी बराच लांबलचक व 
खर्चिक असतो. मृत व्यक्‍ती श्रीमंत असल्यास घरी दारू बनवतात 
व भात कांडून खूप तांदूळ करून ठेवतात. चार-पाच दिवस 
चालणाऱ्या अंत्यविधीला पुरेशी दारू व तांदूळ तयौर झाले, को 
रात्री गावातल्या तरुणांना बोलावतात. काहीजण ढोल वाज- 
वतात व काही नृत्य करतात. दुसऱ्या दोन दिवशी सकाळीही तरुण 
जमतात व नृत्य करतात. पण या वेळी नृत्याला ढोलाची साथ 
नसते. तिसऱ्या दिवशी प्रेत स्मशानात बांधून नेण्यासाठी ते 
बांबूच्या काठ्या तयार करतात आणि स्मश्ञानात चिता रचून 
ठेवतात. या दिवशी मृताच्या नावाने एक बकरा मारतात. मध्य- 
रात्री गावकरी मशाली व ढोल घेऊन मृताच्या घरासमोर जम- 
तात. तरुण-तरुणी चांगला पोषाख करून येतात व नृत्य कर- 
तात. रात्रभर नृत्य चालते. मग एक डक्‍्कर मारून जमलेले 
लोक ते शिजवून खातात. डुकराचे थोडे मांस मृतासाठी वेगळे 
शिजवतात व घरात ठेवलेल्या मृताजवळ नेऊन ठेवतात. मग 
मुलांना व मुलींना शिजवलेले मांस व भात देतात. तसेच 
मलांना दारू वाटतात. मग एक वृद्ध पुरुष प्रेत त्याच्याच कप- 
ड्यांत गुंडाळतो आणि ते बांबूला वांघतो. ढोल वाजवीत प्रेत 


मिकिर लोकांचे घर 


स्मक्षानात नेतात आणि जाळतात. प्रेत जळेपर्यंत तरुण मंडळी 
नृत्य करतात. अस्थी गोळा करून पुरतात. नंतर मृताच्या त्या 
थडग्यावर ठेवलेल्या शिळेवर मृतासाठी थोडे अन्न ठेवतात. 
एवढ्याने अंत्यविधी समाप्त होतो. [ट्रा. आ.] 


मिजी 


.._,. एक जमात. यांची वस्ती भारताच्या ईशान्य भागात 
[मजा आढळते. हे अका जमातीबरोवर रेशमाचा व्यापार 
करतात. व्यापारासाठी लागणारा माळ हे भूतानमधून आण- 
तात. हें अका जमातीचे मित्र असून, संकटप्रसंगी त्यांना मदत 
करतात. या दोन्ही जमातींत बेटीव्यवहार होतो. अकामध्ये 
अंकामिरी नावाची एक टोळी आहे. अंकामिरी व मिजी यांच्यां- 
तही सलोख्याचे नाते आहें. पाहा- अका. 


मिझो आसाममधील एक आदिवासी जमात. त्यांची वस्ती 
शा प्रामुख्याने मिज्ञो टेकड्या या जिल्ह्यात आहें. या 
लोकांना अगदी अलिकडच्या काळापर्यंत लुल्ाई या नावाने ओळ- 
खत असत. ल॒शाई हा शब्द मिझो लोकांचा एक प्रमुख पोटभेद 
लुई या नावावरून आलेला आहे. मिझो शब्दाचा अथे पहाडी 
प्रदेशात राहणारा माणूस असा आहे. हें लोक मंगोल्यिन वंद्याचे 
असून, ब्रह्मदेशातील चीन डोंगर या प्रदेशातून भारतात आले, 
असे अनेक विद्वानांचे मत आहे. 
मिझो लोकांचे अनेक पोटभेंद असून त्यांपैकी लुशेई, राल्टे, 
ह्यार व पोई हे प्रमुख आहेत. त्यांच्या वेगवेगळ्या बोली असून, 
त्यांच्यांत फारच थोडा फरक आहे. लुशेई लोक बोलत अस- 
लेली मिझो ही भाषा सर्व मिझो लोकांची अधिकृत मातृभाषा 
मानलेली असून, ती रोमन लिपीत लिहितात. 
वेषभूषा - मिझो लोकांचा पोषाख पुर्वी फार साघा असे. 
सात फूट लांब आणि पाच फूट रुंद असे एक कापड ते खांद्या- 
वरून अंगाभोवती गुंडाळीत. थंडीच्या दिवसांत ते आणखी एक 
वस्त्र त्यावरून गुंडाळीत. उन्हासाठी ते डोक्याला पागोटे बांबीत. 
काही वेळा, थंडीसाठी किवा शेतात काम करताना डासांचा 
उपद्रव होऊ नये, म्हणून ते पांढर्‍या बाह्यांचा एक कोट घालीत. 
या बाह्यांवर नक्षी काढलेली असे. 
स्त्रियाही पुरुषांसारखेच एक वस्त्र अंगाभोवती गुंडाळीत 
आणि कमरेपासून गुडघ्यांपर्यंत परकर नेश्लीत. परकर घटट 
राहावा, म्हणून त्याच्यावर कमरेभोवती दोरा किवा पितळेचा 
पट्टा बांधीत. त्या अंगात पोलके घालीत. स्त्रियांच्या कपड्यांवर 
रंगीबेरंगी धाग्यांनी संदर आकरुत्या काढलेल्या असत. पुरुषांचे 
व स्त्रियांचे सवं सुती कपडे बनवण्यासाठी लागणारे कापड 
स्त्रिया घरच्या हातमागांवर विणीत आणि अजूनही विणीत 
असतात. त्यात त्या फार प्रवीण आहेत. 
बाहेर जाताना मिझो पुरुष एक नक्षीकाम केलेली पिशवी 
0 १. कसतात तीत तंबाखूची डबी, गारगोटी, घार 
ह जलदी पोलादी पट्टी असलेली लाकडी किंवा चामड्याची 
“१ एवढ्या वस्तू ठेवलेल्या असतात. प्रवासाला किवा 
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शेतात काम करायला जाताना पुरुप त्या पिशवीत शिदोरी 
ठेवतो आणि डाओ हें हत्यारही कोंबतो. 


मिझो पुरुष 


उन्हात व पावसात ते डोक्याला हॅट घालतात. ती बांबूच्या 
वारीक कामट्यांनी विणतात व आतल्या वाजूने तिला पात 
शिवतात. स्त्रिया पावसात डोक्यावर इरले घेतात. कालमार्त 
परत्वे त्यांच्या पोषाखात आता फरक पडला आहे. - 
मिझो स्त्रिया व पुरुष कर्णफुले वगळल्यास सारखेच दार्गिि 
घालतात. पुरुष कानांत लहानसा लाकडी गोल किवा प्रिवड 
स्फटिकमणी घालतात. स्त्रियाही सुरुवातीला कानात लाक, 
डाचे गोलाकार तुकडे घालतात. मग त्याहून मोठ्या मोका, 


राचे मातीचे गोलाकार तुकडे आणि नंतर हस्तिदंती न्वातिल 


अडकवलेळे वलय घालतात. स्त्रिया बहुधा हातांत बांगडथा' 


घालीत नाहीत. स्त्रिया व पुरुष दोघेही गळ्यांत न्‌क 

खड्यांच्या माळा घालतात. स्त्रिया केस लांब वाढवतात. 
स्त्रिया, पुरुष व मुलेही तंबाखू ओढतात. 

य घरे - घरे बांधण्यासाठी ते पाणी जवळ असलेली अशी 

डोंगरमाथ्यावरची जागा पसंत करतात. गावातील रस्त्याच्या 

दोन्ही बाजूंना, समोरासमोर तोंड करून ते ओळीने धरे 


खंड सातवा 


बांधतात. घरे आकाराने चौकोनी असुन, जमिनीत खांब पुरून 
त्यांवर बांधलेली असतात. त्या प्रदेशात वारंवार होणाऱ्या चक्री 
वादळातही ती टिकून राहतील, अशी भक्‍कम असतात. घराचा 
सांगाडा लाकडी खांबांचा असतो. भिती बांवूच्या व छप्पर गव- 
ताचे किवा पानांचे असते. जमीन घट्ट विणीच्या बांबूच्या 
चचटयांची असते. प्रत्येक घराला गच्ची असते. तिथे कोंबड्यांचे 
वांबृंचे खुराडे, सरपण, उखळ व इतर आयुधे असतात. शिका- 
रीत मारलेल्या जनावरांची मुंडकीही तिथेच टांगलेली अस- 
तात. घराच्या मध्यभागी चूल असते. तिच्या दोन्ही बाजूंना मुले 
व आईबाप झोपतात. घरात खोल्या नसतात. पूर्वी एक ठराविक 
धाभिक विधी केलेल्या लोकांनाच घराला खिडक्या ठेवायची 
मभा होती. पण त्याला फार खर्च येत असल्यामुळे तो सर्वेसाघा- 
रण लोकांच्या आवाक्याबाहेर होता. तो न करता खिडक्या 
ठेवल्यास संकटे येतात, अशी समजूत होती. पण स्त्रिस्ती धर्माने 
ही समजूत दूर केल्यामुळे आता बहुतेक सवे घरांना खिडक्या 
असतात. घराच्या खालच्या जागेत गुरे व डुकरे असतात. घरा- 
भोवती भाजीपाला पिकवतात. क 
उद्योगधंदे - शेती हा या लोकांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. ते 
झम पद्धतीने शोती करतात. तांदूळ हे इथले मुख्य पीक आहे. 
शिकार करणे आणि मासे पकडणे हे उद्योगही ते करतात. 
मिझो लोक बांबूपासून आपल्याला लागणार्‍या हरतऱर्‍हेच्या 
संदर टोपल्या विणतात. ओझी वाहणे, मोल्यवान वस्तू ठेवणे 
किवा धान्य साठवणे, यांसाठी निरनिराळचा आकाराच्या 
टोपल्या असतात. स्त्रिया घरात लागणारी मातीची भांडी स्वत:च 
हाताने बनवतात. प: री 
भात, भाज्या, मासे व मांस हें यांचे मुख्य अन्न होय. तांदुळा- 
पासून बनवलेले मद्य ते आवडीने पितात. * 
विवाहप्रथा - मुले व मुली स्वत:च आपला जोडीदार पसंत 
करतात. मलाने एखादी मुलगी पसंत केली, की तो आपल्या 
भित्रामाफंत आपली पसंती आईबापांच्या कानावर घालतो. 
आईबाप मग एखाद्या नातेवाइकाला मध्यस्थ म्हणून मुलीच्या 
घरी घाडतात. मुलीला व तिंच्या आईबापांना मुलगा पसंत अस- 
ल्यास देजाच्या वाटाघाटी सुरू होतात. या वाटाघाटी जितक्या 
लांबतीळ, तितका शुभ शकून मानतात. देज ठरल्यावर मुहुतं 
करतात. 
सा डळ दिवशी जेवणावळ होते. त्या दिवशी लोक गीते 
गातात व दारू पितात. त्या दिवशी रात्री वधू आपल्या मेनिगीन 
सह वरगृही जाते. तिथे तिचे चांगळे आगतस्वागत कारला तितर 
ती पुन्हा माहेरी परतते आणि दुसर्‍या दिवशी पुन्हा पतिगृही 
राहायला जाते. हल्ली काही वेळा, वधू दुपारीच एकदा वरगृही 
भा. सं. को. ...२४ 
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मिझो 


जाऊन परत येते व रात्री पुन्हा कायम राहण्यासाठी जाते. 
देजाच्या रकमेर्थेकी काही भाग वधूपिता आपल्या नातेवाइ- 
कांना देतो. मुलीवर काही संकट आले, तर त्या वेळी त्यांनी 
मुलीच्या पाठीशी राहावे, ही त्यातून अपेक्षा असते. 
पतीच्या निधनानंतर तीन महिने पत्नीने त्याच्या घरी राहिले 
पाहिजे, असा नियम आहे. त्यानंतर थ्लाहुअळ नामक एक विधी 
केल्यावर ती दुसरे लग्न करायला मोकळी होते. पण ती जर 
पतीच्याच घरात राहिली आणि तिने दुसर्‍या पुरुषाशी संबंघ 
ठेवला, तर तिला दंड होतो. 
घटस्फोट अगदी सुलभ रीतीने मिळतो. “ मी तुला घटस्फोट 
देतो ' एवढे शब्द पतीने उच्चारले, को त्याला घटस्फोट मिळतो. 
देजाची रक्‍कम नवऱ्याला परत केली, को स्त्रीलाही घटस्फोट 
मिळू शकतो. 
संपत्तीचा वारसा सर्वांत धाकट्या मुलाकडे जातो. मोठे मुलगे 
क्तसवरते होऊन आपापल्या संसाराला लागलेले असतात. त्यामुळे 
घाकटा मुलगा 
म्हातारपणी 
आईबापांची 
काळजी अधिक 
चांगल्या प्रकारे 
घेऊ शकतो, 
अशी याच्या 
मागची कल्पना 
आहे. ग्रामप्रमु- 
खाच्या बाबतीत 
मात्र त्याचा मोठा 
मुलगा त्या च्या 
संपत्तीचा वारस- 
दार होतो. कारण 
ग्राम प्रमुखाच्या 
सामा जिक 
। जबाबदार्‍या 
| १ | त्याला पार पाडा- 
गै यच्या असतात. 
पूर्वी प्रत्येक 
गावावर एक 
प्रमुख नेमलेला 
असे व त्याची 
सत्ता त्या गावा- 
वर चाले. आपल्या सल्लाससलतीसाठी त्याने गावातल्या 


मिझो युवती 


मिझो 


जाणत्या वृद्धांची एक समिती नेमलेली असे. प्रमुखाचे हुकूम 
दवंडी पिटून सांगणारा एक पुरुष, लोहार व एक पुरोहित असे 
तीन लोक ग्रामप्रमुख नेमीत असे. त्यांच्या कामाबद्दल त्यांना 
वर्षाकाठी प्रत्येक घरातून थोडे भात मिळत असे. 

ग्रामप्रमुखाला वर्षाकाठी घरटी एक मण भात मिळे. तसेच 
गावकऱ्याने केलेल्या प्रत्येक शिकारीचा थोडा भागही त्याला 
मिळे. त्याचे बरेच मोठे घर गावकऱ्यांना बांवून द्यावे लागे. 
त्याला नको असलेला कोणताही इसम गावाबाहेर घालवून 
देण्याचा त्याला अधिकार होता. गावकऱयांनाही दुसर्‍या एखाद्या 
गावाच्या प्रमुखाच्या संमतीने आपले गाव सोडून त्या गावी 
राहायला जायचा अधिकार होता. सांश्रत प्रत्येक गावावर ग्राम- 
पंचायतीचा अधिकार चालतो. 

देवघर्म - पूर्वी हे लोक भुताषेतांची पूजा करीत असत. 
भृतांचे चांगळे आणि वाईट असे दोन प्रकार ते मानीत. त्यांच्या- 
पेकी सर्वोच्च भुताला ते पथिअन असे म्हणत व ते सृष्टी निर्माण 
करते, असे मानीत. भृताखेतांच्या प्रकोपामुळे आजारपण येते, 
अश्ी या लोकांची समजूत होती. त्यामुळे कोणी आजारी पडले 
अस्ता, ते भुताखेतांना पुरोहिताकरवी कोंबडे, बकरे किवा 
डुक्कर यांचा बळी देऊन संतुष्ट करीत. मृतात्मे दुसऱ्या एका 
निराळ्या जगात राहतात, अश्ली यांची समजूत होती. बहुसंख्य 
मिझो लोकांनी आता स्त्रिस्ती धर्मे स्वीकारला आहे आणि 
त्यामुळे त्यांच्या देवाधर्माविषयींच्या पुर्वीच्या श्रद्धा आता लोप 
पावल्या आहेत. 

मतिकप्रथा - हे लोक बहुघा मृतांना पुरतात. माणूस मरतो, 
तेव्हा त्याचा आत्मा मस्तकातून रिहू नामक तळाकडे जायला 
निघतो, अशी या लोकांची समजूत आहे. ब्रह्मदेशातील चीन 
डोंगरामध्ये हे तळे आहे. पण मृतात्मा तिथून लगेच परततो 
आणि आपल्या मूळ गावाच्या किवा घराच्या ञासपास येऊन 
जवळजवळ तीन महिने राहतो, असे हे लोक मानतात. म्हणन 
तीन महिनेपर्यंत तीक कुटुंबीय मंडळी जेवायच्या वेळी मताच्या 
नावाने एक पान ळे ् 
कला जहा पाता गजा 
बीय त्याच्यासाठी तिथिन नाम कक वी 
तापक मता "पन नामक एक विधी करतात आणि 
ऱ्य - परलोकी गेला असे समजतात. पण खिस्ती 
नाहीशा भभ खा, त्याच्यांतुन आता अद्या कल्पना 

त. [ट्रा. आ.] 
शिबशे .3. "कक चावा, हवकत ब वही पस्स- 
करतात, हिच्या संबंधीचा नियम ग यासाठी हिचा उपयोग 
पुढीलप्रमाणे आहे 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


अको खगो घडःचेव चटो तपो परस्परो । 
यशो रषी लसश्‍्चेव हवाळाक्षं मिताक्षरी ।॥। 

अ साठी क, क साठी अ ची बाराखडी; त्याचप्रमाणे ख-ग, 
घ-ड., च-ट, त-प, य-श, र-ष, ल-स, ह-व, ळ-क्ष, असे 
वर्णव्यत्यास केत्याने मिताक्षरी भाषा तयार होते. ' आज संध्या- 
काळी आपण दोघे बागेत फिरायला जाऊ ! यावद्दल मिताक्षरी 
भाषेत पुढील रचना होते -काड लंभ्याआक्षीं कातज वोडे दाखेप 
थिषाऱशसा डाकू. 

कथासरित्सागरात अशा तर्‍हेच्या सांकेतिक भाषांचे उल्लेख 
आढळतात. [ ओ. ऑ. स्टो. १] 


2 


शत एक वैदिक देवता. मित्र शब्दाची व्याख्या यास्काने दिली 


आहे, ती अशी - ' प्रमीते: त्रायते । संमिन्वानः द्रवति 
ड्ति वा ' 5 मरणापासून तारणारा किवा पाण्याने भिजवीत 
अंतरिक्षात धावत जाणारा तो मित्र होय. मित्र हा नेहमी व्र 
णाशी संबंधित असलेला आढळतो. क्रग्वेदात केवळ एकच सूर्वत 
एकट्या मित्राला उद्देशून नाहे (३.५९ ). या सूक्तात त्याची * 
स्तुती आहें, ती त्याच्या गुणांचे स्पष्ट वर्णन करणारी नाही. हाका 
मारून तो लोकांना एकत्र करतो आणि देत पेरणार्‍यांकडे अनि 
मिव नेत्रांनी पाहूत असतो. तो पृतदक्ष अर्थात पुण्यकर्मात कुर 
आहे. तो माणसांना उद्यम्लीळ बनवतो. तो आकाश व 
यानें पोषण करतो. पंचजन त्याची आज्ञा पाळतात. 1 
देवांचा आश्रयदाता आहे. विष्णू आपळी तीन"पावले मिंतार्ट 
नियमानुसार ठेवतो. तो सूर्यमार्गाचे नियमन करतो. 

मित्राची 


सूर्यमार्गाचे नियामकत्व या गणावरून ब्राह्मणग्रंथात 
दिवसाशी व वरुणाचा १ र् 


16 
रात्रीशी संबंध कल्पिलेला आह 
यि 14 
वाची वाऊमयामध्ये मित्राला पांढरा आणि वर्श्ण ् 
पक पशू सांगितला आहे, यावरूनही मित्र दिवसाचा चं 
"य देव मानला जात होता, हे स्पष्ट होते. व& 
क वाडमयात मित्र ही सूर्यदेवता आहे, असा जो 


'रॉर्ण! 
उरावा मिळतो, त्याला अवेस्त्यामध्ये पुष्टी मिळते. त. 


वा देशांत वहात 
बिळोन, इ. देशांत मिथ्य नावाने सूर्यपूजा चालत होती नाहित. 


जसे द 
मित्रावरुण तसेच अवेस्त्यात अहुर-मिथ्र नित्य संवड 
नहुर व वरुण यांचे बरेचसे 


से गुण समान आहेंत. | 

भां डा. केतकर लिहितात -- य लेन व्युत्पत्ती पश 

च विजयच मित्र या शब्दाचा अर्थ सुहृद असा 6 

नु आहे. मित्र देवाचा दयाळूपणा (सौहूद) जागजा*, , बेत 

(ते. सं आहे. मित्र हा शांततेचा देव आहे असेही वि तिक 
_' २.१.८), यावरून आणि अवेस्त्यामध्ये मित्रा, अते 


पेणेन करताना, तो विदवासूपणाचा संरक्षक डच 


> 
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वर्णन आहे, यावरून मित्र या शब्दाचा मूळ अथे स्नेही किवा 
सुहृद असून, पुढे सूरयदेवाची निसर्गातील वस्तुजातावर कृपा 
करणारी सत्ता पाहून त्याला हे नाव दिले असावे, असे 
मानण्यास जागा आहे. 

मग लोकांचा इष्ट देव सूर्य होता. ते लोक मित्र या नावाने 
सूर्याची उपासना करीत होते. मित्र शब्द प्राचीन पक्षियन भाषेत 
मिथ झाला आहे. मिथाचेच परिवतित रूप मिहिर होय. मार्क- 
डेय पुराणातही (१०७.७) मिहिर या नावाने सूर्याची स्तुती 
केलेली आहे. 

असीरिअन मेतृ शब्दही मित्राचाच पर्याय आहे. त्या देशात 
मेतृ हा जलद गतीने पाऊस आणणारा आणि धान्यसमृद्धी कर- 
णारा देव आहे. प्रारंभी दिलेल्या व्याख्येतही या अर्थाचा अंश 
आहेच. पाहा- मित्रावरुण. [ वै. मा.; सिं. भा. सं. प.; इं. मि. 
ली.; म. ज्ञा. को.; वे. सा. सं. ] 


4. वन (इ.स. चे १६ वेव १७ वे शतक) एक विद्वान 
सत्रासश्र लिबंधकार. हा ओरछाचा राजा श्रीवीर्रासिहदेव 
याच्या आश्रयाला राहिला होता. मित्रमिश्राचे पूवेज गोपाचल- 
मंडलाचे (ग्वाल्हेर) निवासी होते. याच्या पित्याचे नाव परशु- 
राम मित्र असे होते. मित्रमिश्राने आपल्या पांडित्याविषयी स्वत:च 
गौरवपूर्ण आणि काहीसे अतिशयोक्तिपुर्ण लिहून ठेवले आहे. 

मित्रमिश्राने वीरसिहदेवाच्या प्रेरणेने वीरमित्रोदय नावाचा 
एक विशाल धर्मनिवंध लिहिला. हेमाद्रीच्या चतुवर्गेचितामणी 
या निवंधापेक्षा हा ग्रंथ लहान आहे; पण लोकप्रियता व व्याव- 
हारिक उपयोग या दोन्ही दृष्टींनी हा निबंध चतुवेर्गेचितामणी- 
हुन अधिक महत्त्वपूणे आहे. आपल्या आश्रयदात्या श्रीवीरसिंह्देव 
राजाचे नाव त्याने या निबंधाच्या नामकरणात प्रारंभी घातले 
आहे. 

या निबंधाच्या विभागांना प्रकाश असे नाव आहे. त्याचे 
बावीस प्रकाश उपलब्ध झाले आहेत. परिभाषा, संस्कार, 
आहिह्रिक, पूजा, प्रतिष्ठा, राजनीती, व्यवहार, शुद्धी, श्राद्ध, 
तीर्थ, दान, ब्रत, समय, ज्योतिष, शांती, कर्मविपाक, चिकित्सा, 
प्रायशिवित्त, प्रकीणे, लक्षण, भक्‍ती व मोक्ष अशी त्यांची नावे 
आहेत. या नावांवरूनच त्याच्या निबंधाची व्याप्ती कळून येते. 
त्याने धर्मशास्त्राच्या सर्वे अंगोपांगांचा आवश्यकतेनुसार प्रपंच 
केला आहे. आपला निबंध सजविण्यासाठी त्याने श्रुती, स्मृती, 
रामायण, महाभारत, पुराणे, इ. साहित्यातील वचनांचा व 
विवेचनांचा आश्रय घेतला आहे. 

मित्रमिश्र हा अनेक शास्त्रांचा प्रकांड पंडित तर होताच; 
त्याव्यतिरिक्त वैदिक वाळमयावरही त्याचा अधिकार होता. 


सित्रसिक् 


प्रसंगवशात त्याने वेदमंत्राच्या ज्या व्याख्या केल्या आहेत, 
त्यांवरून त्याचा हा अधिकार कळून येतो. मित्रमिश्राची विवेचन- 
शेली सरळ आणि सुबोध आहे. त्याला पांडित्यप्रदशेनाची होस 
नाही. आपला निबंध वाचकांना सुवोध होऊन उपयुक्‍त ठरावा, 
हा उद्देश त्याने कधीही डोळयांआड केला नाही. महाभारता- 
एवढ्या विस्ताराचा हा निबंध म्हणजे धर्मशास्त्राचा एक 
घर्मकोशच आहे. मित्रमिश्राला त्याबद्दल यंथाथे अभिमानही 
आहे. आह्लिकप्रकाशाच्या २९ व्या इलोकात तो म्हणतो - 
मा कुवंन्तु सुधा बुधा परिचयं ग्रन्येष्‌ नानाविधे- 
षवत्यन्तं न हि तेष्‌॒ सर्वविषय: कश्चित्‌ क्वचिद्‌ वतंते । 
पद्यन्तु प्रणयादनन्यभनसो ग्रन्यं सदीयं त्विमम्‌ 
घर्माधमंसमस्तनिर्णयविधियेस्सिन्‌ दरोदृश्यते 11 
अथे विद्वानांनी नानाविध ग्रंथांच्या अभ्यासाचा व्यर्थ 
प्रयत्त करू नये. कारण अश्या कोणत्याही ग्रंथामध्ये घर्माचे सर्वे 
विषय सांगोपांग विवेचलेळे आढळणार नाहीत. म्हणून इतर 
सवे निबंधकारांकडे दुलंक्ष करून जिज्ञासूंनी माझा हा ग्रंथ 
प्रेमाने वाचावा. यात धर्माधमविषयक सर्व निणेय आढळतील. 
याच विशाल ग्रंथाचा एक प्रकाश राजनीतीवर आहे. राज- 
नीती किंवा राज्यशास्त्र हे घर्मशास्त्राचेचे एक अंग आहे, असे 
मित्रमिश्र मानतो. त्याने या प्रकाशात राजशब्दार्थेविचार, राज- 
प्रशंसा, राज्याभिषेक, राजगुण, राजदोष, राजदंड, कोश, मित्र, 
उपाय, अभियान, सैन्य, युद्धाची पूर्वकृत्ये, इ. सवे राजकीय 
अंगांचा विचार केला आहे. शिवाय प्राचीन भारतीय राज्य- 
शास्त्रासंबंधी सवे विषयांचे निरूपणही व्यवस्थित केले आहे. 
लक्ष्मीधर, नीलकंठ, अतंतंदेव, चंडेश्‍वर, इ. अतेक राज्यश्शास्त्रीय 
निबंधकार मित्रमिश्राच्या आगेमागे होऊन गेले. पण मित्र मिश्राचे 
स्थान या सर्वांच्या वरचे आहे. त्याचा हा निबंधही भारतीय 
राज्यशास्त्राचा ज्ञानकोशच आहे. 
मित्रमिश्राने सर्वप्रथम राजा या शब्दाच्या अर्थाचे विशेष 
विवेचन केले आहे. बहुतेक निबंधकार राजा हा रब्द क्षत्रिय- 
वर्णाचा पर्याय शब्द मानतात. पण मित्रमिश्र या मताचा नाही. 
तो म्हणतो- 
राज्यं तु जनपदपरिपालनम्‌ । राजशब्दो यस्सिर्न्कास्स- 
शिचत्‌ प्रजापालके वतंते । नृप इति न क्षत्रियमात्रस्यायं घर्मः । 
किन्तु प्रजापालने अधिकृतस्य अन्यस्यापि । 
अथे - जनपद म्हणजे देश; त्याचे परिपालन म्हणजे राज्य 
होय. जो कोणी प्रजापालक असेल त्याला राजा म्हणावे. 
राजा याचा अथे केवळ क्षत्रियाचाच तो धर्म असा नाही, 
तर प्रजापालनाच्या ठिकाणी अधिकृत असलेला कोणत्याही 
वर्णाचा मनुष्य राजा या नावाने ओळखला जातो. 


सित्रसिश्र 


मित्रमिश्राच्या मतानुसार प्रजापालनाचे अधिकार मिळवि- 
णारे, देशाच्या राज्यघटनेतले मंत्री हेही राजेच ठरतात. राजा 
हा दीघंदर्शी, उत्साही, शक्तिमान, त्यागी, दुसर्‍यांच्या गुणांची 
कदर करणारा, कुराल, दक्ष, इंद्रियवविजयी व प्रजाप्रिय असावा, 
त्याला द्रव्याची व कोर्तीची हाव नसावी, व्यसने नसावी आणि 
आजचे काम उद्यावर ढकलून कश्ीवश्षी वेळ मारून नेण्याची 
त्याची वृत्ती नसावी. त्याचे धोरण] कचखाऊ नसावे. 

मित्रमिश्र हा स्वतंत्र व सडेतोड विचारांचा आहे. याज्ञ- 
वल्क्याचा टीकाकार विज्ञानेश्‍वर हा धर्मशास्त्रातला मान्यवर 
अविकारी समजला जातो. बरेचसे निवंधकार विज्ञानेश्‍्वराला 
अनुसरतात; पण मित्रमिश्र मात्र कित्येक प्रसंगी त्याला शाव्दिक 
टोले हाणायला कमी करीत नाही. 

मित्रमिश्राच्या या वीरमित्रोदय ग्रंथाच्या प्रामाण्याविषयी 
म. म. काणे लिहितात, ते असे - हिदुकायद्याच्या वाराणसी- 
पंथामध्ये वीरमित्रोदयाला मोठे प्रामाण्य आहे. पुर्वीच्या प्रीव्ही 
कौन्सिलने असे मत दिले आहे, की विज्ञानेदवराच्या मिताक्षरा 
टीकेत जी बाब संशयास्पद असेल, त्या बाबीत वीरमित्रोदयाचे 
मत प्रमाण मानावे. दायभाग ग्रंथात जिचा उल्लेख नसेल त्या 
बाबीत वीरमित्रोदयाच्या मताला मान्यता द्यावी असे बंगा- 
लच्या न्यायालयाचेही मत आहे. 

पद्चिम भारतात वीरमित्रोदयाला व्यवहारमयूखापेक्षा कमी 
प्रामाण्य आहे. दक्षिण भारतात विज्ञानेदवराच्या ग्रंथावरील 
स्मृतिचंद्रिकेला सर्वांहून अधिक प्रामाण्य असले, तरी वी रमित्रो- 
दयाच्या मताला मान आहे. कारण पुर्वीच्या धमंशास्त्रीय ग्रंथांत 
पुष्कळ विषय गळलेले आहेत. अनेकांनी जे अनेक विषय 
गाळले, त्यांची पूर्तता वीरमित्रोदय या ग्रंथात केलेली आहे. 

वीरमित्रोदयाव्यतिरिक्‍्तया ज्ञवल्क्यस्मृतीवरील टीका, आनंद- 
चंपू, इ. अन्य काही ग्रंथही मित्रमिश्राने लिहिले आहेत. [ हि. 
ध.; आ. सं. मू.; भा. रा. प्र.] 


मित्रबिंदेष्टी एक इष्टी. मित्र व राष्ट्र हे अनुकूल व्हावे 
म्हणून ही इष्टी करतात. कात्यायन श्रौत- 

सूत्रांमध्ये ही इष्टी सांगितली आहे (५.१२ ) . आइवलायन श्रोत- 
सूत्रांत या इष्टीला महावैराजी असे नाव आहे. अग्नी, सोम, 
वरुण, मित्र, इंद्र, बृहस्पती, सविता, पूषा, सरस्वती व त्वष्टा या 
द्हा देवतांसाठी निरनिराळे हवी तयार करणे व प्रधान यागाच्या 
वी क हि सवू एकण अवदान घेऊन सर्वे देवतांसाठी एक- 
र ' लसा याचा विधी सांगितलेला आहे. या इष्टीचे 


सवे तंत्र दक्षेपूर्णमासेष्टीप्रमाणे 
पण आहे र वकर र क 
विद्याघरशास्त्री भिडे ] हे. पाहा दर्शपूर्णमास. [ श्री. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


ेवपतित "पी तिथित्रत. मार्गशीष शुद्ध सप्तमीला है 

पर नाव आहे. सूर्य ही या व्रताची देवता होय. 
षष्ठीच्या दिवशी सूर्याच्या मूर्तीला स्नान घालणे, सप्तमीला 
केवळ फलाहार करणे, सूर्याची विविध प्रकारच्या फुलांनी पुजा 
करणे, कणकेच्या पदार्थाचा नैवेद्य दाखविणे, गरीव व निरा- 
घार ब्राह्मणांना भोजन घालणे व रात्री जागरण करणे, असा 
याचा विधी आहे. 

ही तिथी हा गंगेचा जन्मदिवसही मानतात. या दिवशी गंगा 
विष्णूच्या चरणापासून उगम पावळी आणि शंकराच्या मस्तकावर 
पडली. दिवभक्‍्त या दिवशी दक्‍य तो गंगाजलाने शिवकिंगाला 
स्नान घालतात. [हि. ध.; श. क. ] 


मित्रावरुण जि आणि वरुण या दोन देवता मिळून बनलेली 
जोडदेवता. द्यावापृथिवी या देवतायुग्माच्य़ा 
खोलोखाल या देवतायृग्माचा क्रमांक लागते. मित्र आणि वरुण 
या दोघांना भावाहन करणारी जेवढी सूक्ते क्रग्वेदात भाहेत, 
त्यापेक्षा या जोडदेवतेची सूक्ते अधिक आहेत. मित्राची वैय- 
क्तिक वैशिष्टये विदरोष उल्लेखनीय नाहीत, म्हणून एकट्या 
वरुणाचे जे गुणविशेष, तेच या युग्मावर आरोपित॑ केले गेलें 
आहेत. यांच्या विषयीची एक त्रचा अशी -- 
प्र बाहुवा सिसृतं जीवसे न आ नो गव्यूतिसुक्षतं घृतेन । 
आ नो जने श्रवयतं युवाना श्रुतं मे सित्नावरुणा हवेभा ॥ 
(क्र. ७६२५ 
अर्थ - मित्रावरुणांनो, आमचा जीवनक्रम उत्तम चालावा 
म्हणून तुम्ही आपले बाहू (आमच्या साहाय्याथे) पुढे करा; 
आमच्या धेनूच्या तृणाच्छादित भूमीवर उदकवर्षाव करा 
तारुण्याच्या देवांनो, आमची कीर्ती जगात पसरेल असे करा १ 
आम्ही जो तुमचा घावा करतो, त्याच्याकडे अवश्य लक्ष चा” 
या यौगिक शब्दात मित्र नाम पहिले आहे, त्याचे कारण 
असे असू शकेल, की मुळात हाच अधिक योग्यतेचा देव 
असावा. कदाचित योगिक शब्दात कपी अक्षराचे नाव प्रथम 
घालण्याची प्रवृत्ती असल्यामुळेही मित्र शब्द प्रथम घातला 
असेल. मित्रावरुण ही इराणी व भारतीय आर्य एकत्र असलेल्या 
काळातली देवता असावी. कारण अवेस्त्यातही अहुर (वरुण) 
व मिश्च या देवतांचे युग्म कल्पिले गेले आहे. 
महाभारतामध्ये मित्रावरुणांना पुरुष-प्रकृती म्हटले आहे. 
अथवंवेदात मित्राचा प्रात:काळी व वरुणाचा सायंकालाशी 
संबंध जोडलेला आहे. रात्रौ ज्या चराचराला वरुण झाकून 
टाकतो त्याला प्रातःकाली मित्र अनावृत करतो (अथर्वेन 
९,३.१८) , मित्रावरुणांच्या ब्रतांना मनुष्य, अग्नी, सूर्य, आदित्य, 


खंड सातवा 


नद्या, इ. सगळे मान देतात. परावाणी ही मित्रावरुणांच्या सदना- 
तून उत्पन्न झाली, असे आगम - ग्रंथात म्हटले आहे. 

मित्रावरुण हे परमात्म्याचे अंडकोश होत, असे भागवतात 
सांगितले आहे (२.१.२२). उर्वशी दृष्टीस. पडताच मित्रा- 
वरुणांचे वीर्य एका घटात पडले व त्यातून मित्राच्या अंशाने 
वसिष्ठव वरुणाच्या अंशाने अगस्त्य जन्माला आले. उर्वशीमुळे 
आपले स्खलन झालेले पाहून मित्रावरुणांना विषाद वाटला व 
त्यांनी ' तुला मनुष्यजन्म घ्यावा लागेल ' असा झाप उवंशीला 
दिला (भाग. पु. ९.१४.१७). 

संतानप्राप्तीच्या इच्छेनेप्रजापतीने मित्रावरुणासाठी यज्ञ केला, 
त्या वेळी यज्ञकुंडातून इला नामक कन्या निर्माण झाली. काशीत 
मित्रावरुणसंज्ञक, दोन शिवलिंगे असून, त्यांची पूजा केल्याने त्या 
देवतांचे लोक प्राप्त होतात, असे सांगितले आहे. [वै. मा. ] 


लट भारताच्या पूर्व भागातील एक प्रदेश. मिथिला हे 
माथला त्या देशाचे आणि त्यातील नगरीचेही नाव होते. 
सां्रत ज्याला जनकपूर म्हणतात तीच पूर्वीची मिथिला नगरी 
होय. हे जनकपूर एक लहानसे शहर असून, ते नेपाळच्या सीमा 
प्रदेशात येते अंग देशाची राजधानी चंपा हिच्यापासून जनकपूर 
साठ योजने लांब होते, असे जातकात म्हटले आहे. 

मिथिलेच्या चतुःसीमा कोणत्या ते वृहद्‌-विष्णू पुराणाच्या 
मिथिलाखंडात सांगितले आहे, ते असे - 

कोशिको तु समारभ्य गण्डकोसमघिगस्य वे । 

योजनानि चतुविश् व्यायाम: परिर्कातत: ॥। 

गडगाप्रवाहसारभ्प यावद्‌ हेमवतं बनम्‌ । 

बिस्तारः षोडश: प्रोकतो देशस्य कुलनन्दन । 

भिथिला नास नगरी तत्रास्ते लोकविश्रुता ।। 

अर्थ - एका अंगाने कौशिकी नदी व दुसर्‍या अंगाने गंडकी 
नदी. या दोन नद्यांमधला २४ योजने म्हणजे ९६ कोसांचा 
प्रदेश, गंगानदीच्या तीरापासुन हिमालयाच्या तराईपर्यंतचा 
१६ योजनांचा म्हणजे ६४ कोसांचा प्रदेश, एवढा सगळा भू- 
विस्तार म्हणजे मिथिलेचे राज्य असुन, त्या राज्याची लोक- 
विश्वत राजधानी म्हणजे मिथिला नावाची नगरी होय. 

काही विठ्ठानांच्या मते मिथिला हा शब्द मिथ्‌ म्हणजे युग्म 
यावरून बनला आहे. या उत्पत्तीला इतिहासात प्रमाण साप- 
डते, ते असे-नाभाग वंशाच्या विशाळ नामक राजाने आपल्याच 
नावावरून वैशाली नावाची एक नगरी स्थापली होती. पण 
कालांतराने त्याची शक्‍ती घटली व विदेहाच्या राजांनी वैशाली 
जिकन ती आपल्या राज्यात समाविष्ट केली. मग त्या दोन्ही 
देशांची मिळून मिथिला हो राजधानी बनली. 
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पुढच्या काळात मिथिलेला तीरभुक्ती म्हणू लागले. त्या 
शब्दाचा अर्थ नदीतीरसंबंधित प्रदेश असा आहे. पश्चिमेला 
गंडकी व पूर्वेला कौशिकी या दोन नद्यांच्या तीरांनी मर्यादित 
केलेली भूमी ती तीरभुकक्‍्ती होय. त्या शब्दाचा अपभ्रंश म्हणजे 
तिरहुत. हाच अपभ्रंश सध्या रूढ आहे. सांप्रत बिहारमधल्या 
दरभंगा, मुजफ्फरपूर, सारन व चंपारण या जिल्ह्यांना तिरहुत 
म्हणूनच ओळखतात. 

मिथिला प्रदेशात आर्य संस्कृतीची मुहतेमेढ कशी रोवली 
गेली, याविषयीची एक कथा शतपथ ब्राह्मणात सांगितली 
आहे, ती अशी - 

कोण्या एका काळी हा सारा प्रदेश म्हणजे नुसती दलदल 
होती. अग्नीने त्या भूमीला कधी स्प्शच केला नव्ह्ता. पण एके 
दिवशी कालचक्राने पट खाल्ली आणि त्या भूमीचा ललाटलेख 
उजळला. विदेघ माथव या सरस्वतीच्या तीरावरच्या राजाला 
यज्ञीय अग्नी लपवून ठेवण्याची इच्छा झाली. त्याने तो अग्नी 
आपल्या मुखात लपवला. गोतम रहृगण हा त्याचा पुरोहित 
आहुती देण्यासाठी यज्ञजञाळेत येतो, तर अग्निकुंड शांत झालेले. 
गौतमाने राजाला त्याविषयी विचारले; पण मुखात अग्नी अस- 
ल्याने तो काही बोलू शकेना. मग गौतमाने वेदांतल्या सुक्‍तांनी 
अग्नीचे स्तवन आरंभिले. त्या सूक्तात घृत हा शब्द येताच 
अग्नी लालचावला व राजाच्या मुखातुन बाहेर पडला. पण घृत 
कुठेच न दिसल्याने यज्ञकुंडात न शिरता त्याने सरळ पूर्व दिशेचा 
रस्ता धरला. त्याला घरण्यासाठी विदेच माथव व गोतम रहृगण 
दोघेही त्याच्या मागून पळू लागले. अग्नी आपल्या मार्गातली 
भूमी जाळीत, वहाळ-वोहोळ आटवीत आणि नदीनाले सुकवीत 
चालला. शेवटी त्याला सदानीरा नदी आडवी आली. ती त्याला 
आटवता आली नाही, त्यामुळे अग्नी तिथेच थांबला. अग्नीच्या 
स्पर्शामुळे तेवढ्या प्रदेशातळी दलदल सुकली. तिथली भूमी 
उत्पादनक्षम बनली. मग अग्नीने विदेध माथवाला आज्ञा केलो. 
“ तु इथे वस्ती करून तुझे राज्य निर्माण कर. ही भूमी धनघान्य- 
समृद्ध बनव. ” विदेघ माथवाने ती आज्ञा मानली. तिथे त्याने 
एका समृद्ध व उत्कर्षाभिमुख अशा विदेह जनपदाची स्थापना 
केली (श. ब्रा. १.४.१.१०-१७). 

गौतम रहृगण हा त्या नवनिर्भितीच्या कार्यातही त्याचा 
पुरोहित बनला. त्याच्या मागून अनेक क्रषीमुनीही त्या प्रदेशात 
आले. तिथले वातावरण वेदमंत्रांनी दुमदुमून गेले. तिथे यज्ञ- 
संस्याही निर्माण झालो आणि तिच्या अनुषंगाने भारताचा हा 
पूवप्रदेश आयंसंस्कृतीच्या कक्षेत समाविष्ट झाला. 

याच विदेघ माथवाच्या वंशात निमी नावाचा एक राजा 
झाला. त्याने आपले राज्य बरेच वाढवले; अनेक यज्ञहो केले, 
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असाच त्याचा एक यज्ञ चालू असता, तो पुरा होण्याच्या आतच 
वसिष्ठ़ापाने त्याचा मृत्यू ओढवला. पण त्याला पुत्र संतान 
नसल्यामुळे राज्याला कोणी वारस उरला नाही. म्हणून मग 
क्रषींनी निमीच्या देहाचे मंथन केले. त्यातून एक सुलक्षणी पुत्र 
निर्माण झाला. मंथनातून जन्मला म्हणून त्यांनी त्याचे नाव 
मिथी ठेवले. त्याने आपला राज्यविस्तार बराच केला आणि 
आपल्या त्या विज्या राज्यासाठी मिथिला नावाची एक नवी 
राजधानीही उभारली. या मिथीलाच एका नव्या नगरीचा 
जनक म्हणून जनक हे नाव पडले. याच्या पुढचे मिथिलेचे सर्वे 
राजे जनक या नावानेच पुराणांत उल्लेखिलेले आहेत. 

मिःथला नगरी सुरेख, सुंदर, सुबद्ध व चार महाद्वारांची 
होती, अरे तिचे वर्णन रामावणात आहे. मिथिलेतील लोक 
निरोगी व आनंदी वृत्तीचे असून ते अनेक उत्सव-समारंभ साजरे 
करीत, अस्ते महाभारतात म्हटले आहे (वन. २०६.९) बुद्धाच्या 
काळी व्यापारी उलाढाली करून या प्रदेशातले लोक श्रीमंत 
बनले होते. श्रावस्तीहून अनेक व्यापारी आपला माळ घेऊन 
मिथिलेत विक्री करण्यासाठी येत. 

मिथिलेच्या राजवंशात जनकाचा मान फार मोठा आहे. 
तो अध्यात्मदशेनात पारंगत होता आणि आत्मानुभवीही होता. 
व्यासपुत्र शुक याला अध्यात्मज्ञान मिळवण्यासाठी मिथिलेत 
येऊन जनकाचे पाय घरावे लागले, ही गोष्ट सवेश्रुत आहे. 
त्याने आपली राजघानी म्हणजे जणू एक विद्यानगरीच बनवली. 
इतिहास, व्याकरण, न्याय इ. अनेक शास्त्रांत पारंगत असलेल्या 
पंडितांना जनकाने राजाश्रय दिला होता. 

बौद्ध व जेन धर्मांच्या इ तिहासातही मिथिलेला स्थान आहे. 
वुद्ध या नगरीत काही वेळा आला होता. इथल्या मरवादेवाच्या 
आम्रवनात वसती केल्यावेळी त्याने ब्रह्मायू नावाच्या एका 
आचार्याला धर्माची दीक्षा दिली होती. 

वर्धेमान महावीरही अनेकदा मिथिलेत येत असे. मिथिला हे 
महावीराचे आजोळच होते. जैन व बौद्ध यांच्या नंतरच्या काळात 
तंत्रविद्चने मिथिलेत प्रवेश केला. मैथिली लोक तांत्रिक 
उपासनेच्या मार्गाला लागले. उग्रतारा ही बौद्ध तंत्रांतली एक 
महत्त्वाची देवता आहे. भारतातले तिचे एकुलते एक मंदिर 
मिथिलेतच आहे. ही मूर्ती चीनमधून तिबेटच्या मार्गाने मिथिलेत 
आणून स्थापन केलेली आहे. 

मिथिलेची विद्यापरंपरा गौतम रहृगणापासूनच सुरू होते. 
तो सूक्तद्रष्टा आणि महाज्ञानी होता. मीमांसा, सांख्य, न्याय, 
ज्योतिष, आगम, व्याकरण, इ. शास्त्रांतले प्रकांड पंडित 

थलेत गाजून गेले. भारताच्या पूर्वे भागात पंडिती परंपरेसाठी 

यठेलाच अग्रमान द्यावा लागेल. न्यायक्षास्त्रात गंगेशो- 
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पाध्याय यांनी एक नवा संप्रदाय' स्थापन केला, तो मिथिलेतच 
हाच संप्रदाय इथून पुढे बंगाळमधल्या नवद्दोपात गेला आणि 
ख्याती पावला. डॉ. तेजनारायण लाल यांनी आपल्या 
* मेथिली लोकगीतों का अध्ययन या ग्रंथात मिथिलेच्या 
विद्यापरंपरेविषयी आणखी काही लिहिले आहे, ते असे - 
विदवामित्र हा गायत्री मंत्राचा द्रष्टा याच भागातला होता. 
कौशिकी हे तिथल्या नदीचे नाव त्याच्या कुलावरूनच पडलें 
आहे. स्पृतिकार याज्ञवल्क्य इथल्या कुसुमा या गावी राहत 
असे. सांख्यदशंनकार कपिलळ्मुनी याचा आश्रम दरभंगा 
जिल्ह्यातल्या ककरौड या गावी होता. प्रख्यात विद्वान उदयना- 
चार्य हाही याच जिल्ह्यातल्या करिअन या सादचा रहिवासी 
होता. वाचस्पती मिश्र हा प्रख्यात वेदान्ती झंारपुर या गावी 
राहत असे. पुर्वमीमांसेचा प्रणेता जे मिनी हाही मिथिलावासीच 
होय. याव्यतिरिक्त शवरस्वामी, कुमारिल्भट्ट, पक्षधर मिश्र, 
मुरारी इ. अनेक प्रकांड पंडित मिथिळेत होऊन गेले. दार्शनिक 
जगात त्यांनी मिथिलेची कीर्ती अजरामर करून टाकली. 

इ. स. ११०० ते १५०० या कालखंडात मिथिलेमध्ये छत 
विद्यापीठ चाळत होते, असे कळते. पण त्यासंबंधी विदीष 
माहिती मात्र मिळत नाही. कन 

मिथिला हे अनेक कलांचे माहेरघर आहे. इथे कप / 
रंगवणे, भांडी बनवणे, सुतारकाम, लाखेच्या बांगड्या, वार्द 
काम, बाहुल्या बनवणे, रंग तयार करणे, इ. व्यवसाय चालतार्त* 
इथल्या स्त्रिया तलम सुत काढून त्याचे कापड विण 
जुन्या काळापासून वाकबगार आहेत. त्या भरतकामही रि स्‌ , 
करतात. इथे अनेक प्रकारच्या पगड्या बनतात. इथे क 
चित्रांच्या कळेचीही परंपरा आहे. विवाहादी मंगल प्रसंगी 
ब्रतोत्सवांच्या प्रसंगी तिथल्या स्त्रिया भितीवर अनेक प्रकार्रच 
प्रतीकात्मक चित्रे काढतात. इथे इयामचकेवा नावाच्या की 
खेळण्यांचा एक संच मिळतो. हा खेळ कातिक मासात ख॑ 
जातो. इथे लग्न-मुंजींच्या प्रसंगी मातीचे मोठमोठे हत्ती करतात. 
इथे एक विशिष्ट प्रकारचे गवत उगवते. स्त्रिया त्या बॉविता  » 
विविध वस्तू बनवतात. त्यावर छान चित्रेही काढतात. कक! 
उतर नावाची एक खास बाहुली इथे मिळते. ती कापसाला 
निरनिराळे रंग देऊन त्याची बनवतात. अनेक कलावस्तू 
बांबूचा वापर मोठ्या प्रमाणावर होतो. [ बि. ज. स्मा. ग्र-/ हि 
जॉ. ए. इं.; पु. इं.; फो. लो., सप्टे.-ऑक्टो. १९६० ]. 


मि मेषादी राशिगणनेतील तिसरी राशी. मृगशीषं कप 
थुन आर्द्रा संपुर्ण व पुनर्वसूचे तीन चरण मिळून - क 
राशी बनते. गदाधारी पुरुष व वीणाधारिणी स्त्री या दोन य॑ 


खंड सातवी 


राशीच्या अधिष्ठात्री देवता आहेत. वुध हा या राशीचा स्वामी 
आहे. ही राशी पुरुष, द्विस्वभाव, मनुष्य, वायुतत्त्वाची व अल्प- 
प्रसव आहें. या राशीचा अंमळ हात, खांदे, बाहू, फुप्फुसे व 
दइवासनलिका यांवर चालतो. या राज्ीत बुध, रवी, चंद्र, शनी, 
शुक्र व गुरू हे क्रमाक्रमाने अधिकाधिक बलवान असतात. 
शास्त्रीय विषयांची जिज्ञासा, वाचनाची आवड व बुद्धिमत्ता हे 
या राशीचे गुणधर्म आहेत. या राशीचे फल असे- 
मिथ्‌नोदयसञ्जातो सानी स्वजनवत्सल: । 
त्यागी भोगी धनी कासी दोघंसूत्रो$रिमदेन: 11 
(कोष्ठीप्रदीप ) 
अर्थ - मिथुन राशी किंवा लग्न यांवर जन्मणारा पुरुष 
मानी, स्वजनांवर प्रेम करणारा, त्यागी, भोगी, घनी, कामी, 
रेंगाळत काम करणारा व शत्रुनाशक होतो. 


»,__ ' (सनपूवे २ रे शतक) भारताच्या वायव्य भागात 
मिनांडर राज्य करणारा ग्रीक राजा. श्लाकल म्हणजे पंजाब- 
मधील सियालकोट येथे त्याची राजघानी होती. त्याची 
विविध प्रकारची नाणी काबूलच्या आसपास व सिंधूच्या 
खोऱ्यात; त्याचप्रमाणे उत्तर प्रदेशाच्या परिचम भागातही साप- 
डली आहेत. काठेवाड व भडोच या भागांत इ. स.च्या शल्या 
शतकापर्यंत ती प्रचलित होती, असे पेरिप्लसवरून कळते. या- 
वरून मिनांडरचे अधिराज्य भारताच्या केवढ्या विस्तृत प्रदेशा- 
वर पसरलेले होते, याची कल्पना येते. 

पुष्यमित्र शुंग हा मगधाच्या सिंहासनावर बसल्यानंतर 
मिनांडरने मगधाकडे आपला मोर्चा वळवला होता. पण तो 
अयोध्येजवळ तळ देऊन थांबला असतानाच पुष्यमित्राने त्याच्या- 
वर स्वारी करून त्याचा पराभव केला. त्यानंतर पुष्यमित्राने 
मिनांडरचा पाठलाग करून त्याला सिंधूपार हुसकावून लावले. 

भारतात अनेक यवन (ग्रीक) राजे होऊन गेले, पण त्यांतील 
मिनांडरलाच बौद्ध परंधरेत मानाचे स्थान मिळाले आहे. त्याने 
बौद्धधर्म स्वीकारला होता आणि तो महान पंडितही होता. 
मिलिदपन्ह नामक पाली ग्रंथातील राजा मिलिंद म्हणजे यवन 
राजा मिनांडरच होय, असे मानले जाते. त्या ग्रंथात राजाने 
अनैक कट प्रश्‍न विचारलेले असून, बौद्ध भिक्षू नागसेन याने 
त्या सर्वे प्रश्‍नांची समपंक उत्तरे दिलेली आहेत. पाली भाषे- 
तीळ महान ग्रंथांत याची गणना होते. बुद्धघोषाने याला त्रिपिट- 
काच्या बरोबरीने आदरणीय मानले आहे. यातील पहिले तीन 
अध्यायच मिनांडरच्या वेळचे असावे, बाकीचा भाग नंतर केव्हा- 
तरी जोडला गेला असावा, असे काही पंडितांचे मत आहे. 

या ग्रंथात मिलिंद याला यवन राजा म्हटले आहे. त्याचा जन्म 
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कावूलजवळच्या कलसी ग्रामात झाला, असेही त्यात सांगितले 
आहे. क्षेमेन्द्राच्या अवदानकल्पलता या ग्रंथात या राजाचे भारतीय 
नाव मिलिद्र असे दिले आहे. मिलिदपन्ह्‌ या ग्रंथावरूनच कळते, 
की मिनांडरने आपले राज्य मुलाला देऊन टाकले व तो बौद्ध 
भिक्षू झाला. नागसेनानेच त्याला दीक्षा दिली. शेवटी मिलिदाला 
अहेत्‌पद प्राप्त झाळे, असे म्हणतात. 

प्लुटाके म्हणतो, की मिनांडर हा अत्यंत न्यायी राजा असून, 
प्रजेला त्याच्याविषयी फार प्रेम वाटत असे. त्यामुळेच त्याच्या 
मृत्यूनंतर अनेक नगरांतील लोक त्याच्या रक्षेतील अल्पांश 
मिळवण्यासाठी मोठ्या उत्सुकतेने तिथे जमा झाले होते. [ हि. 
क.'इ.पी: २; भा. इ. रू.; पा. सा. इ. ] 


क पके उत्तर प्रदेशातील एक मुस्लिम संत. याचे 
[सया अहमद चरित्र उपलब्ध नाही. पण त्याच्या अंगी 
अद्भुत सामर्थ्यं असावे. लहान मुले झोपेतुन किंचाळत उठ्‌ 
लागली म्हणजे मियाँ अहमदाच्या नावाने त्यांच्या गळयात 
बारीक कड्यांची माळ करून बांघतात. असे केल्याने मुलांचे 
किचाळत उठणे कमी होते, अशी श्रद्धा आहे. [ फो. लो. नॉ. इं. ] 


मि गुजरातमधील एक पूर्वीची गुन्हेगार जात. यांचा 
याणा तया नामक एक पु्वेज होता, त्याच्या नावावरून 
यांना हे नाव मिळाले. यांचे मूल वसतिस्थान सिघमध्ये असून, 
तिथे राहणारे मियाणा मच्छीमारी करतात. 

सुमारे दोनअडीचक्षे वर्षांपूर्वी माळिया संस्थानातील पहिल्या 
ठाकोर कमाजीचा मुलगा मोरजी याने मोरवीच्या ठाकोरां- 
विरुद्ध लढण्यासाठी यांना सिधमधून गुजरातमध्ये बोलावले. 
त्यांच्या मदतीने मोरजीने आपले संकट निवारले खरे, पण पुढे हे 
मियाणा आपल्या गावी परत गेलेच नाहीत. त्यांनी गुजरात- 
मध्येच वास्तव्य केले. 

यांच्यांत जामा, संधवानी, मोर, परेडी, मानेक, गंध, लढाणी, 
सैतानी, बैदानी, कटिया, भढी, सुमेर, वाघेर, काजरदिये, मुल्ला, 
मांलेक, सम आणि धर या नावाच्या पोटजाती आहेत. या 
जातीत हिंदू व मुसलमान अशा दोन्ही धर्मांचे लोक आढळतात. 

मियाणा पुरुष उंच, सशक्त व चलाख असतात. त्यांचे केस 
लांब, डोळे पाणीदार व वर्ण सावळा असतो. हे तंग तुमान, 
अंगरखा आणि पागोटे असा पोशाख करतात. कधो कधी 
हे पागोट्याच्या आतून तांबडी किवा खाको रंगाची टोपी 
घालतात. यांना घोडेस्वारीचा व शिकारीचा छंद असतो. 
हे लोक धीट व बुद्धिमान असतात. यांच्या स्त्रिया देखण्या 
असतात. त्यांचे केस लांबसडक व कुरळे असतात. त्या तंग चोळी 


मियाणा 


व आखूड अंगरखा घालतात. त्या घागरा मात्र नेशीत नाहीत. 
चोरी, दरोडेखोरी, लुटालूट हे यांचे पुर्वीचे घंदे होते. दुस- 
ऱ्यांच्या बायका पळविण्यातही हे तरबेज होते. व्यभिचारी स्त्रीला 
तिचे नाक कापून ते विद्ररूप करीत. पोलिसांच्या पहाऱ्यातून 
पळून जाण्याबद्दल व रातोरात चाळीस ते साठ मेलांपर्यंतची 
मजल मारण्याबद्दल यांची ख्याती होती. गुन्हे करण्याच्या यांच्या 
योजना मोठ्या अक्कलहुषारींने आखलेल्या असत. अलिकडे 
यांच्यांतील काही ळोक शेती, मोलमजुरी, गुरे चारणे यासारखे 
उद्योग करीत असले, तरी त्यांच्यांतील गुन्हेगारी वृत्तीचा लोप 
मात्र पुरतेपणे झालेला नाही. व्यवसायासाठी बाहेर पडल्यावर हे 
स्वतःला सिंधी किवा जाट म्हणवितात. कधी कधी ते फकीरही 
बनतात. हे चोरीचा माल दोतात किवा स्मशानात पुरून ठेवतात. 
मियाणा लोक कच्छी आणि सिंधी या दोन भाषांनी बनलेली 
एक मिश्र भाषा बोल्तात. तिला करो काजडी असे नाव आहे. 
हे हिंदी व गुजराती या भाषाही बोलू शकतात. बोलताना एक- 
सारखे मोचिओ म्हणजे मी म्हणतो असे पालुपद वापरतात. 
यांच्या झोपड्या गावाबाहेरील एखाद्या मोकळ्या मैदानात 
उभारलेल्या असतात. त्यांवर ज्वारीच्या घाटांचे किवा गवताचे 
आच्छादन असते. वीसपंचवीस घरांच्या वस्तीला वाढ अशी 
संज्ञा असते. [ वि. मुं. रा. प.; गु. जा. ] 


मियाँ हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. हा राग 
मल्हार तानसेनाने निर्माण केला, असे सांगतात. याची 
जाती राधानना ही असुन, वर्ग षाडव-षाडव हा आहे. याच्या 
आरोहात गंधार व अवरोहात धैवत हे स्वर वर्ज्य असतात. मंद्र- 
सप्तकातील मध्यमापासून तार सप्तकातील मध्यमापर्यंत याचा 
विस्तार होऊ शकतो. आरोहस्वर- प, नि, धा, नी, सा, री, सा, 
म, री, पम, निधा, नीसा. अवरोहस्वर - रीनी, साधा, निप, - ग, 
म, री, सा. हा राग वर्षाकाळात केव्हाही गातात. [ क. सं.] 


मिरज महाराष्ट्रातले एक गाव. संगीतकलेसाठी या गावाची 

फार ख्याती आहे. तंतुवाद्यांसाठी तर हे स्थान सार्‍या 
भारतात प्रसिद्ध आहे. समर्थांच्या शिष्या वेणाबाई या मिरजेच्या 
अघुन, त्यांचा मठ इथे आहे. त्याचप्रमाणे निरंजन रघुनाथाने 
स्थापन केलेली दत्तमूर्ती, ऐतिहासिक किल्ला, गणेश व अंबाबाई 
यांची मंदिरे इथे आहेत. हे गाव सांगलीजवळ आहे. 


“वाजा शमसुद्दीन मिरासाहेब या अवल्यिाचा दर्गा 


हे इथले 
उक प्रमुख इस्लामी स्थान आहे. ८ 


हा दर्गा इ. स. १६६८ साली 


बांधण्यात 
याचीही आढ. या दर्य्यातच हजरत ख्वाजा महंमद मिरा 
आहे. या पित 


पुत्रांच्या तुरबतीमध्ये एक तल- 
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वार आहे. तिथे स्त्रियांना प्रवेश नसतो. ख्वाजा शमसुद्दिना- 
संवंधी अनेक आख्यायिका सांगितल्या जातात. सुप्रसिद्ध गायक 
अब्दुल करीमखां यांची कवरही याच दर्ग्याच्या आवारात आहे. 
दर वर्षी इथे त्यांची पुण्यतिथी साजरी केली जाते. त्याचप्रमाणे 
शमसुद्दिनाचा उरूसही भरतो. 

गांधर्व महाविद्याल्याचे संस्थापक के. पं. विष्णुबुवा पलुस्कर 
यांचे संगीताचे सर्व शिक्षण आणि प्रारंभीचे वास्तव्य मिरजेतच 
झाले व मृत्यूही तिथेच झाला. [ म. जि.- सांगली. ] 


मिरापती हे लोक मुसलमान असून, यांची वस्ती प्राधान्याने 
पंजाब व राजस्थान या प्रदेशांत आढळते. मिरास 

या अरबी शब्दावरून मिरासी हा शब्द वनला असावा. भमिरास 
म्हणजे वारसा. भाट लोक ज्याप्रमाणे वंशपरंपरेने राजस्थाना- 
तल्या राजवंद्यांच्या वंशावळी ठेवीत आले आहेत, त्याप्रमाण 
हे लोक वंशपरंपरेने निरनिराळया जातींची भाटगिरी करीत 
आले आहेत. मिरासी लोक मूळचे हिंदू असावे. 

या लोकांच्या अनेक पोटजाती आहेत. ज्या लोकांचे ते भाट 
असतात त्यांच्या दर्जावरून यांचा दर्जा ठरतो. रइ॒ व कुमाची 
मिरासी - हे शिकलेले असून जाट, सैयद व हिंदू लोकांचे 
भाट असतात; म्हणून ते श्रेष्ठ मानले जातात. हे पूर्वी दि 
ब्राह्मण असुन, राजांचे भाट होते. राणा मिरासी - राजपूत 
व सेयद यांचे भाट. मीर मिरासी - धनिकांचे भाट. कलावंत 
मिरासी - संगीतकलेचे जाणकार. कव्वाल - कुरेशी जातीचे 
भाट. खरिआल - कुभारांचे मिरासी. वाद्य वाजवून भीर्क 
मागणारे, कनिळ दर्जा. मीरमलंग - मिरासींचे मिरासी. तकी 
रची -नगारा वाजवणारे. रबावी - रबाब वाजवणारे. हे 
आहेत. कलनोत - हे सर्वांकडे भीक मागतात. तानसेनाचा वंशज 
नानक वक्ष हा यांचा पूर्वज होता. सरदोई- पठाणांचे मिरासी. 
याशिवाय लच्छ, लंगा, लोरी, पोस्ला, चारण, इ. आणख 
काही पोटभेदही आहेत. 

या पोटजातींचेही काही पोटभेद आहेत, त्यांना गोत म्हण” 
तात. या लोकांच्या जातपंचायती असतात. काही ठिकाणी 
पचायतप्रमुखाला राणा म्हणतात. जातीची व्यवस्था पाहण्य 
अधिकार पंचायतीला असतात. । 

ज्या कुळांचे भाट म्हणून हे लोक काम करतात, त्या कुळांची 
सव माहिती लक्षात ठेवून ती हवी तेव्हा सांगणे, वारसा” 
संबंधी शंकांचे निरसन करणे, यजमानाकडे आलेल्या पार्व्ट 
ण्यांचे आगत-स्वागत व व्यवस्था करणे, शेतकरी कुटुंबात धर” 
काम करणे, लग्नातील मेजवानीची तयारी करणे, लग्नाची 
निमंत्रणे पोचवणे, इ. कामे त्यांना करावी लागतात. त्याबर्दर्ट 


खंड सातवा 


त्यांना जन्म, लग्न, मृत्यू अशा प्रसंगी द्रव्य, घान्य, वस्त्र या 
रूपाने बक्षिसी मिळते. विशेष प्रसंगी त्यांनी गाय किवा म्हैस 
मागितली तरी ती दिली जाते. नाता ही भाटगिरीची व वक्षि- 
सीची चाल कमी ज्ञाली असून, हे लोक दोती किवा अन्य व्यव- 
साय करू लागले आहेत. काहीजण शिकून नोकरी करतात. 

हे लोक मुसलमान असूनही दुर्गा भवानीला भजतात. गाण्या- 
पूर्वी तिला आवाहून करतात किवा तिचे स्तोत्र गातात. या 
व्यतिरिक्त हे सखि सरवर, पीर मुतंज्ञा, गुग्गा पीर, पीर हिदा- 
यत अली शाह, शाह मस्सावलळी, शाह बहावल हक्‍क, गौर 
अझम जिलानी यांनाही भजतात. हे लोक अमीर खुस्रू व हज- 
रत दाऊद यांनाही पीर मानतात. यांच्यातील एक पोटजात 
नागपूजक आहे. 


मिरासी स्त्री व पुरुष 


यांच्या स्त्रिया सरदार दरकदारांच्या जनानखान्यांतील 
स्त्रियांपुढे नाचगाणी करून पोटापुरते मिळवतात. 

हे लोक आपल्या गाण्याला साथ म्हणून ढोलक, मंजीरी, 
किंगरी, इ. वाद्ये वाजवितात. महाराष्ट्रात हे लोक भिक्षा माग- 
ताना आढळतात. [ ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं.;पं. का. बां. बे. क्रा.; 
म. ज्ञा. को.; ग्लो. ट्रा. पं. नॉ. प्रॉ.; रा. जा. ] 


._, आसाममधील एक आदिवासी जमात. आसामच्या सपाट 
मिरी प्रदेशात राहणारे मिरी हा अबोर लोकांचाच एक पोट- 
भेद आहे. मिरी या शब्दाचा अर्थ मध्यस्थ असा आहे. पूर्वी 
आसामचा अबोर लोकांशी होणारा सवे व्यापार दीर्घ काळ या 
लोकांमाफंतच होत असे, म्हणून यांना मिरी हे नाव मिळाले. 

मैदानी प्रदेशात राहणार्‍या मिरी लोकांनी आसाममधील 
गोसावी नामक ब्राह्मण पुरोहितांना आपला ५९ मानले आहे. 
पण त्यांच्या शिकवणुकीने त्यांच्या राहणीमानात मात्र सुधारणा 
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झालेली नाही. त्यांची राहणी पूर्वीसारखीच गलिच्छ आहे. ते 
डुकरे, कोंबड्या व गोमांस खातात आणि दारू पितात. आसाम- 
मधील लोकांचे सण व उत्लव ते पाळतात. बिह उत्सवाच्या 
वेळी मिरी मुली नृत्यात भाग घेतात. याशिवाय, वर्षातुन एकदा 
त्यांच्या एका खास उत्सवात अविवाहित स्त्रिया व पुरुष एका 
मोठ्या घरात काही दिवस एकत्र राहतात आणि एकमेकांना 
अनुरूप ठरणार्‍या जोड्या मग विवाहबद्ध होतात. 

या लोकांची घरे नदीकिनारी, एका ओळीत जमिनीत खांब 
रोवून त्यावर बांधलेली असतात. घरांच्या खालच्या भागात 
त्यांची डुकरे, कोंबड्या, गुरे वगरे पाळीव प्राणी असतात. घरा- 
भोवती परसू किवा कुंपण यांपैकी काहीही नसते. 

शेती हा यांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. त्यांची ही शेते गावा- 
पासुन दुर डोंगरावर असतात. त्यांची धान्याची कोठारेही या 
शेतांतच असतात. 

आसामच्या पहाडी प्रदेशात राहणाऱ्या मिरी लोकांना पबे- 
तिया मिरी असे नाव आहे. दिरज्मो डोंगराच्या परिचिमेला घी- 
घासी मिरी व बोर्डोलोनीच्या उत्तरेला सरक मिरी राहतात. 
याशिवाय, पाणिबोटिया मिरी आणि तारवाटिया मिरी असे 
त्यांचे आणखी दोन भेद आहेत. पहाडी प्रदेशातून सपाटीवर 
येताना त्यांपैकी पहिल्या लोकांना नद्यांतून छोट्या बोटीतून यावे 
लागते, तर दुसर्‍या लोकांना जमिनीवरून यावे लागते, म्हणून 
त्यांना तशी नावे मिळाली आहेत. 

पर्बेतिया मिरी स्त्रिया वेताच्या पट्ट्यांपासून बनवलेला एक 
लहानसा परकर नेसतात. तो कमरेला इतका घट्ट आवळलेला 
असतो, की त्यामुळे त्यांच्या हाल्चालींनाही अडथळा होतो. 
याशिवाय त्यांच्या अंगावर दुसरे कोणतेही वस्त्र नसते. 

पाणिबोटिया सिरी - यांची घरे जमिनीपासून उंच अशी, 
खांबांवर बांधलेली असतात. घराची जमीन बांबूच्या कामट्यांची 
असते आणि छप्पर पानांचे असते. घरांच्या दोन्ही बाजूंच्या 
पाख्यांखाली दोन गच्च्या असतात. घराच्या अंतर्भागाची लांबी 
साठ फूट व रंदी सोळा फूट असते. त्याच्या एका बाजूला लांबच 
लांब अश्ली जाण्यासाठी वाट असते. मोठ्या खोलीत मातीच्या 
चार चुली असतात. खोलीत एका बाजूला शस्त्रे, थेल्या, शिका- 
रीची हत्यारे वगैरे ठेवलेली असतात. चुलींच्या जवळ अनेक शिको 
टांगलेली असतात. मोठ्या खोलीत घरातील सर्व माणसे एकत्र 
खातात, पितात व झोपतात. काही वेळा तीस तीस जोडपी व 
त्यांची मुळे आणि नोकर अशा एका खोलीत निजतात. 

गावापासून दूर ठिकाणी त्यांच्या धान्याच्या कणग्या अस- 
तात. चोरांच्या भीतीने आपली ताटे, स्वयंपाकाची धातूची 
भांडी, तिंबेटी देवघंटा, ६. किमती सामान ते पुरून ठेवतात 


मिरी 
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पाणिबोटिया मिरी स्त्रियांचा पोषाख वैशिष्टयपुण॑ असतो. बांबूची किवा वेताची एका विशिष्ट आकाराची टोपी तो घालतो. 
त्या एक तोकडा परकर नेसतात. त्यांच्या कमरेला चामड्याचा त्या टोपीला मागच्या वाजूला चोचीसारखा आकार असतो. 


पाणिबोटिया मिरी स्त्री 


रुंद पट्टा असतो आणि त्यावर पितळेच्या चकत्या बसवलेल्या 
असतात. याच्या वर त्या वेताच्या धाग्यांचा परकर घालतात. 
त्या छातीभोवती बांबूचा विणलेला पट्टा गुंडाळतात आणि त्यात 
पुढच्या बाजूने वक्षःस्थळ झाकण्यासाठी कापडाचा एक तुकडा 
खोचतात. हा त्यांचा प्रवासासाठी आणि कामाच्या वेळी 
घालायचा वेष असतो. एरवी त्या एरी रेशमाचे मोठे कापड 
शालीसारखे पांघरतात. त्या हातांत चांदीच्या किवा तांब्याच्या 
बांगड्या घालतात आणि पायांत वेताच्या किवा बांबूच्या 
सुबकपणे विणलेल्या साखळ्या घालतात. त्या कानांत चांदीची 
कणेभूषणे आणि गळ्यांत मण्यांच्या असंख्य माळा घालतात. 
त्या केस नीट विचरून दोन वेण्या घालतात. 
0 या मिरी पुरुषांचे शरीर घाटदार असते. ते उंच 
गाठ बांधतात. कपोळागोवती ते पि त. ज जया 
घटट बांधतात. त्यांचा प्रमुख कानांत द ती क. 
नांत चांदीची कणभूषणे घालतो. 
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तो लंगोटी नेसतो आणि वर एक उत्तरीय पांघरतो. त्यावर ्ा 
ताडाच्या काळया केसाळ घाग्यांचा बविनवाह्यांचा कोट घालतो. 
धनुष्यबाण आणि तलवार ही त्याची आयुवे असतात. 

शेती हा या लोकांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. यांचा वराचसा 
वेळ शेतातील व जंगलातील उत्पन्न मैदानी प्रदेशातील बाजारात 
नेण्यात किवा शिकारीत खर्च होतो. निरनिराळचा प्रकारचे सापळे 
लावून हे लहानमोठे प्राणी पकडतात. ते मा्तेही पकडतात. 
हे लोक मिथुन, डुकरे, कोंबड्या व शेळ्या पाळतात. 

यांचा मुखिया अनेक बायका करतो. बायको त्याला विकत 
घ्यावी लागते. तो मेल्यावर त्याच्या सर्वे बायका त्याच्या मुलाच्या 
वायका होतात. फक्त मुळाची आई मात्र त्यातून वगळली जाते. 
स्त्रीच्या ल्पापेक्षा तिचे कुल्शील पाहून तिला पसंत करतात. 
गरीब पुरुषांना बायको मिळण्यासाठी फारच कष्ट कराले लाग 
तात आणि पैसाही जमा करावा लागतो. त्यामुळे काही वेळा 
दोन भाऊ मिळून एकच पत्नी करतात. वघूची किमत मोजली 
की तिचे आईवाप नवऱ्या मुलाला व त्याच्या मित्रांना आप्सेल्या 
घरी जेवायला बोलावतात. त्यानंतर वघला घेऊन वर आफॉरल्या 
घरी जातो. तिच्या बरोबर तिचे नातेवाईकही वरगृही जात 
तिथे त्यांना वरपक्षाकडून जेवण मिळते. प र 

मिरी स्त्रिया पतीशी एकनिष्ठ असतात. 
असून, सहनशील असतात. हसतम 
कामे करतात आणि मोठी ओझी डे 
राला चालत जातात. 


प्रत्येक खेड्याची लागवडीला आणण्यासारखी काही जमीन 
असते. पण तिच्यातला पाचवा हस्साच ते दरवर्षी शेतीसाठी 
वापरतात. एका जमिनीत ओळीने दोन वषे ते शेती करतात 
आणि नंतर चार-पाच वर्षे ती तशीच पडिक ठेवतात. ते तांदूळ, 


कोदो, ज्वारी, वाजरी, मका, बटाटे, तंबाकू, लाळ मिरी इ. 


पिके काढतात. पण ते जे पिकवतात, त्यावर त्यांची वर्षभर 
गुजराण होत नाही. धान्याला 


न्याळा पुरक म्हणून ते वाळवलेले मांस 
खातात. यासाठी सर्वसाधारणपणे प्रत्येक कुटुंबातील काही लोक 
वर्षातुन अनेक महिने मैदानी प्रदेशात तळं ठोकून राहतात आणि 
स व भासे मिळवून ते वाळवतात व आपल्या पहाडी प्रदेशात 
वाहुन नंतात. 


या लोकांचा भुताखेतांवर फार विश्‍वास असुन, त्यांना संतुष्ट 
राखण्यासाठी ते पशुबळी देतात. मृत्यूनंतर जीवाला अस्तित्व 
असते, असे हे मानतात आणि अशा जीवांवर जमराजा 
(यमराजा) राज्य करतो, अशी त्यांची धारणा आहे. 


ह 
त्या आज्ञाधारक. 
बाने त्या हेतातीऊ कष्टाची 

डोक्यावर घेऊन दूरच्या वाजा- 
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हे लोक मृताला पुरतात. त्याच्या बरोबर त्याचे कपडे, 
दागिने, स्वयंपाकाची भांडी, शस्त्रे व शिदोरीही पुरतात. असे 
केल्याने यमराजाला पृथ्वीवरील त्याचे महत्त्वाचे स्थान कळेल, 
अक्षी त्यांची अपेक्षा असते. पाहा - पर्वतिया मिरी; अंका मिरी. 
[ इं. स्ट. पा. प्रे. - जानेवारी १९६० ] 


त्र एक जात. या लोकांची वस्ती प्राधान्याने ओडिसा 
[सल राज्याच्या गंजाम जिल्ह्यात आणि आंब्र प्रदेशातल्या 
विश्याखापट्टम जिल्ह्यात आढळते. हें कोळी आहेत. यांच्यांत 
मामेबहिणीबरोबर विवाह करण्याची चाल आहे. तसेच ह भाची- 
बरोबरही लग्न करू शकतात. यांचे विवाह प्रौढपणी होतात. 
हे मृतांना जाळतात. सुतक पाळीत नाहीत. [ का. ट्रा. स. इ. ] 


मिमी ईशान्य सीमा-प्रांताच्या लोहित विमागातील एक 
मिश्मी आदिवासी जमात. या भागातील लोहित व दिबंग 
या नद्यांच्या खोऱ्यात मिश्‍्मी लोकांची वस्ती आहे. हा प्रदेश 
अत्यंत दुर्गम अशा पहाडांनी व घनदाट जंगलांनी वेढलेला आहे. 
तरीही गेल्या शतकात काही धाडसी प्रवासी त्या प्रदेशात जाऊन 
आले. त्या सर्वांनी तिथल्या लोकांचे वर्णन करून ठेवले आहे, ते 
असे - मिश्‍्मी लोक हे अत्यंत घाणेरडे, रानटी व क्रूर होते. 
तसेच ते अत्यंत कपटी व भांडखोरही होते. पण आता शंभर 
वर्षांनंतर त्यांची स्थिती फार बदलली आहे. सवे बाबतींत आता 
ते सुधारले आहेत. त्यांचे दात स्वच्छ व शुभ्र दिसतात. त्यांच्या 
मलांचे चेहरेही स्वच्छ असतात. ते रंगीबेरंगी व उत्तम विणलेले 
कपडे वापरतात. तसेच त्यांच्या प्रदेशात गेलेल्या लोकांचे आता 
ते प्रेमाने स्वागतही करतात. 

मिदमी लोकांचे दिगारू किवा तराओ, मिजू किवा कमा व 
चलिकाटा किवा इंदू असे तीन भेद आहेत. दिगारू व मिजू 
लोक लांब केस ठेवतात आणि इदु कपाळावरील थोडे केस 
कापतात, एवढाच त्यांच्यांतील मुख्य भेद होय. हे सर्वे लोक 
उजळ वर्णाचे व खुजे असून, त्यांचे चेहरे मोंगोलाइड छापाचे, 
हंद व बसके असतात. त्यांच्यापेकी अनेक घराणी ब्रह्मदेशातुन 
आली असावी. कारण तिकडच्या काचिन, चिन, लेपचा इ. 
भाषांशी या लोकांची भाषा थोडीशी मिळतीजुळती आहे. 

था लोकांत अनेक गोत्रे असून, ताइन गोत्राचे मिरमी सपाटी- 
वरील प्रदेशात जास्त परिचित आहेत. ] द 

वेषभूषा - मिश्‍्मी पुरुष कमरेभोवती लंगोटीसारखे एक 
वस्त्र नेसतात आणि गुडघ्यापर्यंत पोचणारा काळा किंवा पिंगट 
रंगाचा कोट अंगात घालतात. याशिवाय, ते रंगीबेरंगी व 
चित्रविचित्र असे भरपूर कपडे वापरतात. लोकर, कापूस व 
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मिरमो 


खाजकुयलीच्या जातीच्या झाडापासून काढलेला धागा यांपासून 
ते स्वतःची वस्त्रे विणतात. तिबेटमधून आणलेले उबदार 
कोटही ते वापरतात. पुरुषांच्या कोटाला नक्षीदार किनार 
असते. डोक्यावर ते वेताची सुरेख विणलेली हेट घालतात. 
कुयलीचा धागा व माणसाचे केस यांपासून बनवलेले एक कवच 
ते अंगात घालतात. ते इतके भक्‍कम असते, की त्यात वाणही 
शिरू शकत नाही. 
त्यांच्या खांद्यावर 
चामड्याचे पट्टे 
असतात आणि 
त्यांना लोकरीचे 
आवरण असलेले 
पिशव्यासारखे 
मोठे खि से जोड- 
लेले असतात. 
पिशव्यांना मागे- 
पुढे झांजेएवढ्या 
पितळेच्या चकत्या 
लावलेल्या अस- 
तात. त्यांच्या 
पाठीला सा बु- 
दाण्याच्या झाडा- 
च्या काळ्या 
धाग्यांपासून बन- 
वलेली ढाल बांध- 
लेली असते 
त्यांच्या जवळ 
एक लांब तिबेटी 
तलवार, सुऱ्या, खंजीर आणि एक भाला एवढी हत्यारे असतात. 
त्यांच्या स्त्रिया सुंदर कपडे विणण्यात प्रवीण आहेत. त्या 
गुडघ्यापर्यंत पोहूचणारे काळे वस्त्र कमरेभोवती गुंडाळतात 
सुरेख कशिदा काढलेली चोळी अंगात घालतात आणि त्यावर 
शाल पांघरतात. या शालीही कशिदा काढून फारच छान विण- 
लेल्या असतात. त्यांच्या कपाळावर एक चांदीची पट्टी बांधलेली 
असते आणि कानांत नीरांजनासारखी चांदीची मोठी कर्ण- 
भूषणे व गळ्यांत पुतळ्यांच्या किवा काचमण्यांच्या पुष्कळ 
माळा असतात. स्त्रिया व पुरुष केस लांब वाढवतात आणि 
कपाळाच्या वरच्या बाजूला त्यांची गाठ बांधून, तीत एक 
आडवी पिन खोचतात. स्त्रिया व पुरुष दोघेही तंबाखू ओढतात. 
अगदी लहान वयातच हे व्यसन त्यांना लागते. तंबाखू ओढण्या- 


दिगारू मिमी तरुणी 


मिव्मी 


साठी ते बांवूच्या, पितळेच्या किवा चांदीच्या लांव नळ्यांचा 
उपयोग करतात. 
यांच्या गावात फार थोडी घरे असतात. क्वचित एकच"धेर 
असते. जमिनीत खुंट पुरून त्यांवर ते घर बांधतात. घर लांबच 
लांब असून, त्यात अनेक खोल्या असतात व पुढे जाण्यायंण्या- 
साठी वाट ठेवलेली असते. प्रत्येक खोलीत एक चूल असते आणि 
तिच्यावर मांस वाळवण्यासाठी शिके टांगलेले असते. घरे 
वांबची असतात आणि त्यांत दहापासून साठापयंत नक 
राहतात. त्यांची धान्याची कोठारे मात्र घरापासून दूर आणि 
सहजगत्या दृष्टीस न पडतील अद्षा जागी असतात. 
उद्योगधंदे - हे लोक व्यापार करण्यात तरबेज आहेत. 
जंगळातील वचनाग, तीता, इ. जडीबुटी गोळा करून आणि 
सदिया व दिब्रृगड येथील बाजारांत त्या विकून ते आपल्या 
गरजेच्या वस्तू विकत घेतात. त्याशिवाय कस्तुरी, आले, मेण, 
गवत, कागद बनवण्यासाठी साल, इ. वस्तूही ते विकतात. काही 
लोक आसामातील उसाच्या मळ्यांत ऊस तोडायचे काम 
करतात. काही लोक दोती करतात. त्यांच्या दोतात तांदळ, मका, 
हलक्या. दर्जाचा कापूस, रताळी, बटाटे, इ. पिके येतात. 
याश्षिवाय ते शेळया व गुरेही पाळतात. मिथुन नामक रेडया- 
सारखे दिसणारे प्राणीही ते बाळगतात. शेतीसाठी वगरे त्यांचा 
काही उपयोग होत नाही, पण सणासमारंभाच्या वेळी त्यांना 
मारून ते त्यांचे मांस खातात. एखाद्या माणसाची श्रीमंती 
त्याला असलेल्या बायका आणि त्याच्या जवळ असलेले मिथुन 
पशू यांवरून मोजतात. 
व्यापारासाठी औषधी वनस्पती गोळा करताना, कस्तुरी- 
मृगाची शिकार करताना किवा बाजाराला जाताना मिझ्मी 
लोकांना दुर्गम पहाडी प्रदेश्यातुन खूप चालावे लागते. त्यामुळे 
त्यांच्या पायाच्या पोटऱ्या घाटदार झालेल्या असतात. त्यांच्या 
प्रवासात त्यांना अनेकदा नद्या ओलांडाव्या लागतात. त्यासाठी 
त्यांवर ते वेताचे झुलते पुल बांधतात. नदीचा प्रवाह अरुंद 
असेल, तिथे दोन काठांवर दोन झाडांना किवा खडकांना एक 
मोठा दोर घट्ट बांधतात. त्याच्यावर दोराचेच एक कडे अड- 
केवतात. नदी पार करू इच्छिणारा त्या कड्यात बसतो आणि 
मान वर करून ते कडे पुढे सरकवतो. ते जोराने घसरत 
मध्यावर येते आणि मग उरलेला पूल त्या दोराला हातांनी व 
पायांनी घट्ट धरीत धरीत तो पार करतो. हा प्रवास फारच 
हत नदीचा उगम तेझ 


॥ तिथे स्नानासाठी जातात. 
विवाहप्रथा - या लोकांत अनेक बायका करण्याची पद्धत 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


आहे. पुरुषाला पत्नी विकत घ्यावी लागते. त्यासाठी एका क 
पासून वीस मिथुनांपर्यंत किमत मोजावी लागते. पत 
पुरूष अनेक स्त्रियांशी लग्न करू दाकतो. लग्न ठरवताना मु 


दिगारू मिश्मी तरुणी 


पसंती विचारात घेतात. पुरुषाच्या मृत्यूनंतर त्याच्या सवे स्त्रिया 
या त्याच्या वारसाच्या स्त्रिया होतात. त्यांतून फक्त त्या 
भाई वगळली जाते. 

स्त्रीच्या प्रसुतीसाठी घराजवळ एक वेगळी झोपडी उभारतात. 
मुळ्गा झाल्यास जननाशौच दहा दिवस व मुलगी झाल्यास आ 

दिवस पाळतात. तोपर्यंत ती त्या झोपडीतच राहते. 

देवधर्म - हे लोक अनेक देवतांची व भुताखेतांची पूजा कर 
तात. आजारपण आले किंवा काही दुदवी घटना घडली, की तै 
सारे भुताखेतांच्या प्रकोपामुळे घडले, असे मानून ते त्यांता 
कोंबडे, बकरे वगरे बळी देऊन संतुष्ट करतात. अद्या वेळी त 
आपल्या घरावर ज्ञाडाची एक डहाळी टांगून ठेवतात. परकी 
ता काही वेळ ते घर वर्ज्य आहे, असा त्याचा अर्थ असती. 
वनाश, 


"आ, समृद्धी, रोगराई, ज्ञान, इत्यादींच्या स्वतंत्र देवता 
त्यांनी मानलेल्या आहेत. 


हे लोक भांडणतंटे आपसातच मिटवतात. खून, चोरी, 


खंड सातवा ३८१ 


व्यभिचार, इ. गन्ह्यांबद्दल दंड म्हणून पक्यू द्यावे लागतात. 
खुनाबद्दल ७५ ते ८० पशू दंडादाखल द्यावे लागतात; तर 
चोरी, व्यभिचार यांसाठी ५ ते ७ पशू इतका दंड असतो- 


दिगारू मिरमी कुटुंब 


सतिकप्रथा - हे मृतांना पुरतात. घराजवळच मृताचे थडगे 
उभारतात व त्यावर एक छप्पर घालतात. मृताचे कपडे व कप 
छपराला टांगून ठेवतात. टोळीप्रमुखाचा किंवा एखाद्या प्रति- 
ष्ठित व्यक्‍तीचा मृत्यू झाल्यास अनेक पश्ू मारतात आणि त्यांच्या 
कवट्या थडग्याभोवती रचून ठेवतात. तसेच मृतासाठी कच्चे 
व शिजवलेले मांस आणि मद्य, तो वापरीत असलेली शस्त्रास्त्रे 
व कपडेही तिथे ठेवतात. काही वेळा, प्रतिष्ठित व्यक्‍तीच्या 
अंत्यसंस्कारासाठी पुरोहितालाही बोलावतात. गरीब लोक प्रेते 
जाळतात किवा नदीत फेकून देतात. हे छोक नृत्य अशुभ मान- 
तात व मृताला पोचवून आल्यावर नृत्य करतात. पाहा - इदु 
मिदमी. [ इं. स्ट. पा. प्रे.- जानेवारी १९६०; लो. नी.; व्हेरिअर 
एल्विन - इलस्‌. वीकली, २१ ऑक्टोबर १९५६] 


6 ('दुर्सा चेल१७ वे शतक) एक हिदी कवी 
मिश्र कुलपती व संस्कृत पंडित. याच्या पित्याचे नाव परशू- 
राम' मिश्र होते. तेलंगणातील पंडितराज जगच्याथ हा याचा 
गुरू असुन, हा जयपूरच्या रामसिहाचा आश्रित होता. याचे 
वंशज आजही जयपूरला आहेत. 

याने पन्नास ग्रंथ रचले आहेत, असे सांगतात. पण आता 


बाते. याते मम्मटांच्या काव्यभ्रकाशाचा 


त्वाचा ग्रंथ आहे. या हि ी 
श्‍ याचा वाचा ग्रंथ 
अनुवाद केला आहे. संग्रामसार हा दुलत, पहा 


मिसरोख 


होय. हा ग्रंथ म्हणजे महाभारताच्या द्रोणपर्वाचा पद्यानुवादच 
आहे. [ हि. सा. २; हि. सा. इ. ] 


३ . स. चे १६ वे शतक) एक हिंदी 
समश्र वलभद्र॒ पंडितकवी व वैयाकरण. याचा जन्म बुंदेल- 
खंडात वेत्रवती (बेतवा) नदीच्या तीरावर वसलेल्या ओरछा 
गावी झाला. याच्या पित्याचे नाव काशिनाथ असे होते. प्रसिद्ध 
कवी केशवदास हा याचा लहान भाऊ होय. बलभद्राने नखशिख 
नावाचा एक जृंगारग्रंथ रचला असून, त्यात त्याने निरनिराळया 
नायिकांचे वणेत केळे आहे. या ग्रंथात अलंकारांचा विपुल 
वापर आहे. नखदिख ग्रंथावर गोपाळकवीने एक टीका रचली 
असून, तीत वलभद्राच्या पुढील अन्य ग्रंथांचा उल्लेख केला आहे- 
(१) बलभद्री व्याकरण (२) हनुमन्नाटक व (३) गोवर्धन 
संतसईवरील टीका. याव्यतिरिक्त, याचा दूषण विचार नावाचा 
काव्यदोषांचे निरूपण करणारा एक ग्रंथही आहे. याची भाषा 
अत्यंत प्रोढ आहे. [ हि. सा. इ. ] 


ड् ठे (इ. स. चे १७ वे शतक ) एक हिंदी कवी 
सिश्रि व॒ व आचाय. कंपिला गावी याचा जन्म झाला. 
याचे सारे शिक्षण काशीला झाले. शिक्षण पुरे झाल्यावर हा 
फत्तेपूर जिल्ह्यातील असोथर गावचा राजा भगवंत राय खींची 
आणि डोंडिया खरेचा राव मर्दनसिह्‌ यांच्या आश्रयाला राहिला. 
काही दिवस हा औरंगजेबाचा सरदार फाजिलअलीशाह याच्या- 
कडेही राहत होता. अखेरच्या काळी हा राजा देवीसिहाच्या 
आग्रहावरून रायबरेली जिल्ह्यातील दोलतपूर गावी जाऊन 
राहिला. याचे वंशज आजही तिथेच आहेत. 

राजा राजसिह गौडाने याला कविराज अशी पदवी दिली 
होती. याने सात ग्रंथ रचले आहेत. त्यांची नावे अशी - वृत्त- 
विचार, छंदविचार, फाजिलअलीप्रकाश, ससाणंव, शुंगारलता, 
अध्यात्मप्रकाश व दशरथराय. अध्यात्मप्रकाशात याने ब्रह्याज्ञात- 
विचार मांडला आहे. त्यावरून हा साधुवृत्तीने राहत होता, असे 
दिसते. छंदःजश्ास्त्रावरही याचे प्रभुत्व होते. [ हि. सा. इ. ] 


-___८_ एक तीर्थक्षेत्र. हे स्थान अयोध्येजवळील सीता- 
ससराख दूरच्या दक्षिणेला सुमारे १३ मैलांवर आहे. इथे 
दधीची त्ररषीचा आश्रम होता, असे सांगतात. या क्षेत्रात मिश्र- 
तीर्थ अथवा निमसर नावाचा एक मोठा तलाव आहे. या- 
संबंधी एक कथा सांगतात, ती अशी - दधीची क्रषींसाठी 
देवांनी भारतातल्या सर्वे तीर्थाचे जल इथे आणले. त्यावरून 
या जलाशयाला मिश्रतीथे हे नाव मिळाले आणि त्याचेच 


मिसरीख ह. 


अपभ्रष्ट रूप मिसरीख असे झाले. प्राचीन सरोवराच्या तीरा- 
वर अनेक संदिरे होती. आता तिथे फक्त दघीचीचे मंदिर 
आहे. या सरोवराला अनेक घाट असून, ते सुमारे दीडशे वर्षा- 
पर्वी मराठ्यांनी बांधले, असे म्हणतात. या तीर्थात स्नान केल्याने 
महापुण्य लाभते, अक्षी समजूत आहे. [ स.भा. प्र. व. ] 


र: ठी (इ. स. च्या १५ व्या शतकाचा मध्य) एक 
ससरू [सश्र घमज्ञास्त्रकार. हा मिथिलेचा रहिवासी होता. 
विवादचंद्र व पदा्थेचंद्र ह्‌ याचे दोन ग्रंथ होत. तिरहुतच्या राज- 
घराण्यातील चंद्रसिहाची राणी लछिमादेवी हिच्या सांगण्यावरून 
याने ह ग्रंथ रचले. विवादचंद्र हा ग्रंथ व्यवहारावर असून, 
दुसरा वैशेषिक तत्त्वज्ञानावर आहे. पहिल्या ग्रंथात क्वणादान, 
न्यास, अस्वामीविक्रय, दायविभाग, स्त्रीधन आणि न्याया- 
ल्यीन कार्यपद्धती, इ. विषय आहेत. हा ग्रंथ हिंदू कायद्यावरील 
प्रमाणग्रंथांपैकी एक आहे. [हि. घ.; म. च. को. ] 


क कनी (इ. स. चे ६ वे शतक ) हण वंशातील एक 
शझाहरकुठ पराक्रमी राजा. याच्या वडिलांचे नाव तोरमाण 
असे होते. मिहिरकुलांची माहिती राजतरंगिणी, युआन च्वांगचे 
प्रवासवर्णन, नाणी, शिलालेख इ. सावनांच्या हारे मिळते. 
याची राजधानी पंजाबातील सियालकोट येथे होती. यालाच 
शाकलनगर असे प्राचीन नाव आहे. 

मिहिरकुल हा परम शिवमक्‍्त होता. मंदसोर येथील यशो- 
धर्म्याच्या शिलालेखात, याने शंकराखेरीज कोणापुढेही मान 
वाकवली नाही, असे म्हटले आहे. श्रीनगरमध्ये याने आपल्या 
नावाने मिहिरेश्‍वर हे शिवमंदिर बांधले होते. याच्या नाण्यांवर 
एका बाजूला 'जयतु वृषा' आणि दुसर्‍या बाजूला “'जयतु वृषध्वज' 
असे लिहिलेळे आढळते; याव्यतिरिक्त त्रिशूल, नंदी व छत्र ही 
चिन्हेही आढळतात. 

मिहिरकुल प्रथम बौद्ध धर्मावर प्रेम करीत होता; पण तो 
नंतर बुद्धाचा परम शत्रू झाला. त्याने गांधार देशातील सोळाशे 
मठ व स्तूप यांचा विध्वंस केला आणि लाखो बौद्ध लोकांना 
कापून काढले. 

माळव्यातील पराक्रमी राजा यशोधर्मा याने मिहिरकुलाचा 
पराभव केला. त्याचप्रमाणे गप्तवंशातील नरसिह गुप्तानेही याला 
पराजित केले. त्यामुळे राजस्थान, माळवा इ. प्रदेश याच्या 


राज्यातून कमी झाले. पण कार्मीर, गांधार या प्रदेशांवर मात्र 
य अधिकार कायम' राहिला. याचा एक शिलालेख ग्वाल्हेरला 
श्री) मिळाला असून, तो याच्या राज्याच्या पंधराव्या 
आहे. [ म. च. को. ; प्रा. भा. सं. ; हिं. वि. को. ] 


८२ भारतीय संस्कृतिकोश 


एक खारट खाद्य पदाथ. संस्कृतात याला लवण म्हण- 
मीठ तात. वैदिक आर्यांना मीठ माहीत नसावे. कारण 
क्र्ग्वेदात त्याचा उल्लेख आढळत नाही. भटक्या जीवनाचा 
त्याग करून वैदिक आये वसाहती करून राहू लागले, >... 
त्यांना मिठाचा उपयोग माहीत झाला. म्हणूनच अथव 
( ७.७६.१ ) व पुढे ब्राह्मणे आणि उपनिषदे या साहित्यात 
मिठाचे उल्लेख आढळू लागतात. मिठाळा एक बहुमोल पदाथ 
मानले आहे. छांदोग्योपनिषदात तर याला सोन्यापेक्षा अधिक 
मोल्यवान म्हटले आहे. 
हा पदार्थ इतका महत्त्वाचा असूनही, प्राचीन वाडमयात 
याचा उल्लेख का नाही याचे सर्वांना आइचये वाटते. पंजाब, 
सिंध, इ. ठिकाणी प्रथम आर्यांची वस्ती होती आणि तिथे विपुल 
प्रमाणात मीठ असल्यामुळे त्याचा वाडमयात उल्लेख आला 
नसावा, असे अभ्यासकांचे मत आहे. पुढे कुरक्षेत्रात मीठ दुमिळ 
म्हणून बहुमोल झाले आणि त्याचा उल्लेख नंतरच्या वाऊमयात 
होऊ लागला असावा. 
धमंशास्त्रात मिठाला मानाचे स्थान आहे. मोक्षप्राप्तीसाठी 
करायच्या दश दानांमध्येही मिठाचा समावेश आहे. त्याच- 
प्रमाणे दश पवेतदानांमध्येही मिठाचा पर्वत निदिष्ट आहे. या 
दानामुळे दाता देवलोकी पूज्य होतो आणि त्याला पुढच्या 
जन्मी चांगले भाग्य लाभते, असे मत्स्य पुराणात म्हटले आहे. 
स्मृतिग्रंथांनी मीठ तयार करणे हा एक निद्य व्यवसाय मातून 
त्यासाठी चांद्रायणादी प्रायदिचत्ते सांगितली आहेत ( याज्ञ. 
२३५ ). त्याचप्रमाणे मीठ चोरणारा टिटवीच्या जन्माला जातो 
असेही याज्ञवल्क्यस्मृतीत म्हटले आहे (५.२१५). 
मिठाच्या उपयोगाने पदार्थ चांगळे टिकतात, असे समजल्या" 
वर मिठाला काही देवी गुणधर्म चिकटवले गेले. त्यामुळे लोक- 
संस्कृतीत मिठाविषयीचे बरेच संकेत निर्माण झाले. मिठामु 
दृष्टवाधा जाते, अशी समजूत असल्यामुळे दृष्ट काढण्याच्या 
साहित्यात मिठाचा आवर्जून उपयोग करतात. मिठात लक्ष्मीचा 
अंश आहे, असे मानतात आणि त्यामुळे सायंकाळी कोणाला मीठ 
देत नाहीत. साडेसाती टळावी, म्हणून लोहपात्रातूुन मिठाचे दान 
करण्याची प्रथा आहे. मिठाचे पोते घेऊन बाहेर जाणे अशुभ 
मानतात. मीठ वाहून नेणारा माणूस आडवा आल्यास तो अप” 
शकून समजतात. हातातल्या हातात मीठ दिल्यामुळे देणाऱ्या व 
घेण्याऱया माणसांत कलह निर्माण होतो, अशी कल्पना आहे. 
शनिवारी व अमावास्या, पौणिमा या दिवशीं मिठाची खरेदी 
करू नये, असा संकेत आहे. गुजराती लोक लग्नाच्या सामानाची 
खरेदी मिठापासून करतात. म्हेसूर प्रदेशात सर्व शुभ प्रसंगीं 
भोजनारंभी व अशुभ प्रसंगीं भोजनांती मीठ वाढतात. लिंगायत 
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लोक मीठ वाढून घेत नाहीत. त्यांच्यांत वधूच्या प्रथम गृह- 
प्रवेशाच्या प्रसंगी तिच्या उजव्या पावलाखाली मीठ टाकण्याची 
चाल आहे. काही गुन्हेगार जातींचे लोक एखाद्याच्या घरी मीठ 
खाल्ले तर तिथे चोरी, दरोडेखोरी करीत नाहीत. त्यावरून 
: खाल्ल्या मिठाला जागणे ' अशी म्हणच मराठीत रूढ झाली 
आहे. देवाच्या नैवेद्यातही मीठ न वाढण्याची चाल आहे. 

उ. भारतात शपथ घेताना मिठाचा खडा पाण्यात टाकतात 
व “मी जर खोटा असेन, तर या पाण्यातल्या मिठाच्या खड्या- 
सारखा विरघळून जाईन, ' असे म्हणतात. 

मीठ समुद्राच्या पाण्यापासून किवा सरोवरातील खार्‍या 
पाण्यापासून तयार करतात. मिठाच्या खाणी किंवा डोंगरही 
असतात. अशा मिठाला खनिज मीठ म्हणतात. राजस्थान व 
पंजाब या प्रदेशांत मिठाच्या खाणी भाहेत. आणि पूर्वे व 
पद्चिम किनाऱ्यावर समुद्राच्या पाण्यापासून मीठ तयार केले 
जाते. [वे. इं.; म. ज्ञा. को.; की. पॉ.; प्रा. व्य. प्र. ] 


-__ मेषादी राशिगणनेतील वारावी राशी. पूर्वा भाद्रपदाचा 
एक चरण, उत्तरा भाद्रपदा व रेवती मिळून सव्वादोन 
नक्षत्रे या राशीत येतात. मत्स्ययुग्म ही या राशीची भाकृती 
सांगितली आहे. ही राशी स्त्री, द्विस्वभाव, जलतत्त्वाची, आद्रे व 
वहुप्रसव आहे. गुरू हा या राशीचा स्वामी आहे. शुक्र या राशीत 
उच्च असतो. बुध, मंगळ व शनी हे या राशीत निर्बल असतात. 
या राशीत जन्मणाऱ्या लोकांत गायन-वादनाची आवड आढळते. 
मनृष्यशरीरात या राशीचा अंमल पोट व आतडी यांवर चालतो. 
विसराळूपणा व निष्काळजीपणा हे या राशीचे दोष होत. 
आाकाक्यात या राक्ीमध्ये चार ठळक तारकांचा भला मोठा 
चौकोन दिसतो. विषुववृत्ताच्या उत्तरेला दहा ते तीस अंशां- 
मध्ये या चौकोनाची मांडणी आहे. याच्या एवढा भव्य चौकोन 
आकाशात दुसरा नाही. पाइचात्य ज्योतिष्यांनी या चौकोनाचे 
पेगासस असे नाव ठेवले आहे. हे एका घोड्यांचे नाव आहे. 
माउंट विल्सन येथील वेधशाळेतुन पेगाससच्या चौकोनाची 
प्रकाशचित्रे घेतलेली आहेत. शास्त्रज्ञ सांगतात, की या चौको- 
नाच्या पोटात, जिथे काहीही नाही असे आपल्याला वाटते, तिथे 
दहा कोटी प्रकाशवर्षे इतक्या अंतरावरून एकशे बासष्ट तेजो- 
मेघांचा एक संघ फिरत आहे आणि त्यांतल्या प्रत्येक तेजोमेघा- 
जवळ एवढी अलोट द्रव्यसंपत्ती आहे, की तो आपल्या आकाश- 
गंगेसारखे कोटयवधी तारकांचे एकेक विश्‍व सहज उभारू शकेल. 


(इ. स. चे ९ वे शतक) चौऱ्यायंशी सिद्धांपेकी एक. 
सीनपा हा आसाम प्रदेशातळा रहिवासी असून, एका 


कोळ्याच्या कुळात जन्मला होता. त्याने ध्यानमार्गाचा अभ्यास 
केला होता. हा पालवंशी देवपाल राजाच्या कालात होऊन गेला, 
असे म्हणतात 
चर्पटीपाद हे याचे 
गुरू होत. तंजर- 
सठातील ग्रंथा- 
ल्यात याचा 
बाह्यांत र बोधि- 
चित्त वंघोपदेश 
नावाचा एक 
ग्रं आहे. या 
ग्रंथाची भाषा 
प्राचीन असमिया 
अथवा मगही 
असावी. चर्या- 
गीतीमध्ये याचे 
एक पदही दिलेले 
आहे. मीनपा संवंधीच्या अनेक शेव दंतकथा श्री. बागची यांनी 
कोलज्ञाननिणय या ग्रंथाच्या प्रस्तावनेत दिल्या आहेत. मत्स्येंद्र- 
नाथ हा याचा शिष्य होय. [ पु. त. नि.; सि. सा.; हि. सा. बि. ] 


ळर एक जंगली जात. या लोकांची वस्ती राजस्थान, 
साना पंजाव, मध्य प्रदेश, या राज्यांत आढळते. हे मूळचे 
राजस्थानातील राज्यकर्ते असावे, असे म्हणतात. कारण जय- 
पूरच्या राजाला राज्याभिषेक करताना यांच्या अंगठचाच्या 
रक्‍ताचा टिळा लावावा लागत होता. हे लोक स्वतःला रावत 
म्हणवून घेतात आणि हे आजही इथले परंपरागत रक्षक 
मानले जातात. हे सुद्‌ढ व देखणे असतात. 
यांच्या उत्पत्तीसंबंधी बरेच मतभेद आहेत. यमल नावाचा 
सुप्रसिद्ध मीना हा यांचा मूळ पुरुष असून, त्याच्या वंशजांना हे 
नाव मिळाले असे म्हणतात. काहींच्या मते काही रजपुत रणां- 
गणातून पळून गेळे आणि स्वत:चे नाव बदलून राहिले, तेच हे 
मीना होत. मत्स्यावतारापासून यांची निर्मिती झाली, असेही एक 
प्रमाण दिले जाते. काहींनी ही एक संमिश्र जात मानलेली आहे. 
यांच्यांत कगोल, सीरा, जरवाल, वाग्नी इ. बत्तीस कुळे आहेत. 
मारवाडातील या जातीच्या लोकांत त्यांच्या स्थानावरून 
दोन भेद पडले आहेत. मारोठ, नावा, सांभर इ. ठिकाणी रोह- 
णारे मीना आपल्याला श्रेष्ठ समजतात आणि गोपाड, जालोर 
इ. ठिकाणच्या लोकांना ते आपल्याहून खालच्या दर्जाचे मान- 
तात; त्यांना घेडिया मीना अशी संज्ञा आहे. या दोन्ही वर्गांच्या 


मोना 


लोकांत सर्वसामान्यपणे रोटी-वेटी-व्यवहार होत नाहीत. 
उच्चकुलीन मीनांमध्येही दोन पोटभेद असून, ते जमीन- 
दार व चोकोदार या नावांनी ओळखले जातात. चौकीदार 
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मीना हे स्वतःला योद्धे म्हणवितात आणि जमीनदारांपेक्षा 
स्वतःला श्रेष्ठ मानतात. ते जमीनदारांच्या मुली करतात, पण 
आपल्या मुली त्यांना देत नाहीत. 
चौकीदार मीना हे लुटारू, दरोडेखोर व वाढमारीसाठी 
एका काळी प्रसिद्ध होते. ते महाराष्ट्र व कर्नाटक इतक्या दूर- 
पर्यंत जाऊन दरोडे घालीत. त्या कामासाठी दिवाळीनंतर बाहेर 
पडत. हल्ली बरेचसे मीना शेती, मजुरी, नौकरी, इ. व्यवसाय 
करू लागले आहेत. जळाऊ लाकूड विकणे हाही एक त्यांचा 
व्यवसाय आहे. निक्रृष्ट दर्जाची कांमे करायलो त्यांना त्यांच्या 
समाजाकडून बंदी असते. 
विवाहप्रथा - मीनांमध्ये अनेक कुळचा असून, समान कुळीत 
त्यांचे लग्नसंबंध होत नाहीत. यांच्यांत देजाची व हुंड्याचीही 
चाल आहे. देजाची रक्‍कम कमीत कमी सत्तावीस रुपयांपर्यंत 
असते. विवाहानंतर एक वर्षाने मुलगी सासरी जाते. 
. री धि मृत पतीच्या कुळीतील पुरुषाबरोबर 
प कन डमी विघवेच्या विवाहात नवा पती 
लाखचा पांढरा चुडा देतो आणि 
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शनिवारी रात्री तिला आपल्या घरी घऊन जातो. या वेळी प्रथम- 
संबंधातील तिची अपत्येही तिच्याबरोबर जातात. त्यांना कुळी 
बदलावी लागत नाही. पण त्यांचा आपल्या पहिल्या पित्याच्या 
मालमत्तेवरील हक्‍क मात्र नष्ट होतो. दत्तक घेण्याची प्रथा 
तुरळक प्रमाणात यांच्यांत आढळते. मात्र मुलगा त्याच कुळीतला 
व त्याच कुटुंबातला असावा लागतो. 

सामान्यपणे हे लोक घटस्फोट होऊ देत नाहीत. पण स्त्रीचे 
चारित्र्य चांगळे नसल्याची खात्री झाल्यास हे घटस्फोट देतात. 
स्त्रीने दुसरा विवाह केला तर तिला पहिल्या पतीला नुकसात- 
भरपाई म्हणून पंचायत सांगेल ती रक्‍कम द्यावी लागते. दुसर्‍या 
नवऱ्याने ही रक्‍कम दिली नाही, तर तिला पहिल्या नवर्‍्या- 
कडेच राहावे लागते. 

मीना स्त्रिया सोन्याचे दागिने व काचेच्या वांगड्या वापरीत 
नाहीत. त्या चांदीचे व काशाचे दागिने घालतात. 

प्रसूलिप्रथा - हे लोक जननाशौच सात दिवसांपासून सदतीस 
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दिवसांपर्यंत पाळतात. ते संपल्यावर उत्सव करून गूळ वाटतात. 
मुलाचे नामकरण व पत्रिका ब्राह्मणाकडून करून घेतात. 


खंडे सांतंवा ३८५ 


चांभार, भंगी, खाटिक, इ. लोकांच्या हातचे खात नाहीत. हा 
नियम मोडणाऱ्याला, त्याचप्रमाणे गाय, म्हैस यांची हत्या कर- 
णाऱ्याला व अनैतिक वर्तन करणार्‍याला ते जातिंबहिष्कृत 
करतात. 

देवधर्स-वहुतेक सर्वे मीना भैरव, हनुमान, महादेव व काली 
देवी यांचे उपासक आहेत. दर वर्षी फाल्गुन महिन्यात महा- 
देवाची एकं यात्राही ते भरवतात. हे लोक शीतळा देवी व 
पिपळ यांची पूजा करतात, गंगेला पवित्र मानतात आणि 
ब्राह्मणांना गुरू करतात. पौणिमा, एकादशी व अमावास्या या 
तिथींना हे उपास करतात. रविवार, बुधवार व गुरुवार हे 
यांचे शुभ दिवस होत. 

मतिव्हप्रथा - यांच्यांत मृताला जाळण्याची किंवा पुरण्याची 
पद्धत आहे. मुलांना पुरतात. मृताचे दहून करण्यापूर्वी त्याचे 
मुंडन करून त्याला स्तान घालतात. नवव्या दिवशी नातेवाईक 
मुंडन करतात. त्याचप्रमाणे नवव्या आणि बाराव्या दिवशी 
जेवण देतात. पिंडदानही करतात. मृताच्या अस्थी गंगेत विस- 
जित करतात. वाषिक श्राद्धही करतात. काही मीनांमध्ये सहा 
महिन्यांनी ज्ञातिभोजन घालतात. 

या लोकांत मृताची संपत्ती सर्वे मुलांना सारखी वाटतात. 
मुलगा नसल्यास अविवाहित मुलगी संपत्तीची वाटेकरी होते. 
ती विवाहित असल्यास निकटचे नातेवाईक संपत्तीचे वारसदार 
होतात. [ सो. ला. रा.; रा. जा.; म. ज्ञा. को.; पं. का.; 
ग्लो. ट्रा. पं. नॉ. प्रॉ.; गु. जा.; घर्मयुग, ५ एप्रिल १९६४] 


मीनाची एक ग्रामदेवता. हिचे ठाणे मदुरेत आहे. 
मीनाची अम्मा अनेक लोक हिला मीनाक्षी मानतात. 
हिच्या संबंधी एक दंतकथा सांगतात, ती अशी- 

पाँडच नावांचा एक राजा होता. तो दुष्ट व पाखंडी होता. 
त्याने एकदा मीनाक्षीदेवीचे मंदिर बंद केले. त्यामुळे देवी 
त्याच्यावर कोपली. राजाचा सूड घेण्यासाठी तिने एका मुलीचा 
जन्म घेतला. राजालाही संतान नव्हते. एके दिवशी त्याला 
राजवाड्यात एक लहान मुलगी दिसली. तिच्या दंडात एक 
सोन्याचे कडे होते. राणीच्या दंडातही तसेच एक कडे होते. 
त्यामळे राजाला आश्चये वाटले आणि त्याने त्या मुलीचा 
सांभाळ करायचे ठरविले. परंतु राजज्योतिषाने तसे करण्यात 
धोका आहे, हे सांगितल्यावर राजाने त्या मुलीला एका टोप- 
लीत घालून नदीत सोडून दिले. ही मुलंगी एका व्यापाऱ्याला 
सापडली. त्याने तिला घरी आणून कनदाई असे तिचे नाव 
ठेवले आणि तिचा प्रतिपाळ केला. 

पुढे शिव एका व्यापार्‍्याचा वेष घेऊन कावेरीपट्टून इथे राहू 
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भोभांसाद्शत 


लागला. त्याली कंनैदाईची जन्मकथा समजली आणि त्याने 
तिला मागणी घातली. नंतर त्यांचा विवाह जाला. काही 
कालाने व्यापाऱ्याला वाईट दिवस आले. त्याने कनदाईच्या 
हातातले कडे मदुरेच्या वाजारात नेऊन विकले. योगायोगाने 
त्याच वेळी राणीचेही कडे हरवले होते. राजदूतांनी ते कडे 
एका व्यापाऱ्याकडे पाहिल्यावर त्यांना ते राणीचेच कडे वाटले. 
त्यांनी त्या व्यापाऱ्याला पकडून राजापुढे उभे केले. राजाने 
त्याला मृत्युदंड सांगितला. ही वार्ता कनदाईला समजली, तेव्हा 
तिने दुर्गेचे रूप घेऊन राजाला ठार केले. तेव्हापासून तिथले 
सवे लोक तिला भजू लागले. राजाला ठार केल्यामुळे देवीलाही 
रक्‍ताची चटक लागली. म्हणून मग लोकही दर वर्षी तिला 
पश्ुुवळी देऊ लागले. [ व्हि. गॉ. सा. इं.] 


सीनाक्षी मदुरेतील एक प्रसिद्ध देवता. पाहा - मदुरा. 


३ षड्दर्शनांपैकी एक दशन. मान्‌ __ पूजा किंवा 
मीमांसादर्शन विरोध या धातुला सत्‌ प्रत्यय लावल्याने 
मीमांसा शब्द बनतो. याला पूर्वमीमांसा असेही म्हणतात. यातील 
मीमांसा हा शब्द श्रुतीइतकाच प्राचीन आहे. तो नास आणि 
क्रियापद या दोन्ही रूपांत श्रूतीमध्ये दिसून येतो. ज्यांत मीमांसा 
हा शब्द आला आहे, अशी श्रुतीतली काही वचने अशी- 

उत्सूज्यां नोत्सज्यां इति सोसांसन्ते 
ब्रह्मवादिनस्तदाहुरुत्सुज्यसेवेति । 
(ते. सं. ७.५.७.१) 
अर्थ - दिवस सोडावा किंवा न सोडावा अशी ब्रह्मवादी लोक 
मीमांसा करतात. (शेवटी) सोडावाच असे म्हणाले. 
म्राह्मणं पान्ने न मीसांसेत । 
(तां. म. त्रा. ६.५.९) 
अर्थ -(निमंत्रित) ब्राह्मणाच्या गुणावगुणांची चर्चा करू नये. 
उदिते होतव्यमनदित इति सोमांसन्ते ! 
(को. ब्रा. २. ९) 
अर्थ - सूर्योदयापूर्वी अग्नीला होम द्यावा का सूर्योदयानंतर 
द्यावा अशी वाटाघाट करतात. 


महाभ्रोत्रिया: समेत्य मीसांसां चक्र: को तु आत्मा कि ब्रहयोति। 
(छांदोग्योप. ५.११.१) 
अर्थ - महाविद्वान एकत्र येऊन आत्मा म्हणजे काय व ब्रह्म 
म्हणजे काय यांची मीमांसा करते झाले. 
सेषा आनर्दस्य सोपांसा भवति । 


(ते. उ. २. ८) 


अर्थे - आनंदाविषयी (शेवटी) हा असा निर्णय ठरतो. 


सीमांसादर्गान 


“ विचारपूर्वकतत्त्वनिणयः असे मीमांसेचे लक्षण केळेळे आहे. 
परस्परविरोधी वेदमंत्रांतला विरोध दूर करून त्यांच्या अर्थाचा 
निर्णय ठरवणे याचे नाव मीमांसा होय. 

कुमारिलभट्ट म्हणतो- 

धर्माख्यं विषयं वक्‍तुं सोमांसाया: प्रयोजनम्‌ ! मडकी 
अर्थ - धर्म नावाच्या विषयाचे विवेचन करणे, हे मीमां 
प्रयोजन होय. 

श्रुतीचे कर्मकांड व ज्ञानकांड असे दोन विभाग आहेत. यज्ञ- 
यागांच्या विधीचे व अनुष्ठानाचे वर्णन करणे हा कर्मंकांडाचा 

विषय आहे. जीव, जगत व ईश्‍वर यांचे रूप व त्यांचा परस्पर 
संवंध या गोष्टींचे निरूपण करण, हा ज्ञानकांडाचा विषय आहे. 
या दोहोंत दिसून येणाऱ्या विरोघांचे निराकरण करण्याच्या 
प्रधान उद्देशाने या दश्शंनाची प्रवृत्ती झाली आहे. कर्मकांड हे 
वेदाचे पुर्वेखंड असुन, ज्ञानकांड हे उत्तरखंड आहे. म्हणून या 
दर्शनाला पुर्वमीमांसा व ज्ञानकांडाला अर्थात वेदान्ताला उत्तर- 
मीमांसा म्हणतात. या श्षास्त्राला प्राचीन काळी न्यायक्ास्त्र 
असेही म्हणत. त्यावरून असे वाटते, की लोक व वेद यांमध्ये 
प्रचल्ति असलेल्या न्यायांच्या आघारे या शास्त्राची रचना झाली 
असावी. कित्येक मीमांसाग्रंथांची नावे न्यायंकणिका, न्याय- 
रत्नाकर, न्यायमाला, अश्शांसारखी न्यायपूर्वपदाची आहेत, ही 
गोष्टही मीमांसेला न्याय म्हणत, याला प्रमाणभूत ठरते. 

पार्थसारथिमिश्राने श्‍लोकवातिकाच्या आपल्या व्याख्यानात 
भीमांसेची परंपरा सांगितली आहे, ती अशी' - ब्रह्मदेवाने 
प्रजापतीला प्रथम मीमांसेचा उपदेश केला. प्रजापतीपासून इंद्र, 
आदित्य, वसिष्ठ, पराशर, कृष्णद्वैपायन व जैमिनी अशा परं- 
परेने मीमांसेचा प्रचार ज्ञाला. 

मीमांसा या शब्दाचा नेमका अर्थ म्हणजे संवंघनिश्चिती हा 
होय. एखाद्या शब्दाचा अथवा वाक्याचा अथ निरिचित कर- 
ताना व त्याचा इतर शब्दांशी अथवा वाक्यांशी असणारा संवंध 
निश्‍चित करताना जो विचार करावा लागतो व जो 
स्वीकारावा लागतो, त्याला मीमांसा म्हणायचे. ज्या परस्परा- 
वलंबी शब्दांनी अथवा वाक्‍्यांनी अशी पद्धती शिकवली जाते, 
त्या शब्दांना अथवा वाक्‍यसमूहाला मीमांसाशास्त्र हे नाव दिले 
गेले आहे. प्रा. विनायक विष्णू देशपांडे यांनी आपल्या पूर्वमीमांसा 


नामक निबंधात या शास्त्राच्या प्रवृत्तीचे व मीमांसान्यायांचे 
विवेचन केळे आहे, ते असे - 


मीमांसाशास्त्राची प्रवृत्ती 


तकवाद 


श्रुतींचा सम्यगथ समजूंन घेण्या- 
करिता झाली आहे. श्रुतींमधील निरनिराळ्या वाक्‍यखंडांचा 
्ि वाक्यांचा परस्परांशी मेळ बसेल व सवं ग्रंथ सरळपणे विशद 
या येईल हा उद्देश घरून जेमिनीच्या सुत्रग्रंथात अर्थ लाव- 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


ण्याचे नियम दिलेले आहेत व हे नियम इतके सर्वेमान्य होऊन 
वसळे आहेत, की गौतमवसिष्ठापस्तम्वादी धर्मकास्त्रावरील 
अगदी प्राचीन शास्त्रकारांनीसुद्धा या नियमांना आधारभूत 
मानलेले आहे. मेधातिथी, विज्ञानेश्‍वर, माववाचार्य, जीमूतवाहन 
यांच्यासारख्या सर्वमान्य झालेल्या शास्त्रकारांनी आपापल्या 
ग्रंथांतुत या नियमांच्या साहाय्यानेच सर्वे धर्मशास्त्राचा क 
केला आहे व धमंश्ञास्त्रावरीळ अगदी अलिकडचे निबंधक व 
सुद्धा मीमांसाशास्त्राला, त्या शास्त्राने स्वीकृत केलेल्या पढतीट, 
आणि त्या शास्त्रातील नियमांना शिरोधार्य मानतात. त्याया 
ल्यांतून ज्या वेळी शास्त्रवचनांचा अथ लावण्याची पाळी येई 1 
त्या वेळी तो या मीमांसाशास्त्राच्या नियमांनुसारच का नी 
जात असे. हे इंग्रजी राज्याच्या सुरवातीपर्यंत तरी १ 
चालू होते. कारण तोपर्यंत (मुसलमानी अंमलातसुद्धा) कळ 
शास्त्रामध्ये निर्णय देण्याचा अधिकार विद्वान ब्राह्मणांनाच कु 
होता. इंग्रजी राज्याच्या सुरवातीला जुन्या परंपरेला क्री 
राज्यकर्त्यांनी न्यायाधीशांना मदतनीस म्हणून बरस 
नेमले होते; परंतु या नियमांचे महत्त्व आणि सत्यत्व इ वाती 
न्यायधीश्ांस आणि इतर न्यायघीशांस आणि इतर कली 
इतके पटले आहे, की आता न्यायाल्यातून पंडितांची कक” 
कमी केली असली तरी, शास्त्रवचनांचा अर्थ वय 
मीमांसानियमच उपयोगात आणण्यात येतात. या क 
योग्यता आणि महत्त्व कोलब्रुक, थिबो, मैकिवापल्त * भरे 
विद्वानांनी आणि सर जॉन एज, सर टॉमस स्ट्रेंज, मेन ह 
कायदेपंडितांनी मान्य केळे आहे. या शास्त्राचे कित्येक नियम ह 
पाडिचमात्य देशांतील सर्वमान्य झालेल्या कायद्याचा अथ मी 
ण्याच्या पद्धतीतील नियमांशी तंतोतंत जुळतात. इतकेच तो 
तर पाश्चिमात्य पद्धतीतील नियमांपेक्षा मीमांसाद कणी 
नियमांमध्ये पुष्कळ ठिकाणी अधिक सूक्ष्मतेने व क्य ती 
विचार झालेला आढळतो, म्हणूनच या नियमांचे महत्त्व अ 
योग्यता ही पाठिचिमात्य विद्वानांना मान्य ज्ञाली आहे. 
कायद्यात उपयोगी पडणारे काही मीमांसान्याय असे- दी 

(१) प्रत्येक शब्दास, वाक्यखंडात आणि वावयास काही त 
हेतू आणि अर्थे असलाच पाहिजे. यास सार्थकतान्याय 
नाव आहे. 

(२) जेथे एका नियमाने काम भागण्यासारखे आहे, क 
ठिकाणी एकापेक्षा धिक नियमांचे अस्तित्व मानणे ये 
नाही. यास लाघवन्याय म्हणतात. 

(३) एका ठिकाणी असलेल्या शब्दाचा अगर वाक्याचा अर्थ 
भिन्न भिन्न प्रकारांनी करू नये. यास अर्थकत्वन्याय म्हणतात. 

(४) जेथे स्पष्ट विरोध असेल, तेथे दोन पक्षांपैकी कोण" 


क. : 


रै 


खडे सातवा 


त्याही एकाचा अवलंब॑ करावा. यास विकल्पन्याय असे नाव आहे. 

(५) ज्या ठिकाणी शक्‍य असेल त्या ठिकाणी (शक्‍य तितकी 
खटपट करून सुद्धा) समन्वय केला पाहिजे व होता होईल तो 
विरोध टाळला पाहिजे. यास सामञ्जस्यन्याय म्हणतात. 

(६) मुख्य कल्पनेशी विरोधी अशी गोण कल्पना ज्या 
ठिकाणी शब्दाने अथवा वाक्याने प्रतीत केली जाते, त्या ठिकाणी 
गौण कल्पनेचा मुख्य कल्पनेशी समन्वय करून घेतला पाहिजे व 
तसे शक्‍य नसेल तर गौण कल्पनेचा त्याग केला पाहिजे. यास 
गुणप्रधानन्याय म्हणतात. 

मीमांसादर्शनाचे दोन प्रमुख विभाग आहेत- (१) कर्म- 
कांडाच्या विधीत जे परस्पर विरोध दिसून येतात त्यांच्या परि- 
हारासाठी व्याख्यापद्धवीचा आविष्कार करणे व (२) कर्मे- 
कांडाला आधारभूत असे सिद्धान्त युक्ती व तके यांच्या आधारे 
प्रतिष्ठित करणे. मीमांसेतीळ कममंकांडाचे जे सिद्धान्त आहेत 
त्यांच्याविषयी श्री. बलदेव उपाध्याय लिहितात- 

धर्म हा दर्शनाच्या आधारावर उभा असतो. वैदिक कर्म- 
कांडाने आपली सत्ता व स्थितीची पूर्णता यांच्यासाठी कित्येक 
सिद्धान्त मानलेले आहेत. आत्म्याच्या अमरत्वाविषयी श्रद्धा हा 
त्यांपैकी एंक सिद्धान्त होय. मृत्यूनंतरही आत्मा अस्तित्वात 
राहतो व स्वकृत शुभ कर्मांचे फल स्वर्गात भोगतो. कर्मेफलांना 
सुरक्षित ठेवणारी शक्‍ती हा दुसरा सिद्धात्त होय. मीमासकांची 
वेदांच्या ठिकाणी दृढ श्रद्धा असते. वेद हे कोण्या व्यक्‍तीने रच- 
लेले नसून ते अपौरुषेय आहेत, असे मीमांसक मानतात. मीमांस- 
कांच्या मते मानवी जीवनं स्वप्नवत किंवा मार्यिक नसून ते 
नितांत सत्य व यथार्थ आहे. तसेच हे जगतही मायिक नसून सत्य 
आहे. या सिद्धान्तांच्या पायावर कमेकांडाचा प्रासाद त्यांनी उभा 
केला आहे. चार्वाक, जेन व बौद्ध हे वेदांना प्रमाण मानीत नाहीत. 
अर्थात वेदविहित कर्मांवरही त्यांची श्रद्धा नाही. काही उपनि- 
षदांतही कर्मकांडाची निदा केलेली आढळते. वरील वेदप्रामाण्य 
न मानणार्‍या धमेपंथांच्या सिद्धान्तांचे मीमांसादर्शनाने तके व 
प्रमाणे थांच्या आधारे खंडन करून कर्मकांडाचे श्रेष्ठत्व सिद्ध 
केले आहे. विरोधी मतांच्या प्रबल आघातापासून वेदाला बचा- 
वण्यासाठी मीमांसा सदैव बद्धपरिकर राहिली आहे. आपल्या 
सिद्धान्तांचे रक्षण करणे आणि त्यांची प्रामाणिकता सिद्ध करणे 
यासाठी त्यांनी प्रमागशास्त्रही निर्माण केळे असून, ते न्यायाच्या 
प्रमाणशास्त्राहून अनेक गोष्टींत भिच्च व स्वतंत्र आहे. 

मीमांसासाहित्य - या शास्त्राचे साहित्य विपुल व विस्तृत 
आहे जमिनीची सूत्रे हॉ. यॉ'शाल्लांचा मुख्य व सर्वांगपूर्ण ग्रंथ 
होय. जैमिनी हा सनपूर्व २ र्‍या शतकात होऊन गेला. मात्र ड 
झञास्त्राचा हा आदिप्रवर्तक नव्हे. त्याच्या पूर्वी बादरायण, बादरी, 
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ऐतिश्ायन, कार्ष्णाजिनी, लावुकायन, कामुकायन, आत्रेय व 
आलेखन असे आठ मीमांसक आचार्य होऊन गेले असून, जेमिनीने 
आपल्या ग्रंथात त्यांच्या मतांचा उल्लेखही केला आहे. याव्यति- 
रिक्‍त आपिदली, उपवर्ष, बोधायन व भवदास हेही मीमांसेचे 
प्राचीन आचाय होत. अन्य ग्रंथांत त्यांचा उल्लेख केलेला आहे. 

जैमिनीने सोळा अध्यायांमध्ये मीमांसादर्शनाच्या मूलभूत 
सूत्रांची रचना केली. पहिल्या बारा अध्यायांत त्यानें घर्म- 
जिज्ञासा, कर्मभेंद, दोषत्व, प्रयोज्य - प्रयोजकभाव, कर्मांमधल 
क्रम, अधिकार, सामान्य - विशेष, अतिदेश, ऊह, बाध, तंत्र व 
आवाप या बारा विषयांचे विवेचन केले आहे. त्यावरून प्रस्तुत 
बारा अध्यायांना द्वादशलक्षणी असे म्हणतात. पुढच्या चार 
अध्यायांना संक्षंणकांड किवा देवताकांड असे ताव आहे. 
कित्येक विद्वान हे चार अध्याय जेमिनिकृत नसल्याचे सांगतात. 
यांत देवतांच्या अधिकाराचे विवेचन केलेले आहे. असे हे सोळा 
अध्याय असले, तरी पठन - पाठनपरंपरा मात्र पहिल्या बारा 
अध्यायांचीच आहे. 

जेमिनीच्या मीमांसाद्शन या ग्रंथाची सुत्रसंख्या २६४४ 
असून, अधिकरणे ९०९ आहेत. काहींच्या मते ही सूत्रसंख्या 
२६५२ किवा २७४२ आहे. 

अनेक सूत्रे मिळून एक अधिकरण बनते. अधिकरणात एक 
प्रधान सूत्र असते व बाकीची गुणसूत्रे असतात. प्रधान सुत्र 
पूवेपक्ष उपस्थित करते व अन्य सुत्रे त्याचे खंडन करून सिद्धान्त 
सांगतात. विषय, संशय, पूर्वपक्ष, सिद्धान्त, प्रयोजन दव संगती 
असे अधिकरणात सहा पदा्थे असतात. प्रस्तुत ग्रंथात अशी 
अधिकरणे काहींच्या मते ९०९ तर काहींच्या मते ९१५ आहेत. 

ह्वादशलक्षणीच्या बारा अध्यायांत जे विषय आले आहेत, ते 
संक्षेपाने असे - 

अध्याय १- धर्म म्हणजे काय? वेदांतील आज्ञार्थी वचनांनी 
सांगितलेली कोणतीही इष्ट गोष्ट म्हणजे धर्म होय. शब्द व 
अर्थ यांचे संबंध नित्य आहेत. विधी व अर्थवाद यांतील भेद 
आणि परस्परांचा संबंध, श्रृति-स्मृतींचे बलाबल, नामधेय, 
पूर्वसंदर्भावरून अर्थ लावणे, इत्यादी. 

अध्याय २ - वाक्यातील मुख्य शब्द क्रियापद होय. वेदोप- 
दिष्ट कर्मांचे फल अपूर्वे, मुख्य कर्मे आणि गौण कर्मे, संत्र आणि 
ब्राह्मण यांच्या व्याख्या. त्र्‌क, यजु: व साम यांच्या व्याख्या. 
संख्या, देवता, संज्ञा यांच्या भिन्नत्वामुळे कर्मभिन्नत्व प्राप्त होते. 
शाखाभेदाने विधिभिन्नत्व होत नाही. शब्दांतर, अभ्यास, संख्या, 
संज्ञा, गुण व प्रकरणांतर ही कर्मभेदाची प्रसाणे. 

अध्याय ३- शेष म्ह्णजे काय' ? मंत्र हे पुरुषार्थाचे शेष 
आहेत. पुरुषार्थ हे कर्त्याचे शेष आहेत व कर्ता काही कर्मांचा 


मीमांसादशशल 


शेष आहे. एकवचनात अनेकवचंनांचा अंतर्भाव होती. दाबष्दाचा 
मुख्याथ तेवढाच ग्राह्य. श्रुती, लिंग, वाक्य, प्रकरण, स्थान, 
समाख्या या प्रकरणांवरून वेदवचनांचा विनियोग कसा करा- 
यचा ते समजते. यांपैकी दोन गोष्टींत विरोध प्राप्त ज्ञाला 
नसता पूर्वे पूर्व प्रमाणे वलवत्तर होत. वेदाव्ययत केलेला पुरुष 
हाच यज्ञाचा अधिकारी होतो; इतर कोणी नाही. 

अध्याय ४ - यज्ञासाठी जे जे कतंव्य म्हणून आज्ञा पिळेळे 
असेल ते ते क्रत्वथ समजावे. ते करणे आवश्‍यक आहे. क्रत्वर्था- 
वाचून जे जे कर्तव्य ते ते पुरुषार्थ होय. अथंकर्म व प्रतिप्रत्ति- 
कर्मे यांची उदाहरणे. निरनिराळया कर्मांबददल देश, काळ व 
कर्ता कोण हे सांगणारी श्रुृतिवाक्‍्ये अथवाद नसून नियम होत. 
ज्या ब्रतांना कोणतेही फल सांगितळेळे नसते, त्यांचे स्वगे प्राप्ती 
हे फन समजावे. 

अध्याय ५ - कोणतेही व्रत आवरताना कृत्यांचा जो क्रम 
दिलेला असतो, त्या क्रमानेच ती घडली पाहिजेत. श्रुती, अर्थ, 
पाठ, इ. क्रम ठरविण्याची प्रमाणे. विरोध आला असता पर- 
स्परांचे बलाबल पाहून निर्णय ठरवणे. सात प्रकारचे अतिदेश. 

अध्याय ६- अधिकाराची व्याख्या. स्वर्ग ही परमानंदाची 
स्थिती. यज्ञ हा स्वर्गाला पोचवणारा मार्ग. पति-पत्नी दोघांनी 
मिळून यज्ञ करायचा. उपनयनानंतरचे गुरुवंदनादिक अधिकार. 
व्रैवाणिकांवर तीन क्लणांतून मुक्‍त होण्याची जबाबदारी. नित्य- 
कर्मे अवश्‍्यकरणीय. ब्राह्मण हेच सत्राचे अधिकारी. राजाला भूमि- 
दान करता येत नाही. कारण भूमीवर सर्वे प्रजेचा हक्क असतो, 

अध्याय ७-८ - दशेपूर्णमासातले विधी अतिदेश्ानेही करा- 
यचे की काय याविषयी विवरण. प्रकृतियज्ञामध्ये जे जे विधी 
सांगितलेले असतील, ते ते सादृश्याच्या नियमाप्रमाणे विकृति” 
यज्ञात करायला हरकत नाही. 

अध्याय ९ - ऊहाचा विचार. मंत्र व संस्कार यांना अति- 
देशाचा नियम लागू करताना त्यात आवश्यक तो बदल करणे. 
फल ही यज्ञातली मुख्य गोष्ट. यज्ञात करायच्या सर्व विधींचा 
उद्देश अपूर्व हा असतो. 

अध्याय १० - बाध आणि अभ्युच्चय यांसंबंधी विचार. 


प्रकृतियागातील कृत्यमालिकेचा विकृतियागात उपयोग करण्या- 


विवयी नियम. प्रतिषेध आणि पर्यूुदास यांचे विवेचन. नन 
शब्दाचा अर्थ. न क 


अध्याय ११ - तंत्र आणि आवाप यांचा विचार. ज्या 
कीचा ल, परिणाम होतो, ती कर्मे तो परिणाम दिसेपर्यंत 
नू अदृश्य परिणामाची कृत्ये एकदाच करायची. 
टू २ - प्रसंगविचार, जेव्हा अने 
तीने वार, जेव्हा अनेक व रख 
रीतीने कर्त्याच्या उपयोगाला येत असती तेठ ल क 
। तेवहा कोण- 
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तीही वस्तू स्वतःच्या कामासाठी वापरावी. अनध्यायाचे नियम 
वेदाघ्ययनाळाच लागू आहेत. यज्ञात प्रथम मंत्र म्हणून नंतर 
तदनुरूप क्रिया करावी. होत्र मंत्रामव्ये विकल्प नाही. संस्कार 
म्हणून जी कर्मे करावी लागतात, ती सर्व यज्ञकर्त्या पुढुषाने करावी. 
शावरस्वामीने मीमांसादर्शनाच्या वारा अध्यायांवर विस्तृत 
व प्रामाणिक भाष्य लिहिळे आहे. पातंजलमहाभाष्य व शाक 
भाष्य यांच्या तोडीचे हे भाष्य मानतात. हेच भाष्य सांप्रत मीमा- 
सेचा मल्ग्रंथ मानले जाते. या भाष्य़ावर कुमारिल भट्ट, प्रभाकर 
मिश्र व मुरारी मिश्र असे तीन व्याख्याकार झाले. या ति्थांत 
काही मतभेद असल्यामुळे मीमांसेचे भाषट्टमत (कुमारिल भट्टाचे), 
प्राभाकरमत (अन्य नाव, गुरुमत) व मिश्रमत असे तीत प्रथान 
विभाग झाले आहेत. तत्र 
कुमारिल भट्टाने शावर भाष्यावर इलोकवा्तिक, श्‌ 
वातिक व दुपूटीका असे तीन ग्रंथ लिहिले. हे तीन्ही ग्रंथ मीमा' 
सेचे भाधारस्तंभ समजले जातात. क 
मंडनमिश्र हा कुमारिल भ्ट्टाचा प्रधान शिष्य होय. केर. ह 
मीमांसेवर भावनाविवेक, विधिविवेक, विभ्रमविवेक, म॑ 
सूत्रानुक्रमणी, इ. ग्रंथ लिहिले. षी 
भाट्टमताच्या सिद्धान्तांचा प्रचार करण्यासाठी अनेक मावर 
वर मीमांसकांनी जेमिनीची सूत्रे व कुमारिल भट्टाचे ग्रथ ण 
सुबोध टीका लिहिल्या. या मीमांसकांत पार्थसारथी मिश्र (९ 
वे शतक), माघवाचाय (१४ वे शतक), खंडदेव मिश्र ( वील 
शतक) हे तिघे प्रमुख होत. पार्थसारथी मिश्राने त हल र 
न्यायरत्नाकर, न्यायरत्नमाला व शास्त्रदीपिका हे ग्रंथ लिर्टि" 
माववाचार्याने न्यायमालाविस्तार हा ग्रंथ लिहिला. जबर तीन 
मिश्राने भाट्टकौस्तुभ, भाषट्ट्दीपिका व भाष्ट्रहस्य असे 
पांडित्यमंडित ग्रंथ लिहिले. साठी 
प्रभाकर मिश्र याने आपले स्वतंत्र मत प्रस्थापित करण्या _ 
शावर भाष्यावर वृहती व लघ्वी अश्ला दोन टीका लिहिल्या" 
प्रभाकराचा शिष्य श्ञालिकनाथ मिश्र याने प्रभाकराच्या बृह 
वर क्रजुविमला व लघ्वीवर दीपशिखा या नावाच्या € य 
लिहिल्या आहेत. नंदीशवराने प्रभाकरविजय लिहून शालिकत 
व भवनाथ यांच्या मतांचा परिपोष केला. रामानुजाचार्य व > 
तंत्ररहस्य हा ग्रंथ लहान असुनही सुंदर आहे. त्याला प्रभा क 
मताची प्रवेशिका असे म्हणतात. मुरारी मिश्राच्या संग्रदा 
विषयी फारशी माहिती मिळत नाही. याने मीमांसासूत्रांवर न 
वृहूतूटीका लिहिली होती. तिचा काही भाग आपल्याला नेचा ह. 
ध्ये मिळाला आहे, असे डॉ. उमेश मिश्र यांनी म्हंटल 2 
प्रामाण्यवादावर त्याचे विवेचन महत्त्वपूर्ण आहे. * ह 
तृतीय : पन्था :' ही लोकोक्‍ती याच्यावरूनच निर्माण झाली प 


मात्य” 


खंड सातवा ३८९ 


मीमांसेत “ तृतीयः पन्याः म्हणजे तिसरे मत याने प्रचलित 
केले. त्रिपादी नीतिनयन व एकादशाध्यायाधिकरण हे याचे ग्रंथ 
सांप्रत उपलब्ध झाले आहेत. 

प्रमाणविचार - यथा्थे अनुभवाला मीमांसक प्रमा म्हण- 
तात. अतएव अज्ञात तत्त्वाचे अर्थज्ञान म्हणजे प्रमा आणि 
या अज्ञात अर्थाच्या ज्ञानाला उत्पन्न करणारे जे साघन ते प्रमाण 
होय. भाट्ट मतात अशा प्रकारची सहा प्रमाणे दिली आहेत, ती 
अशी - (१) प्रत्यक्ष, (२) अनुमान, (३) उपमान, (४) शब्द 
(५) अर्थापत्ती, (६) अनुपलब्धी. अद्वेत वेदान्तालाही ही प्रमाणे 
मान्य आहेत. 

प्रत्यक्ष -' साक्षात्‌ प्रतीतिः प्रत्यक्षम्‌ ' च साक्षात उत्पन्न ज्ञान 
हेच प्रत्यक्ष होय. इंद्रिय व अर्ये यांच्या साक्षात संबंधाने प्रत्यक्ष 
ज्ञान होते. 

अनुमान - हे प्रमाण न्यायवेशेषिक यांच्याप्रमाणेच मीमां- 
सकही मानतात. 

उपमान - यामध्ये मीमांसकांचा नैयायिकांशी मतभेद आहे. 
मीमांसक म्हणतात, की जेव्हा एखाद्या प्रथम पाहिलेल्या वस्तु- 
सारखी दुसरी वस्तू पाहिली जाते, तेव्हा स्मृत पदार्थाच्या सादृ- 
वयाचे ज्ञान होते. त्यालाच उपमानजन्य ज्ञान म्हणतात. 

दाब्द - ज्ञात शब्दाने पदार्थाचे स्मरणात्मक ज्ञान झाल्यावर 
जे वाक्‍्यार्थांचे ज्ञान होते, तेच शब्द प्रमाण होय. पौरुषेय व 
अपौरुषेय असे त्याचे दोन भेद आहेत. आप्तांचे वाक्‍य पोरुषेय 
असुन, वेदवाक्‍्य अपौरुषेय आहे. स्वत: शब्द हा अदृष्ट असतो. 
तो जेव्हा आप्तवाक्य व वेदवाक्य यांच्या रूपात येतो, तेव्हा 
त्याच्यामध्ये काही दोष राहत' नाहीत. अशा प्रकारच्या आप्त- 
वेदवाक्याने उत्पन्न होणाऱ्या ज्ञानाला शब्द प्रमाण म्हणतात. 
वेद अपौरुषेय आहेत हे सिद्ध करण्यासाठी मीमांसकांनी ज्या 
युक्त्या दिल्या आहेत, त्या अश्या - 

(१) नैयायिक लोक वेदाला ईश्‍वरी रचना मानतात आणि 
म्हणून त्यांच्या दृष्टीने वेद पोरुषेय आहेत. पण मीमांसक ईदव- 
राची सत्ता मानीत नाहीत. ईश्‍वरच नसल्यामुळे वेद ही त्याची 
रचना आह, असे म्हणणे निरथेक आहे, असे त्यांचे मत आहे. 

(२) वेदांत कोणत्याही कर्त्याचे नाव दिसत नाही. कित्येक 
मंत्रांच्या क्तरषींची नावे आढळतात; पग ते मंत्रक्रते नव्हेत. 
त्यांना ते मंत्र दिसले. यावरून क्रषींना द्रष्टे म्हणायचे. यावरून 
वेद अपौरुषेय मानणे हेच न्यायसंगत ठरेल. 

(३) वेद हे नित्य आहेत. वेदांच्या नित्यतेचे सर्वश्रेष्ठ 
प्रमाण म्हणजे शब्दांची नित्यता हे होय. कानाने ऐकू येणारा 
ध्वनी अनित्य असून, तो केवळ शब्दाच्या स्वरूपाचा सूचक 
असतो. उच्चारण हे शब्दाला उत्पन्न करीत नाही; तर त्याच्या 


सीभांसादर्शन 


ख्पांचा आविर्भाव करते. उच्चारणावर अवलंबून नसल्यामुळे 
शब्द तित्य आहेत आणि त्यांचा अर्थाशी संबंधही नित्य व 
स्वाभाविक आहे. वेद हा नित्य शब्दांचा समूह असल्यामुळे 
वेदही तित्य आहेत. 

वेदांचा विषयविभागही मीमांसकांनी विस्ताराने विवेचिला 
आहे. त्यांनी वेदांतले विषय पाच प्रकारचे असल्याचे सांगितले 
आहे. त्यांची नावे अशी - 

(१) विधी - स्वर्गाची कामना करणाऱ्या पुरुषाने यज्ञ 
करावा, अश्या प्रकारच्या प्रवतेक वाक्यांना विधी म्हणतात. 

(२) मंत्र - अनुष्ठानाच्या अर्थाचे स्मारक असलेल्या 
शब्दांना मंत्र म्हणतात. 

(३) नामवेय - यज्ञाच्या नावांना नामबेय म्हणतात. 

(४) निषेध - अनुचित कार्यापासून परावृत्त होण्याला 
निषेध म्हणतात. 

(५) अर्थवाद - एखाद्या पदार्थाच्या खऱ्या गुणांचे कथन 
करणे म्हणजे अर्थेवाद होय. 

वेदांचे हे पाच विषय असले तरी, वेदांचे तात्पये विवि- 
वाक्‍्यांतच आहे. अन्य चार विषय त्या विधिवाक्यांचे केवळ 
अंगभूत आहेत. 

अर्थापेत्ती - हे पाववे प्रमाण होय. कोणत्याही अर्थाची 
अर्थांतरावाचून उपपत्ती होत नाही, असे पाहुन त्या उपपत्तीताठी 
ज्या अर्थांतराची कल्पना केली जाते, तिला अर्थापत्ती म्हणतात. 

अनुपलब्धी - वरील पाच प्रमाणे ही भाव पदार्थांच्या 
उपलब्धीला साधक असतात. पण अभावाच्या उपलब्धीलाही 
प्रमाणाची गरज असते. इंद्रिये भावात्मक वस्तूंचे ज्ञान करून 
देतात; पण अभावाचे नाही. म्हणून अनुपलब्धी या प्रमाणाची 
स्वतंत्र सत्ता मानली पाहिजे. कोणत्याही पदार्थाच्या उपलब्घि- 
ज्ञानाची समग्र साधने उपस्थित आहेत; पण तरीही त्या 
पदार्थांची उपलब्धी मात्र होत नाही. त्यामुळे त्या पदार्थाचा 
अभाव सिद्ध होतो. 

तत्वज्ञान - पदार्थ - तत्त्वज्ञानाच्या दृष्टीने मीमांसकांनी 
काही पदार्थ नित्य मानले आहेंत. मात्र पदार्थांच्या कल्पनेत वरील 
तीन्ही मतांत भेद आहे. द्रव्य, गुण, कर्मे, सामान्य, परतंत्रता, 
शक्‍ती, सादृश्य व संख्या असे आठ पदार्थ गुरुमतात सांगितले 
आहेत. कुमारिल भट्ट पाच पदार्थ मानतो. एक भाव व चार 
प्रकारचे अभाव मिळून हे पाच पदार्थे ऐतात. मुरारी मिश्राची 
पदार्थांची कल्पना या दोहोंहूनही भिन्न आहे. परमार्थात ब्रह्म हा 
एकच पदार्थ तो मानतो; पण लोकिक व्यवहारासाठी त्याने 
(१) धमिविशेय, (२) धमेविशेष, (३) आधारविशेष व 
(४) प्रदेशविशेष असे चार पदार्थ मानले आहेत. 


भोमांसादर्गन 


जगत - इंद्रिये ही बाह्य वस्तूंच्या उपलब्धीची साधने 
आहेत. त्यांच्याद्वारे जगताच्या ज्या रूपाची उपलब्धी होते 
त्याच रूपात जगत हे सत्य आहे. जगात तीन प्रकारच्या वस्तूंचे 
ज्ञान आपणांस होत असते - (१) शरीर - ज्यात राहून 
आत्मा सुखदुः:खांचा अनुभव घेतो, (२) आत्मा - आत्मा 
इंद्रियांच्या द्वारे सुख-दु:खांचा अनुभव घेतो व (३) पदार्थ - 
ज्यांना आत्मा भोगीत असतो. या तीन वस्तूंनी युक्‍त असा हा 
नानारूप संसार अनादी व अनंत आहे. या जगाची मूल्सृष्टी 
नाही.व त्यामुळे त्याचा प्रल्यही नाही. केवळ व्यक्‍ती उत्पन्न 
होतात व नाश पावतात एवढेच. 

दकती - कार्यकारणसंवंधाच्या व्याख्येत मीमांसेने एक 
नवी दृष्टी स्वीकारली आहे. मीमांसक म्हणतात, की कार्याच्या 
उत्पत्तीसाठी कारणाव्यतिरिक्‍त शक्ती नावाचा एक विशिष्ट 
यडा्थेही मानला पाहिजे. बीजापासून अंकुर होतो, ही गोष्ट 
अनुभवसिद्ध आहे; पण जर वीज भाजून पेरळे, तर कितीही 
परिश्रम केळे तरी त्यातून अंकुर निर्माण होणार नाही. म्हणून 
कारणाला मदत करण्यासाठी शक्‍ती हा पदार्थ मानणे भाग आहे. 

मीमांसकांनी अपुर्व नावाचा आणखी एक शक्‍तीसारखा पदार्थ 
कल्पिला आहे. मीमांसा वैदिक कर्मकांडाच्या अनुष्ठानाला सर्वा- 
शिक महत्त्व देते. पण कर्म आणि कर्मफल यांत फार मोठे व्यवधान 
असते. यज्ञ आज करायचा; पण त्याचे स्वगंरूपी फल मृत्यूनंतर 
मिळायचे. या कालांतराने होणाऱ्या फलोत्पत्तीचे अपूर्व हे साधन 
वनते. आजचे कर्म आणि कालांतरातलळे फल या दोहोंमध्ये अपुर्व 
विद्यमान राहते. ते एका बाजूने कर्मातून उत्पन्न होते तर दुसऱ्या 
बाजूने कर्मफलाचे निष्यादक बनते. 

आत्मा - आत्मा हा कर्ता व भोक्ता दोन्ही आहे. तो व्यापक 
असून प्रत्येक शरीरात भिन्न आहे. ज्ञान, सुख, दुःख, इच्छा, 
६. गुण त्याच्यामध्ये समवाय संबंधाने राहतात. कुमारिलमतात 
आत्म्याच्या ठिकाणी क्रियेचे अस्तित्व मानले आहे. स्पंद व परि- 
णाम हे क्रियेचे दोन प्रकार होतात. आत्म्याच्या ठिकाणी स्पंद 
(स्थानपरिवतंन) असत नाही; पण परिणाम (रूप-परिवतंन) 
असतो. परिणामश्ील' असूनही आत्मा नित्य 
आत्म्यामध्ये चित्‌ व अचित्‌ असे दोर्न्ह 
तो प्रत्येक ज्ञानाचा अनुभव घेतो 


प्राप्त होतो. कुमारिल्मतात आत्मा 
चेतन्यस्वरूप नसून चैतन्य 


पदार्थ आहे. 
ही अंश असतात. चिदंशाने 
व अचिदंशाने परिणामाला 
हा वेदान्त्यांच्या मतानुसार 
र न्यविशिप्ट आहे. शरीर व विषय यांचा 
संयोग होताच आत्म्याच्या ठिकाणी चेतन्याचा उदय होतो. 
स्वप्नस्थितीत विषयाशी संपर्क तुटल्यामुळे त्याच्या ठिकाणी 
चेतन्य राहूत नाही. आत्मसंवित्तीमध्ये आत्म्याचे ज्ञान होते. 
आत्मा हा ज्ञानाचा कर्ता त्याचप्रमाणे ज्ञानाचे कमंही एकाच 


३९० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वेळी असतो. प्राभाकर मत मात्र याहून भिन्न आहे. प्रभाकर- 
मताचे आचार्य म्हणतात, की आत्मसंवित्ती ही धारणा ठीक 
नाहो. एकच वस्तू एकाच वेळी कर्ता व कर्म होऊ शकत क 
प्रत्येक वस्तुज्ञानात त्या ज्ञानाच्या द्वारे आत्म्याचे ज्ञ 
कर्त्याच्या रूपात प्रकाशित होते. 
ईदवर - मीमांसक ईदवराचे अस्तित्व मानीत नाहीत. बाद- 
रायण ईश्वराला कर्मफलाचा दाता मानतो; पण जैमिनीच्या मते 
यज्ञानेच त्या त्या फलाची प्राप्ती होते. त्यासाठी मध्यस्थ ईरव- 
राची आवड्यकता नाही. अर्थात हे प्राचीन मीमांसकांचे मत कर. 
उत्तरकालीन मीमांसकांना ईश्‍वराची सत्ता नाकारणे शक्‍य झा 
नाही आणि त्यांनी यज्ञपतीच्या स्वरूपात ईश्वराचा स्वीकार 
केला. आपदेव आणि लोगाक्षिभास्कर यांनी गीतेतल्या, कर्गेकल 
ईइवरापंण करण्याच्या सिद्धान्ताला श्रुतिमूळक मानले आहे व 
मोक्षासाठी त्या गोष्टीची आवश्यकताही प्रतिपादन केली म] 
वेदांतदेशिकाने हाच उद्देश मनात घरून सेश्‍वर मीमांसा का 
ग्रंथाची रचना केली आहे. प्रभाकर व त्याचे अनुयायी ईई 
राची सत्ता मानतात. ह 
मोक्ष -' प्रपज्चसम्बन्धविल्यो मोक्ष: '_: या जगताशी क” 
ठेला आत्म्याचा संवंध नष्ट होणे म्हणजे मोक्ष होय, असे म 
सक मानतात. भोगायतन शरोर, भोगसाधन इंद्रिय' र ड़ नयं 
विषय पदार्थ या तीन बंधनांनी जीव हा संसाररूपी ला 
जखडून राहतो. या तिहींचा आत्यंतिक नाश झाला, की ् 
मुक्‍त होतो. ही ज्ञाली भाषट्टमताची मोक्षकल्पना. ला 
याहून भिन्न आहे. प्रकरणपंचिकेत म्हटले आहे, की “6 
तिद्विरेव मोक्ष: ' कोणत्याही बाह्य फलाची कामता व 
धरता कतंव्यवुद्धीने नित्य कर्माचे अनुष्ठान करणे स 
मोक्ष होय. मुक्‍ती ही अविच्छिन्न कार्याची द्या आहे. तिच 
कर्माला सोडून अन्य फलाची आकांक्षाच राहत नाही. 
मीमांसकमते मोक्षदशरेत आत्म्याला आतंदाचा की. 
घडत नाही. त्या दशेत केवळ सवे दु:खांचा सर्वथा नाद होत र 
आत्मा सुखदुःखांच्या पलिकडील आपल्या विशुद्ध रूपात -. 
या अवस्थेसाठीच मुक्‍तदशा आनंदमय नसूनही वांछनीय ठरत" 
काम्य व निषिद्ध ही कर्मे जीवाला बंधनरूप होतात; टे 
नित्य-नेमित्तिक कर्मे या बंधनरूप दोषापासून रहित असती 
म्हणून काम्य व निषिद्ध या दोन कर्मांपासून निवृत्त होऊन नित्य” 
नेमित्तिकांचे अनुष्ठान करणे ही गोष्ट मोक्षासाठी नितांत | 
इयक आहे. नित्य-नेमित्तिक कर्मे हीच मोक्षाची साधक आहेत. 
मात्र कर्माबरोबरच आत्मज्ञानही आवश्‍यक आहे. मोक्षाला 
हे प्रचान कारण असून, आत्मज्ञान सहकारी कारण आहे. त्बी 
आचारमोनांसा - मीमांसादर्शनाचा मुख्य उद्देश धम 


ऱ्फ 
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खंड सातवा 


व्याख्या करणे व वेदम्रतिपाद्य आचार सांगणे हा आहे. या- 
विषयी श्री. बलदेव उपाध्याय यांनी जे विवेचन केले आहे 
त्याचा सारांश असा - “ चोदनालक्षगो$्थरो धर्म: -न्चोदनेच्या 
द्वारे लक्षित अर्थ म्हणजे धर्म होय. चोदना म्हणजे क्रियाप्रव- 
तक वचन अर्थात वेदाचे विधिवाक्य. मीमांसकांच्या मते विधीचे 
प्रतिपादन हेच वेदवाक्यांचे मुख्य तात्पर्य आहे. वेदांतली ज्ञानप्रति- 
पादक वाक्ये क्रियेची स्तुती झ्रिवा निषेध करीत असल्यामुळे 
परंपरेने क्रियापर आहेत. त्यांना अर्थवाद म्हणतात. म्हणून 
कोणत्यातरी प्रयोजनाच्या उद्देशाने आचरळेला वेदविहित यागादी 
अर्थ म्हणजे धर्म होय. या अर्थाचे विधिवत अनुष्ठान केल्याने 
पुरुषाला निःश्रेयसाची अर्थात स्वर्गाची प्राप्ती होते. 

वेदप्रतिपाद्य कर्मे तीन प्रकारची आहेत - (१) काम्य - 
कोणत्यातरी विशिष्ट कामनेच्या सिद्धीसाठी करायचे कर्म. उदा० 
' स्वर्गकामो यजेत !'"्‌ स्वर्गाची कामना धरणाऱ्याने यज्ञ करावा. 
(२) प्रतिषिद्ध-अनर्थाला कारण होत असल्यामुळे ज्यांचा 
निषेध केला आहे, अशी कर्मे. उदा०“न कलळ्जं भक्षयेत्‌” "स्विष- 
लिप्त शस्त्राने मारलेल्या पश्ूचे मांस खाऊ तये.व (३) नित्य- 
नैमित्तिक - अहेतुक करायची कर्मे. उदा ० संध्यावंदन हे नित्य 
कर्म असून, विशिष्ट काली करायचे श्राद्वादी कम हे 
नैमित्तिक होय. 

मनुष्याने वेदप्रतिपादित व इष्टसाधक अल्ला कार्यामध्ये 
निरत राहावे व आपले कल्याण साधावे, हे मौमांसेचे उदिष्ट 
आहे. यज्ञयागामध्ये इंद्र, अग्तो, वरुण, इ. देवतांना उद्देशून 
आहुती दिल्या जातात. वेदांत या देवतांचे स्वरूपवर्णनही आढ- 
ळते. पण मीमांसेच्या मते देवता या संप्रदान नावाचे कारक 
सुचवणारी केवळ पदे आहेत. याहून त्यांना अधिक महत्त्व 
नाही. देवता या मंत्रात्मक असतात आणि ते मंत्र सोडून त्यांना 
पृथक अस्तित्व नसते. 

बरीळ तत्त्वज्ञानात्मक विचारावरून मीमांसा हे एक दशन 
असल्याचे सिद्ध होते. यज्ञयागादी वैदिक अनुष्ठानांचे तात्त्विक 
विवेचन करणे हा मीमांसेचा मुख्य उद्देश असला, तरी त्या 
विवेचनाच्या उपपत्तीसाठी मीमांसेने जे सिद्धान्त शोधून काढले 
आहेत, ते अत्यंत महत्त्वपूर्ण आहेत. मीमांसेचे ,शब्दविषयक 
सिद्धान्त भाषाशास्त्राच्या दृष्टीने फार मोलाचे आहेत. कुमारिल 
झट्टाचा अभिहितान्वयवाद व प्रभाकराचा अन्विताभिधानवाद 
हे दोत वाद शाब्दबोधाच्या यथाथे निरूपणासाठी नितांत 
मननीय आहेत. विरोधी वाक्यांची एकवाक्यता करण्याची प्रक्रिपा 
मीमांसेतच सांगितली गेळी आ हे. जसे पदाचे ज्ञान व्याकरणाच्या 
द्वारे आणि प्रमाणाचे ज्ञान न्यायाच्या ह्वारे होते, तसेच वाक्याचे 
ज्ञान मीमांसेच्या द्वारे होते. वावयज्ञानाच्या बाबतीत मीमांसेने 
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अनेक मूलभूत सिद्धान्त मांडले असून, त्यांचा उपयोग स्मृति- 
कारांनी अर्थति्णयाच्या वावतीत करून घेतला आहें. [ भा. 
द.; मी. द.; हि. इं. फि.; क. हे. इं. ३; लक्षणसंग्रह : ] 


चं शौरी (इ. स. च्या १८ व्या शतकाचा उत्तरार्ध व 

१९ व्या शतकाचा पूर्वार्थे) एक संगीतशास्त्र- 
कार आणि टप्पा या गानप्रकाराचा जनक. याचे खरे नाव 
गुलाम नबी असे होते. हा लखनौला राहत होता. त्याने आपला 
पिता गुलाम रसूल याच्यापाश्ीच ख्याल्गायकीचे शिक्षण 
घेतले. याचा आवाज पातळ होता. त्यामुळे ख्यालातील तान- 
पद्धतीवर याचे समाबान होत नव्हते. म्हणून याने आपल्या 
आवाजाला अनुरूप असा टप्पा हा गानप्रकार शोधून काढला. 
टप्प्यासाठी पंजाबी भाषा सोयीची आहे, असे दिसल्यावर याने 
पंजाबात जाऊन त्या भाषेचा अभ्यास केला आणि त्या भाषेत 
अनेक टप्पेही रचले. हा साघुवृत्तीने राहत होता. गम्मू नावाचा 
याचा एक पट्टशिष्य होता. त्याने टप्पा हा गानप्रकार फार 
लोकप्रिय केला. [सं. शा. क. इ.] 


. (१) (१७२३-१८१० इ. स.) एक उर्दू कवी. याला 
सार अजजलांचा सम्माट असे म्हणतात. याचे हे सम््राटपण 
गालिव, जौक, इ. कवींनी मान्य केलेले आहे. याचे वडील मीर 
महमद अली हे एक साधुपुरुष होते. त्यांच्या शिकवणीचा 
मीरच्या काव्यावर विलक्षण प्रभाव आहे. मीरच्या एका टीका- 
काराने असे म्हटले आहे, की मीरचा प्रत्येक अश्रू म्हणजे एक 
शेर होय आणि प्रत्येक चरण म्हणजे रक्‍ताचा एक थेंब होय. 
पाहा - उद्‌ंभाषा व साहित्य. [उ. का. प. ] 

(२) एक मुसलमान जात. या लोकांची वस्ती गुजरात 
राज्यात आहे. हे लोक मूळचे भाट असावे, असे म्हणतात 
पावसाळयात हे शेती करतात आणि बाकीच्या दिवसांत सारंगी- 
वर गाणी गाऊन भिक्षा मागतात. यांच्या बायका सुसल- 
मानांच्या लग्नात गाणी म्हणण्याचे काम करतात. हे घरात 
गुजराती भाषा बोलतात. यांचा पोषाख हिंदू पद्धतीचा असतो. 
यांचे अनेक रीतिरिवाज हिंदूंग्रमाणे आहेत. [हे सय्यद दादा 
मिथानचे अनुयायी आहेत. [मुं. इ. जा.; वि. मुं. रा. प.] 


____९ (इ.स. चे १६ वे शतक) राजस्थानातील एक 
सारावाई ओोर संत कवयित्री. हिचे जीवनवृत्त व काल यांवि- 
घयी निश्‍चित माहिती मिळत नाही. समकालीन कवींच्या काव्य- 
कुती व दंतकथा यांवरून मीरेचे चरित्र समजते, ते असे - 
मेडत्याच्या राव रत्नसिहाची ही मुलगी. कुडकी नामक एका 


। 
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छोट्या गावी ती जन्मली. बालपणीच तिचे आई-बाप निवतं- 
ल्यामुळे तिचा आजा, रत्नसिहाचा पिता, राव राठोड दुदाजी 
याने तिचे पालनपोषण केले. 
बाळपणी एकदा तिच्या घरी एक साघू आला व त्याच्या 
जवळ असलेली कृष्णमूर्ती पाहून मीरा वेडावली. तिने हट्ट करून 
ती कृष्णमूर्ती मागून घेतली व दिवस-रात्र त्या कृष्णाची पुजा- 
अर्चा करण्यात ती दंग होऊन गेळी. वयात आल्यावर मेवाडच्या 
हाराणा सांगाचा ज्येष्ठ पुत्र कुंवर भोजराज याच्याशी मीरेचा 
विवाहा झाला; परंतु थोड्याच दिवसांत मीरेचा नवरा मरण 
पावला व मीरा विधवा झाली. संसाराच्या उंबरठ्यातच घड- 
लेल्या या दुःखद घटनेमुळे मीरेला कमालीचे वैराग्य आले. या 
प्रसंगी तिचा दु:खभार हलका करण्यासाठी तिळा तिची कृष्ण- 
भक्ती उपयोगी पडली. त्यापुढे तिने कृष्णालाच आपला पती 
मातले व अष्टोप्रहर ती त्याच्या सेवेत रममाण राहू लागली. 


गोपालळृष्णाचे मंदिर -- चितोड 


कृष्णमूर्तीची पुजा-अर्चा आणि साधु-सज्जनांचा सहवास यांत 
ती आपला स्व वेळ व्यतीत केरू लागली. महाराणा सांगाने 
चितोड गडावर तिच्यासाठी गोपालकृष्णाचे एक मंदिर बांधले. 
सासरच्या माणसांना मीरेचे हे वागणे कुलशीलाला कलंक- 
भूत वाटू लागले. त्यांनी तिला प्रारंभी समजावून पाहिले; पण 


त्याचा उपयोग होत नाही, असे पाहिल्यावर तिचा नाना प्रका- 
रांनी छळ मांडला. त्यांनी एकदा तिच्या पुजेतल्या फुलांत साप 
घालून ठेवला व त्यामुळेही तिचा मृत्यू झाला नाही, असे पाहून 
तिला विषप्राहन करायला लावले. त्यानेही तिला मरण आले 
नाहो. मीरेने हे सारे छळ-भोग आपल्या भक्तिबळावर शझ्शांत- 
पणे सहन केले. परतु अखेरीस तिला या सार्‍या प्रकारांचा उबग 
आला व तिने सासरच्या घराचा त्याग करायचे ठरविले. मग 


परळ आपल्या माहेरी निघून गेली. तिथे 


तिच्या चुलत्याने तिला मोठ्या सन्मानाने वागविले. मौरेच्या 
भकक्‍्तिसाधनेला तिथे बहर आला. वेदनांनी विव्हळ झालेल्या 
अंत:करणातून उमटलेल्या तिच्या शब्दांना तिथे काव्याचे कोंदण 
लाभले. परंतु थोड्याच दिवसांत तिचे हे सुखी जीवन संपुष्टात 
आले. राजकीय उलाढालीत मेडत्यावर जोधपूरच्या राव माल- 
देवाची सत्ता सुरू झाली व मीरेच्या चुलत्यालाच वनवास पत्क- 
रावा लागला. सहाजिकच मीरेला आता मेडता येथे राहणे 
अशक्य ठरले. मग तिने तीर्थयात्रेचे प्रस्थान ठेवले. 
प्रथम ती वृंदावन येथे गेली. तिथे तिने तिथले प्रसिद्ध भग- 
वद्‌भक्‍त जीवगोस्वामी यांच्या भेटीची इच्छा प्रकट कक 
परंतु “मी स्त्रियांना भेटत नाही !, असे म्हणून जीवगोस्वा 
तिला भेटण्याचे नाकारले. त्यावर मीरेने जीवगोस्वामींचा नि 
घेऊन येणाऱ्या शिष्याला म्हटले, “ मी तर आजपर्यंत का 
होते, की वृंदावनात एक कृष्ण हाच पुरुष आहे आणि अन्य 
सगळ्या गोपी आहेत; पण आज मला कळले, भगवान कृष्णा 
शिवाय आणखीही एक पुरुष इथे वास्तव्य करतो. ” रि 
शिष्याने मीरेचे हे बोलणे जीवगोस्वामींना सांगितले, तैव्ट 
ते विलक्षण प्रभावित झाले व मौरेल्ला येऊन भेटले. र्ल *>. 
थोडे दिवस वृंदावनात काढल्यावर मीरा द्वारकेला गेली 
तिथेच अखेर श्रीकृष्णवरणी विळीन झाली. वी 
मीरेच्या जीवनचरित्राचे विश्‍लेषण करताना आचार्य का 
कालेलकर लिहितात- ही 
मीरेचा जन्म एका राजकुलात झालेला आणि तिचे लग्न 
राजस्थानातील थोर कुलात झालेले. माहेरी किवा सा 
वैभवाला तोटा नव्हता. तिने संस्कारसमृद्धी मि 
कसला हलगर्जीपणा केला नाही. तिच्या काळचे संतसा हत 
तिला मुखोद्गत होते, हे तिच्या शेलींवरूनच स्पष्ट परि 
आध्यात्मिक आणि पौराणिक साहित्याशी तिचा चांगला प 
चय होता. निसर्गाने जसे तिला रूपलावण्य दिले होते, त 
कंठमाघुर्यही दिले होते. संगीतकलेतही ती निष्णात होती. री 
मीरेचा गुरू कोण याची बरीच चर्चा चालते आणि 
चर्चेला उपयोगी पडणारी माहिती तिच्या नावावर असणाया वा 
मीरासाहित्यात भरपुर मिळते. कुणी तिळा कट ती क्षि 
म्हटले आहे, तर कुणी तुलसीदासाची. तथापि बा पाहता डत 
गुरुत्व भगवान गोपालकुष्णाकडेच असल्याचे दिसूत ये क 
सवध जीवनभर तोच तिचा मार्गदर्शक होता. तिच्या जीवनय द्व 
जे जे साधु-सत्पुरुष तिला भेटले, त्या त्या सर्वांच्या विचा 
प्राह्मांश तिने रसज्ञपणे व मर्मज्ञपणे स्वीकारला; परंतु क 
त्याही संप्रदायाचा टिळा तिने आपल्या भाळी धारण केला ना 
मौरेंच्या प्रेमसाधनेविषयी श्री. कालेलकर लिहितात 


ह!" 


सँड सातवा 


मीरेची सगळी साधना तिच्या प्रेमभक्‍तीतच होती. या साधनेला 
पूरक म्हणून तिने अन्य अनेक साधना अजमावून पाहिल्या. त्या 
सर्वांचा प्रतिध्वनी तिच्या काव्यात ऐकायला मिळतो. माहेरी, 
सासरी किंवा पुन्हा माहेरी परतल्यावर मीरेची सगळी पदे 
राजस्थानी भाषेतच रचली गेली आहेत. पुढे वृंदावनात पोच- 
ल्यावर तिचे दिवंस ब्रजभाषेच्या वातावरणात मुरले. 

मीरेच्या साहित्यात यथेच्छ भेसळ आहे. वाटेल त्याने वाटेल 
तसे पद रचून शेवटी ' मीराके प्रभु गिरिधर नागर ' जोडावे असे 
खूप ठिकाणी घडलेले आढळते. त्यामुळे मीरेच्या पदाचा शुद्ध 
मूलपाठ ठरविणे कठिण झाले आहे. अलिकडे श्री. परशुराम 
चतुर्वेदी यांनी अतिशय परिश्रमपुर्वक मीरेची शुद्ध पदावली 
सिद्ध केली आहे. 

भ्षाषेवरून मीरेच्या पदांचे तीन काल ठरवता येतात. जी 
पदे केवळ राजस्थानीत आहेत, त्यांचा काळ पहिला. ज्यांत ब्रज- 
भाषेतील शब्द, वाक्यरचना किवा प्रत्यय आले असतील त्यांचा 
काळ दुसरा व गुजराती भाषेतील पदांचा तिसरा. 

मौरेच्या पदांमध्ये भक्तिरस ओथंबळेला आहे. तिच्या काव्यात 
संस्कारिता आहे; पण नटवेपणा नाही. काव्यरस भरपूर असला, 
तरी ही कविता प्रयत्नपूर्वेक घडवलेली आहे, असे वाटण्याइतकी 
कुत्रिमता तिच्यात नाही. प्रेमभक्तीचे बारकावे घेण्यात सूरदासा- 
इतकी ती खोलात शिरली नसली, तरी भक्तीचा उन्माद आणि 
स्त्रीसहज स्वात्मापेण तिच्या काव्यात जागोजाग व्यक्‍त होते. 
मीरेची पुढील दोन पदे याची साक्ष देतील - 

मोहि लागी लगन हरिचरनन कौ । 

चरन बिवा कछुवे नाह भावे जण माया सब सपनन को ॥ 
भवसागर सब सूखि गयो हे फिकर नहों मोहि तरनन को ॥ 
मोरा के प्रभु गिरिधर नागर आस वही गुरु सरतन को ॥ 

भावार्थ - एका हरिचरणांचीच मला आस लागली आहे. 
हरिचरणांशिवाय मला दुसरे काही सुचत नाही. जग हें एक 
स्वप्नांची माया आहे. भवसागर सगळा सुकून गेला आहे आणि 
त्यातून तरून जाण्याची मला मुळीच चिता नाही. मीरेचा 
आधार केवळ श्रीकृष्णच आहे व त्यालाच शरण जाण्याची 
तिला ओढ आहे. 

हेरी में तो दरद दिवाशी दरद न जाणे मोरा कोई । 

घायल को गति घायल जाणे को जिण लाई होइ ॥ 

जोहरि की गति जौहरि जाणे कौ जिण जोहर होइ ॥। 

सरी अपरि सेज हभारो सोवण किस बिध होइ ॥ 

गगनमंडल पै सेज्ञ पिया कौ किस विध मोलण होइ ॥ 
भारी बन बन डोल बेद मिल्या नाहि कोई ॥ 


दरद की १.14 
सिटेंगो जव बैद साँबलिया होइ ॥। 


- मोरा की प्रभु पीर 


३९३ 


सुगूस 


भावार्थ - सखे, मी प्रेमाने वेडी झाले आहे. माझे प्रेम कुणाला 
कळत नाही. घायाळाची वेदना केवळ घायाळालाच कळते. 
रत्वाची पारख रत्नपारख्यालाच होते. सुळावर शय्या अंथरून 
मला झोप कशी येणार आणि माझ्या प्रियकराचे आसन स्वर्गात 
असल्यामुळे आमचे मीलन तरी कसे होणार ? घायाळ अव- 
स्थेत रानावनात फिरले; पण कोणी वेद्य भेटला नाही. साक्षात 
श्रीकृष्णच वैद्य म्हणून आला, तरच मीरेची ही व्यथा-वेदना संपेल. 

आत्मनिष्ठ अबला किती जबरदस्त तेजस्विनी होऊ शकते 
आणि एवढे आत्मिक शोये दाखवूनदेखील स्त्री ही स्त्रीच कशी 
राहू शकते, याचे उत्तम उदाहरण मीरेच्या जीवनात आणि कव- 
नांत आपल्याला पाहायला सापडते. मीरेने भारतीय जनमान- 
साची जी इतकी विलक्षण पकड घेतली आहे, तिचे मर्मे तिच्या 
या प्रामाणिक जीवनानुभूतीत आहे. श्री. काका कालेळकर म्हण- 
तात - केवळ भावनात्मक आंतरिक सोलीव आत्मकथा वाचा- 
यची असेल, तर मीरेची कविता वाचावी. [ मीरांबाई की पदा- 
वली; रा. पि. सा.; मीरा - श्री. मंगेश पाडगावकर ] 


र एक चतुष्पाद प्राणी. अनेक हिंदू, बौद्ध व जेन देवता 
स्गूस मुंगूस जवळ बाळगतात. बौद्ध देवता जंभल याचे 
मुंगूस हे बोघचिन्ह आहे. मुंगूस हें रत्ने आणि द्रव्य यांचा साठा 
समजले जाते. कुवेर जेव्हा त्याचे पोट दाबतो, तेव्हा ते संपत्ती 


ओकते, असा संकेत आहे. सर्थ आणि मुंगूस यांच्यांत हाडवैर 
असून, मुंगुसामुळेच सर्पांची उत्पत्ती कमी झाली, असे म्हणतात. 
एखादा विषारी सर्प मंगुसाला डसला, तरी त्याच्या विषापासून 
आपला बचाव करण्याचे औषध त्याला माहीत असते, असेही 
सांगतात. पण याचे विवेचन असे केले जाते, की मंगस।च्या अंगा- 
वॅरॅशदाट केस असतात आणि त्याची कातडी जाड असते त्यामळे 
सप त्याला चावला तरी त्याच्या अंगात विष शिरत नाही. र 


संगस २९४ 


अनेक ब्रत-वेकल्यांमध्ये मुंगुसाला मानाचे स्थान प्राप्त झाले 
आहे. कजरी नवमी या ब्रताच्या वेळी मुंगुसाचे चित्र काढून त्याची 
पूजा करतात. महाभारताच्या आइवमेधिक पर्वात (९० ) मुंगु- 
साची एक कथाही आली आहे. मुंगुसाचे तोंड पाहाणे शुभ 
मानलेले आहे. पाहा- नकुल्नवमी. [इ वु. इ. ] 


99 विहार प्रदेशातील एक प्राचीन नगर. आज हे स्थात 
झुगर मोंधीर या नावाने ओळखले जाते. मुद्गल नावाचा 
क्षी या ठिकाणी राहत असल्याने त्याला मुद्गलाश्रम अथवा 
मुद्गलगिरी असे नाव प्राप्त ज्ञाळे असावे. मुनीच्या वास्तव्या- 
मुळे याला मुनिग्रह्‌ असे म्हणत. आणि कांही पंडित मुनिगृहा- 
पासूनच मुंगेर शब्द तयार झाला असावा, असे म्हणतात. 1 

महाभारतात या स्थानाला मोदगिरी असे म्हटले आहे. धमं- 
पालाचा पुत्र देवपाल याच्या मोंघीर येथील ताम्रपटात मुद्ग- 
ग्रिरी हे नाव आहे. 

हे स्थान तीन्ही बाजूंनी गंगेने वेढलेले असुन, त्याच्या पुर्वेला 
एक डोंगर आहे. इथे एक भुइकोट किल्ला आहे. त्या व्यति- 
रिक्‍त सीताकुंड, रामेश्‍वरकुंड, क््षिकुंड, इ. उष्ण पाण्याची कुंडे 
आणि पंचकुमारी नावाचा धबघवा आहे. किल्ल्याच्या वायव्येला 
गंगेच्या तीरावर एक प्राचीन घाट आहे. तिथे स्नान केल्यावर 
सर्वे दु:खांचा नाश होतो, अशी समजूत आहे. या घाटावरच राम- 
सोता स्नानासाठी थांबले होते, असे लोकर सांगतात. रावगाला 
मारल्यानंतर त्या ब्रह्महत्येचे पातक घालविण्यासाठी रामाने 
इथेच प्रायदिचत्त घेतले, अशीही आख्यायिका आहे. 

सीताकुंडासंवंधीची दंतकथा पुढीलप्रमाणे सांगतात- 

सीता रावणाघरी राहिली म्हणून तिच्या हातचे अन्न खाण्याचे 
कषींनी नाकारले. त्यामुळे सोता संतप्त झाली आणि धरणी' 
दुभंग करून ती आत गडप झाली. हनुमंताने तिची प्रार्थना 
करून तिळा वर आणले; परंतु दुभंगळेळी धरणी तशीच राहिली 
आणि तिथे हे कुंड बनले. 


या कुंडातळले पाणो सदेव उकळत असते; पण रामनवमीच्या 
दिवशी ते थंड होते, असे 


स म्हणतात. माघी पौणिमेला इथे मोठी 
यात्रा मरते. [ मोंधीर गॅझे.; धर्मयुग, ३ जून १९६३, ] 


गुज एक प्रकारचे तृण. याची वाढ 
उंची सरासरी दहा 
प्राणी ल्पून बसतात, असे 
वैदिकांच्या काळी सोमरस 
करीत. त्यापासून 
शतपथ ब्राह्मणात ( 


झपाट्याने होते व त्याची 
हा फूट असते. या गवतात विषारी 
न्ग्वेदात म्हटले आहे (१५१२१५३ )५ 
गाळण्यासाठी या तृणाचा उपयोग 
उच्च आसने (आसंदी) बनवीत, असे 
१२.८.२३.६) सांगितले आहे. उपनयनातील 


भारतीय संस्कृतिकोद 


वटूची मेखला मुंज तृणाचीच करीत. त्यावरूनच ना 
मौंजीबंधन हे दुसरे नाव मिळाले आहे. [ वे. इं.; सु. वि. को. 


1-1. भूतयोनीतील एक देवता. मुंज होऊन सोडमृंज त्त 

झालेल्या अवस्थेत मृत झालेल्या मुलाचे भूत म्हणज 
मुंजा होय. ननेक कग्वेदी ब्राह्मणांच्या घराण्यांत मुंजोबा हे न 
दैवत असते. याचे प्रतीक म्हणून पाच घागऱर्‍्यांची पूजा क. 
पद्धत आहे. कित्येकदा या देवतेचा स्वतंत्र टाकही असतो. या 
ठाणे फार करून पिपळावर असते. श्रावणातल्या | कोणता 
शनिवारी याचा कुळधर्म करतात. या वेळी अकरा मुंजांना र! 
यला घालतात. मुल्गा व्हावा म्हणून अनेकजण मृंजोबार्च 
स्थापना करतात आणि पिंपळाचे झाड लावून त्याची मुंजही व 
तात. मुंजाचे स्थान म्हणून काही जण पिपळाला पार बांधण्य 
चाही नवंस करतात. [ दे. क्र. ब्रा. प. ] 


१ (इ. स. चे १० वे शतक ) एक ज्योतिषशास्त्रकार. ह्य 
सुजल भारद्वाजगोत्री दाक्षिणात्य ब्राह्मण होता. यान बृहन 
मानस या ग्रंथाचा संक्षेप करून लघुमानस नावाचा ग्रंथ 0. 
त्यात मध्यम, स्पष्ट, तिथी, त्रिप्रश्‍न, ग्रहयुती, सुरयंग्रहण, चंद्रग्रह 
व शुंगोन्नती असे आठ अधिकार आहेत. मुंजालाने आपल्या अ 
अयनगतीचा स्पष्ट उल्लेख केला आहे. याच्या पूर्वी ग 
झालेल्या कोणत्याही ज्योतिषग्रंथात अयनगतीचा निदेश या 
याने चंद्राला एक विशेष संस्कार सांगितला आहे. हा करनी 
अन्य कोणी सांगितलेला नाही. तो ताऱ्यांचे निरीक्षण करून शे 
लावीत असे. यावरून मुंजाळ हा एक संशोधक असावा, भा 
श्री.शं.बा. दीक्षित यांचे मत आहे. भास्कराचार्याने याची अनॅक 
वचने उद्‌वृत केली आहेत. [ भा. ज्यो. शा.; भा. ज्यो. इ. ] 


»२ विहारमधील एक आदिवासी जमात. छोटा नागपूर ळू 
खुडे रांची या भागांत या लोकांची विशेष वस्ती आहे. पया 
हे नाव त्यांना शेजारच्य़ा हिंदू लोकांनी दिले आहे. ते क 
हरो को (र्‍[माणूस) आणि आपल्या वंशाला होरो म्ह 
मानव असे संत्रोधतात. की 

हे लोक द्रविड लोकांसारखे दिसतात. यांचा वर्ण काळासा द 
डोके लांबट, नाक रुंद व बसके, ओठ जाड व चेहरा रंद असत" 
यांचे शरीर घाटदार व वळकट असते. साधारणपणे ठेंगू लोकांत 
यांची गणना होते. 

वेषभूषा - नुंड लोकांचा पोषाख अगदी साधा असतो. यतन 
सहा ते नऊ हात लांब व किनार असलेले वस्त्र वहिला 
गुंडाळतात. सणासुदीला ते याहून लांब धोतर नेसतात व त्या 


.. 
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पुढे आणि मागे सोगे सोडतात. वरच्या भागावर ते एक उत्त- 
रीय घेतात. थंडीत ते घोंगडी पांघरतात. स्त्रिस्ती व हिंद 
झालेले मुंड अंगात कोट घालतात व डोक्याला पगडी घालतात. 

मुंड स्त्रिया साडी नेसतात. स्त्री-पुरुषांचे कपडे सुती असतात. 
स्त्रिया स्वतः घरी कापसाचे सूत काढतात आणि कपडे मात्र 
विणकराकडून विणून घेतात. या हातांत काचेच्या, पितळेच्या 
किवा लाखेच्या बांगड्या घालतात. कानांत चांदीची किवा 
सोन्याची कर्णफुले, गळयात हासळी आणि पायांत वाळे असे 
सर्वसाधारण स्त्रियांचे दागिने असतात. क्वचित काही स्त्रिया 
नाकात नथ आणि कपाळावर सोन्याची विदी घालतात. स्त्रिया 
केस विचरून त्यांचा मानेवर अंबाडा बांधतात. मुंड मुली कपाळा- 
वर, हनुवटीवर व हात, पाय आणि पाठ यांवरही गोंदून घेतात. 

धनुष्य-बाण, तलवार व भाला ही त्यांची हत्यारे होत. बाहेर 
जाताना त्यांच्या हातात एक काठी असते व काटा टोचला, तर 
तो काढण्यासाठी एक बारीक चिमटा कमरेला खोचलेला असतो. 

मुंड लोकांना संगीताची फार आवड आहे. ते ढोलकी, नगारा, 
दुमांग, तंबोरा, मुरली, इ. वाद्य वाजवतात. 

भात हे या लोकांचे मुख्य अन्न आहे. त्याच्या जोडीला भाज्या, 
डाळ, कडधान्ये, क्वचित मांस किवा मासे यांपैकी काहीतरी असते. 
गरीव लोक मका व काही झाडपाला उकडून खातात. तांदुळाची 
दारू हे त्यांचे आवडते पेय आहें. प्रत्येक कुटुंब आपल्या घरा- 
साठी दारू तयार करते. पुरुष तंब्राखू खातात व काहीजण 
विड्या ओढतात. 

घरे- हे लोक डोंगराच्या पठारावर घरे बांधतात. घरांची 
आखणी योजनापूर्वक नसते. बहुतेकांची घरे मोठी असतात. 
चांगल्या स्थितीतील मुंड कुटुंबाचे घर म्हणजे एका चोकाभोवती 
तीन-चार घरे मिळून बनलेले असते. पण सर्वसाधारण मृंडाचे 
घर म्हणजे निदान दोन तरी झोपड्या असतात. त्यांतळी एक 
स्वयंपाकघर म्हणून व दुसरी निजण्यासाठी वापरतात. निजा- 
यच्या झोपडीत रात्रीच्या वेळी शेळ्या व गुरे बांधतात. स्व्रयं- 
पाकघरात पितरांचे स्थान असते. तिथे त्यांची पूजा करतात. 
तिथेच धान्यही साठवतात. स्वयंपाकधरातच एका बाजूला कोंब- 
ड्यांचे खुराडे असते. घराच्या भिती मातीच्या किवा बांबूच्या 
असतात आणि छप्पर कौलांचे कित्रा गवताचे असते. घराचे खांब 
व वासे सागवानी लाकडाचे अततात. घराला लाकडी फळ्यांची 
दारे असतात. घराला खिडक्या मात्र नसतात. प्रत्येक घरामागे 
परसू असून, त्यात ते मका, मिरच्या, वांगी, भोपळा, इ. पिकव- 
तात. प्रत्येक घराजवळ खताचा खड्डा असतो. गावाच्या दुर्ग- 
धीत हा खड्डा भर टाकोत असतो. ह मम 

यांच्या घरांत स्वयंपाकासाठी गाडगीमडको, कथलाच्या काहू 
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थाळा, लाकडी पळचा, पानांचे द्रोण, पाण्यासाठी मोठे घडे, 
वांबूच्या पेट्या, करंड्या, टोपल्या, चटया व क्वचित खाट 
असते. ते गवतात भाताच्या मुड्या बांधून ठेवतात. 

अविवाहित मुले व मुली यांच्यासाठी सामुदायिक शयनगृहे 
बहुतेक प्रत्येक गावात असतात. 

याव्यतिरिक्त, प्रत्येक गावात जुन्या वृक्षांची एक छोटीशी 
राई असते. तिच्यात ग्रामदेवतांचा निवास असतो. गावकरी मधून 
मधून त्या देवतांची पूजा करतात आणि त्यांना पश्युवळी देतात. 
प्रत्येक गावात नृत्यासाठी एक अंगण असते. 

उद्योगधंदे- शेती हा मुंड लोकांचा मुख्य व्यवसाय आहे. ते 
मुख्यत्वे भात पिकवतात. भाताच्या अनेक हलक्या जाती ते 
काढतात. याशिवाय, मका, मोह्री, उडीद, मूग, कुळीथ, इ. 
कडधान्येही ते पिकवतात. 

विवाहप्रथा- या लोकांत अनेक किली किंवा कुळचा आहेत. 
समान कुळीत लग्नसंबंध होत नाही. बहुधा आईवडीलच मुलांची 
लग्ने ठरवतात. त्यांना एखादी चांगली मुलगी आढळल्यास ते 
एका दुताला (मध्यस्थाला) तिच्या आईबापांकडे पाठवतात. 
त्यांना हा संबंध योग्य वाटल्यास ते मुलाच्या आईवापांना 
आपल्या घरी येण्याचे निमंत्रण देतात. ठरलेल्या दिवशी मुलाचे 
आईबाप, मध्यस्थ व इतर आप्तेष्ट मुलीच्या गावी जायला 
निघतात. वाटेत ते शुभाशुभ शकुनांचे निरीक्षण करतात. गाय- 
वासरू हंबरणे, भात वाहून ने ताना दिसणे, भरलेला घडा दिसणे, 
इ. काही शुभ शकुन असून, कुर्‍हाड नेणारा माणूस दिसणे, 
तांदूळ घेऊन जाणारा माणूस दिसणे, केरकचरा बाहेर टाकताना 
दिसणे, इ. गोष्टी अशुभ शकुन होत. अशुभ काही दिसले तर 
लोक घरी परततात व शुभ शकुत झाले, तर पुढे चालू लाग- 
तात. मुलीच्या घरी पोचल्यावर सर्वजण अंगणात चट्यांवर बस- 
तात. मग मुलाकडचा दूत मुलीकडच्या दुताला वाटेतले शकुन 
सागतो. त्याने ते शुभ आहेत, असे म्हटले को पुढील बोलणी 
पुरू होतात. मग घरातल्या स्त्रिया बाहेर येऊन पाहुण्यांचे 
पाय धुतात व त्यांच्या समोर दारूचे दोन घडे ठेवतात. सर्वजण 
त्यांतळी दारू पिऊन टाकतात. नंतर पाहुण्यांना जेवणही देतात. 
निघण्यापूर्वी ते मुलीकडच्या लोकांना आपल्या घरी येण्याबद्दल 
निमंत्रण देतात. 

ठरलेल्या दिवशी मुलीकडील मंडळी मुलाच्या गावी जायला 
निघतात. वाटेत काही अशुभ दिसले, तर सर्वे मंडळी परत 
फिरतात व दूत तेवढा ही वाईट बातमी मुलाच्या घरी जाऊन 
सांगतो. पण तसे काही न घडल्यास सर्वजण मुलाच्या घरी 
जातात व तिथे मुलीकडच्या सारखाच सवे कार्यक्रम होतो. 
त्यानंतर मुलाच्या घरी साखरपुडा होतो. तिथे मुलीकडच्या 
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लोकांना दारू व॑ मांसभोजन देतात. मग देज ठरवतात. त्यासाठी 
वधूपिता आपल्याला जितके रुपये देज हवे असेल, तितके दगड 
वरपित्याकडे पाठवतो. तसेच त्याला जितक्या साड्या ह्व्या 
असती, तितक्‍या साल वृक्षाच्या पानांच्या गुंडाळघा करून व 
त्यांना रंगीत दोरा गुंडाळून त्या वरपित्याकडे पाठवतो. वर- 
पिता जेवढे रुपये व साड्या देऊ इच्छीत असेल, तेवढे दगड व 
गुंडाळ्या ठेवून घेतो आणि बाकीच्या दूतामाफंत परत करतो. 


आणि वराकडच्या लोकांना तेलहळद लावतात. एवढ्याने हा 
विधी पुरा होतो. 

लग्न त्याच वर्षी करायचे असेल, तर देज देण्याचा व मुहुत 
ठरविण्याचा एक विधी मुलीच्या घरी होतो. 

लग्नाच्या आवी काही दिवस वधूवरांच्या अंगणात मातीचे 
बोहले उभारतात. त्याच्या चारही कोपर्‍यांवर साल वृक्षाच्या 
चार डहाळ्या आणि मध्यभागी वांवू, साल व सोसो वृक्षांच्या 
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वधूपित्याला ते मान्य झाले, तर वरपिता व वधूपिता एकमेकांना 


आलिंगन देतात. नंतर दोन्ही गावांचे पाहान (ग्रामपुरोहित) 
एकमंकांचे हात हातांत घेतात. एवढ्याने सोयरीक पक्की 
झाली, असे समजतात. सोयरीक मोडली, तर ती मोडणाऱ्याला 
पाच रुपये दंड होतो. 

मग मुलगा वधूच्या मामाच 


त्याठा- या मांडीवर बस 1; 
त्याला नवे कापड ञाणि मण्या तो व वघूपिता 


ची माळ देतो, नंतर भोजन होते 


फांद्या एकत्र करून रोवतात आणि त्यांना तांदुळाचे पीठ पाण्यात 
कालवून त्याने रंग देतात. मग त्यांच्या भोवती दोरा गुंडाळतात. 
ग्नाच्या आधी तीन दिवस रोज संध्याकाळी वधूवरांना आपा” 
पल्या घरी बोहल्यावर बसवून तेलहळद लावतात. लग्नांच्या 
आदल्या दिवशी संब्याकाळी नवरा मुलगा हळदीने रंगवलेले वहत 
नेसून बोहल्यावर बसतो आणि काही सुवासिनी हातांच्या ओज” 
ळीत अक्षता व दुर्वा घेऊन त्याचे पाय, मांड्या, खांदे व॒ गाल 
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यांना स्पर्श करतात आणि मग आपल्या हाताचा मुका घेतात. 
वधच्या घरीही असाच विधी होतो. 

लग्नाच्या आदल्या दिवशी वराकडीळ मंडळी वधूच्या गावी 
जायला निघाली असता वाटेत एखादे आंब्याचे झाड लागले, 
की सर्वजण तिथे थांबतात. नवरामुलगा या ज्ञाडाला तांदुळाच्या 
पिठीचा टिळा लावतो आणि त्याच्य़ा खोडाभोवती सूत गुंडा- 
ळतो. मग तो झाडाखाली आईच्या मांडीवर बसतो आणि 
आंब्याच्या पानाचा देठ व गूळ तोंडात घालतो. देठ थोडासा 
चावून, तो चोथा तो आईला देतो. आई तो गिळून टाकते व 
मुलाला आशीर्वाद देते. 

वऱ्हाडी मंडळी वधूच्या घरी आली, की वधूकडील काही 
सुवासिनी वराच्या अंगावर आंब्याच्या डहाळीने पाणी शिपड- 
तात व त्याच्या समोर एक मुसळ फिरवतात. तू जर स्वार्थी 
निपजलास किवा चोरी केलीस तर तुळा मुसळाने मार मिळेल, 
असे त्या वेळी त्या म्हणतात. 

दुसऱ्या दिवशी सकाळी वर आपल्या जानोश्यातून पालखीत 
बसून वधूगृही जातो. वधूळा एका मोठ्या पाटीत बसवून वराच्या 
पालखीभोवती तीनदा फिरवतात आणि वध-वर एकमेकांवर 
तीन मुठी तांदूळ टाकतात. नंतर न्हावी वराची हजामत करतो 
व त्याच्या हाताच्या करंगळीतून थोडे रक्‍त काढून त्याने एक 
विधी भिजवतो. तसेच वधूची नखे काढून झाल्यावर तिच्याही 
करंगळीतुन थोडे रक्‍त काढून त्याने एक चिंधी भिजवतो. 

लग्नाच्या वेळी बोहल्यावर दोन पत्रावळी ठेवतात आणि 
समोरासमोर तोंड करून वधू-वर त्यांच्यावर उभे राहतात. वर 
आपल्या उजव्या पायांच्या बोटांनी वधूच्या डाव्या पायाची बोटे 
दाबतो आणि रक्‍तात भिजवलेल्या चिंधीने आपल्या व वधूच्या 
मानेला तीनदा स्पर्श करतो. वधूही आपल्या चिंधीने तसेच 
तीन वेळा करते. त्यानंतर दोघे एकमेकांच्या गळ्यात हार घाल- 
तात व एकमेकांना कुंकुमतिलक लावतात. मग त्यांच्या वस्त्रांना 
गाठ मारतात आणि त्यांना घरात नेतात. तिथे त्यांना गूळ, पोहे, 
दूध वगैरे देतात. नंतर वधूवरांना मांडवात एका बाजूला ठेव- 
लेल्या नांगरावर बसवतात. ती दोघे एकमेकांना तेलहळद लाव- 
तात आणि चार कुमारिकांनी जवळच्या झर्‍यावरून आणलेल्या 
चार घागरींतल्या पाण्याने त्यांना स्नान घालतात. नंतर नवरा 
मलगा तलवारीने एक बकरा मारतो. वधूकडील मंडळी तांदु- 
ळाची दारू वाजतगाजत वराच्या जानोज्यात नेतात. तिथे वधू- 
पिता व वरपिता आणि वधूमाता व वरमाता एकाच द्रोणातून 
दारू पितात आणि थोडा वेळ एकमेकांना उचडून बऊन त्य 


करतात. नंतर वधू-वर वधूच्या आप्तेष्टांचे पाय धुतात व त नव- 


दांपत्याला रोख पैश्षांत आहेर करतात. यानंतर जेवणावळ होते. 
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वरात वरगृही आल्यावर वधूवरांना दोन स्त्रिया उचलून 
घेतात व बोहल्याभोवती तीन फेऱ्या घालतात. नंतर जेवणावळ 
होते. त्या वेळी वर सर्वांना मीठ वाढतो. एवढ्याने लग्नविधी 
समाप्त होतो. 

लग्नानंतर काही दिवसांनी वधू-वर वधूगृही जातात आणि 
बोहल्यावर व भोवती लावलेल्या डहाळ्या वर उपटून टाकतो. 

घटस्फोट ह्वा असल्यास पंचायत भरवून तो मिळवता येतो. 
विधवाविवाह साध्या पद्धतीने होतो. 

प्रसूतिप्रथा - गारासी बोंगा ही त्यांची गरोदरपणाची व 
प्रसूतीची देवता आहे. स्त्री गरोदर आहे हे निश्‍चित झाले, की 
या देवतेच्या नावाने एक लाल किवा करडा कोंबडा व दारूचा 
एक घडा राखून ठेवतात. मग एका दिवशी स्त्रीचा बाप किंवा 
भाऊ तिच्या घरी येतो आणि या देवतेची पूजा करतो. स्त्रीचे व 
तिच्या अपत्याचे संरक्षण करण्याविषयी तो देवतेची प्राथना 
करतो आणि तिच्यासाठी ठेवलेला कोंबडा मारून तिला अर्पेण 
करतो. यानंतर गोडाचे जेवण व मद्यपान होते. 

जननाशौच आठ दिवस पाळतात. नवव्या दिवशी मुलाची, 
मातेची व इतर नातेवाइकांची नखे काढतात. नंतर माता इतर 
स्त्रियांसह जवळच्या झऱ्यावर स्नानासाठी जाते. इतके दिवस 
मुलाच्या खाली असलेली चटई त्या वाटेत जाळून टाकतात. परत 
येताना एका हंडयात पाणी आणतात आणि त्यात तांब्याचे नाणे 
व तुलसीदले टाकून ते पाणी घरात शिपडतात. एवढ्याने घर 
शुद्ध होते. कुटुंबप्रमुख मग देवांना आणि पितरांना भात अपेण 
करतो. मग मद्यपान करून नातेवाईक आपापल्या घरी जातात. 

दुसर्‍या दिवशी मुलाचे नाव ठेवतात. नाव काय ठेवायचे, ते 
पुढील विधीवरून ठरवतात- एका पितळेच्या थाळीत पाणी भर- 
तात भाणि तिच्यात मुलाचे प्रतीक म्हणून एक तांदुळाचा दाणा 
टाकतात. नंतर माता एखाद्या पूवेजाचे किवा नातेवाइकाचे नाव 
घेऊन दुसरा एक तांदुळाचा दाणा त्या थाळीत टाकते. हा दुसरा 
दाणा पहिल्या दाण्याला लागला, तर त्या नातेवाइकांचे नाव 
मुलाला ठेवतात. दुसरा दाणा बाजूला पडला, तर तिसरा टाक- 
तात. दोन्ही दाण्यांचा एकमेकांना स्प्शे होईपर्यंत असे करतात. 
त्याच दिवशी मुलाच्या कमरेत करदोटा बांधतात. एक ते तीन 
वर्षाच्या काळात केव्हातरी मुलाचे कान टोचतात. 

देवधर्म - सिंग बोंगा हा त्यांचा सवंश्रेष्ठ देव आहे. प्रत्येक 
धार्मिक विधीपूर्वी त्याची प्राथना करतात. याव्यतिरिक्त 
ते पितरांची व ग्रामदेवतांची पुजा करतात. ग्रामदेवता त्यांना 
शेतीच्या कामात व शिकारीच्या वेळी मदत करतात. गावा- 
वर काही संकट आले असता, ते सिंग बोंगाला एक पांढरा 
कोंबडा बळी देतात. मनुष्य जन्मभर कसा वागला असेल, त्यां- 


मुड 
प्रमाणे सिंग बोंगा त्याला पुन्हा मानव, पशू, पक्षी, कीटक यांपैकी 
कोणत्या तरी योनीत जन्माला घालतो, अशी त्यांची समजूत 
आहे. हे लोक भुताखेतांनाही वलिदान देऊन संतुष्ट राखतात. 
काही मुंड लोकांनी हिंदु धर्म स्वीकारला आहे. महादेव हा 
त्यांचा आवडता देव असून, ते त्याला पशुवली अर्पण करतात. 
इ. स. च्या १९ व्या शतकाच्या देंवटी बिर्सा भगवान नामक 
एका मुंड पुरुषाने आपल्या नावाने एक नवा धर्स स्थापन केला. 
परमेश्‍वर हा एकच असून, विर्सा हा त्याचा अवतार आहे आणि 
मनुष्याने सदाचरणाने वागावे ही या धर्माची प्रमुख तत्त्वे 
आहेत. मात्र या धर्माचे अनुयायी फारच थोडे आहेत. 
सण-उत्सव - मुंड लोक अनेक सण व उत्सव साजरे करतात. 
पौष पौणिमेला ते मार्गे पोरोब नामक एक सण साजरा करतात. 
त्या दिवशी ते पितरांची पूजा करतात. फा-गू हा त्यांचा सण 
फाल्गुन पौणिमेला असतो व तो हिंदूंच्या होळीसारखाच असतो. 
चेत्र वद्य पंचमीला 
त्यांचा वा-परब 
किवा सरहुल हा 
उत्सव असतो. त्या 
दिवशी पाहान 
किवा ग्रामपुरोहित 
चंडी बोंगा व इतर 
ग्रामदेवता यांची 
पूजा करतो. पूजा 
संपल्यावर सर्वे लोक 
नाचत, गात, वाद्ये 
वाजवीत आपल्या , 
घरी परततात. त्या ६2 
दिवशी सर्व लोक 
साल वृक्षांची फुले 
डोक्यांत घालतात, 
हातांत फुलांच्या 
डहाळ्या मिरवतात व घरांवर त्या फुलांच्या माळा बांधतात. 
याशिवाय ते भाताची पेरणी, लावणी व मळणी करण्यापूर्वी 
उत्सव करतात. बहुतेक सर्व उत्सवांच्या वेळी ते नृत्य करतात. 
लग्नाच्या प्रसंगी ते विशिष्ट नृत्ये करतात. 
रोगराई होते, ती भुतांच्या प्रकोपामुळे होते, असे ते मानतात 
त्यांना बळी अर्पण करून संतुष्ट राखतात. माणसांनी जादू- 


टोणा केल्यामुळेही काही आजार उद्‌भवतात, अशी त्यांची 
समजूत आहे. ह 


या लोकांत पंचायत असून, 


नृत्यवेषात मुंड सरदार 


तिच्यात जातीतील तंटेबखेडे 
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सोडवले जातात. निरपरावित्व सिद्ध करण्यासाठी शपथा घेण्याची 
व दिव्ये करण्याची यांच्यांत पद्धत आहे 

मतिकप्रथा- काही मुंड प्रेते जाळतात, तर काही ती पुरतात. 
पूर्वी मात्र सर्व मुंड प्रेते जाळीत असत. एखादा मुंड पुरुष मृत 
झाला, को त्याला तेल्हळद लावून नवे कपडे घालतात. मत 
चारपाईवरून स्मक्षानात नेतात. गावाच्या हृद्दीजवळ चारपाई 
थोडा वेळ खाळी ठेवतात. प्रेत स्मज्नानात नेल्यावर मृतांचा 
उत्तराधिकारी त्याच्या तोंडात निखारा ठेवतो. प्रेत जळल्यावर 
अस्थी गोळा करून एका फडक्यात वांधतात. मग दुर्वांनी मृताची 
एक प्रतिमा तयार करतात आणि जमिनीवर लाह्यांनी मृताची 
आक्रती रेखाटतात. ती प्रतिमा व लाह्या अस्थीच्या कपड्यात 
गुंडाळतात. ते गाठोडे मग एका मडक्यात घालून ते मडके परा” 
जवळच्या एका झाडावर टांगतात. 

तिसऱ्या क्रिवा पाचव्या दिवज्ञी मृताचे आप्त क्षोर करतात 
व नखे कापतात. नंतर एका विशिष्ट झाडाच्या तीत फच 
घेऊन, प्रेताची चारपाई खाली ठेवलेल्या जागी, त्यांची ताः 
आकृती करून ठेवतात. त्याच्यावर एक मडक्रे पालथे क. 
आणि वर गवत पसरतात. नंतर मताळा भात अर्पण कर्ता, 
आणि ते सर्वे जाळून टाकतात. नंतर सर्वजण मृताच्या ध 
जातात आणि बंद दारावर टकटक असा आवाज क 
आतल्या माणसांनी ' कोण आहे ?' असे विवारल्यावर रे. ४०. 
आम्ही “ दु:ख दुर करतो व आनंद देतो ' असे सांगतात. या 
उघडल्यावर सर्वजण आत जातात. मग एकजण पितरा 
खोलीत जाऊन त्यांना दारू अपण करतो आणि नवीन मृता 
त्म्याला त्यांच्यामधे सामावून घेण्याची विनंती करतो. जमलेल्ल्य 
सर्वे लोकांना मग जेवण मिळते. वि धी 

पुढे पौष किवा माघ महिन्यात, स्मश्ञानात पूर्वजांच्या 
ज्या शिळेखाली पुरल्या असतील, तिथेच या नवीन मृता | 
अस्थींचे गाडगे पुरतात. [ दि मुंडाज अण्ड देअर कंट्री 7" 
शरच्चंद्र रॉय, १९७०; एन्सा. मुंडा. ] 


र दशोपनिषदांपैकी एक महत्त्वाचे वे 
झुडकापानेपद हें अथवेवेदाशी संबंधित आहे. यांचे 
अध्याय असून, प्रत्येक अध्यायाचे दोन खंड आहेत. मुड व 
मुंडन करणे, यावरून मुंडक शब्द बनला आहे. मनाचे 2 
करून अविद्येपासुन मुक्‍त करणारे ज्ञान ते मुंडक, असा (१, 
अथे सांगतात. प्रस्तुत नावावरून हे उपनिषद मुंडित सी १ 
उद्देशून सांगितले असावे, असे वाटते. यातील विषयांच्या प्रात 
पादनावरून व संन्यासविषयक उक्तींवरून हे संत्यासाळा मर्दर्त्त 
देणाऱ्या उपनिषदांच्या सदरात पडते. 


खंड सातवा 


यात सृष्टीच्या उत्पत्तीविषयीची दिठेळी उपपत्ती सांख्य व 
वेदान्ती यांनी अनुसरली आहे. मुमुक्षूंच्या मनात आत्मानुभवा- 
विषयी तीव्र जिज्ञासा उत्पन्न करणाच्या दृष्टीने याच्या तोडीचे 
दुसरे उपनिषद आढळणार नाही, असे श्री. रा. द. रानडे 
म्हणतात. ी 

या उपनिषदात अक्षरविद्या किवा ब्रह्मविद्या विस्ताराने 
सांगितली आहे. या विद्येची परंपरा त्यात दिली आहे, ती अशी- 
ही विद्या ब्रह्मदेवाने आपला ज्येष्ठ पुत्र अथर्वा याला सांगितली. 
अथर्व्यांने भंगीला, त्याने भारद्वाज सत्यवादाला व त्याने अंगि- 
रसाला सांगितली. 

शौनकाच्या मनात एक कोडे होते, की अनेक प्रकारच्या 
भ्षतांनी भरलेल्या या संसारात त्या सर्वांचा उद्‌गम असणारे 
कोणते तरी तत्त्व असायला हवे. अर्थात ते काय बरे असेल ? 
या कोड्याच्या उलगड्यासाठी त्याने अंगिरसाळला शरण जाऊन 
प्रश्‍न केला, तो असा - 

कस्मिद्चु भगवो विज्ञाते सर्वभिदं विज्ञातं भवति इति ।। 

(मुंडकोप. १. १. ३). 
अर्थ - कोणती एक वस्तू विशेषतः ज्ञात झाली असता हे 
सवे विज्ञात होते ? 

या प्रश्‍नाच्या उत्तरासाठी अंगिरसाने पुढील सर्वे उपनिबदाचा 
प्रपंच केला आहे. तो म्हणतो - 

परा आणि अपरा अशा दोन विद्या जाणण्यास योग्य आहेत. 
अपरा विद्या म्हणजे वेद-वेदांगांचे व इतर शास्त्रांचे ज्ञान आणि 
परा विद्या म्हणजे अविनाशी अशा ब्रह्माची प्राप्ती करून घेण्याचे 
ज्ञान होय. 

याचे स्पष्टीकरण श्री. बेलसरे यांनी पुढीलप्रमाणे दिले आहे - 
* दुंद्रियांच्या माहितीवर आधारलेल्या सवे विद्या त्या अपरा 
म्हणजे कनिष्ठ विद्या समजाव्या. याचे कारण असे की, आपले 
मूळ स्वरूप ज्ञानमय आहे. अर्थात ज्ञानामध्ये पूर्ण समाधान असते 
यात शंका नाही; पण इंद्रियाचा पाया घेऊन वाढणाऱ्या सवे 
ज्ञानामध्ये, म्हणजे या जगातील पर्वे विज्ञान, शास्त्र, कला, विद्या 
यांच्यामध्ये, एक चमत्कारिक पण प्रत्येकाला अनुभवास येणारा 
अंतर्गत विरोध आहे. तो असा की, या शास्त्रांचे ज्ञान जितके 
वाढते तितकी आपणांस आपल्या अज्ञानाची जाणीव अध्रिक 
होत जाते. ज्ञान जर समाधान देते तर अज्ञान असमाधान निर्माण 
करते, हे स्वाभाविकच आहे. याचा अथे असा, की माणसाची 

रण्यास लौकिक विद्या, अपरा विद्या 


पणे तृप्त क 
ज्ञानलालसा पूर्णपण तृत आहो; हतियांचे ब 
समर्थ नाहीत. किंबहुना यामुळच त्या अपरा आहेत. इंद्रियांचे क्षेत्र 


म्हणजे दृष्यांचे क्षेत्र होय. दुश्यांचे क्षेत्र स्थलकालांनी मर्यादित 
असते म्हणून दद्यांचे ज्ञान पूर्णत्वास जाऊ शकत नाही. त्याच्या 
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उलट जे ज्ञान इंद्रियांच्या पलिकडे आरंभ करते, त्याचे क्षेत्र 
अमर्याद असल्याने ते प्राप्त ज्ञाळे असता अज्ञान समूळ नाहीसे 
होऊन समाधान प्राप्त होते. कोणत्याही खर्‍या सत्पुरुषाकडे हे 
ज्ञान असते. म्हणून ज्याला आत्मदर्शनाची खरी तळमळ लागली 
आहे, त्याने संतांपाशी जाऊन ते ज्ञान मागावे. याच हेतुने शौनक 
अंगिरस क्र्षीपाशी गेला आणि त्याची तृप्ती झाली. ” 
हे अक्षर ब्रह्माचे ज्ञान करमकांडात्मक यज्ञांनी होणार नाही, 
असे सांगताना अंगिरस म्हणतो - 
प्लवा ह्येते अदढा यज्ञरूपा अष्टादशोक्तमसवरं येष्‌॒ कम । 
एतत्‌ श्रेयो ये अभिनन्दन्ति मूढा जरामृत्यु ते पुवरेवापि यन्ति ।। 
(मुंडकोप. १. २. ७) 
अथे - सोळा क्रववत्विन, यजमान आणि पत्नी असे अठरा 
जणांचे गौण कम ज्यामध्ये सांगितले आहे, अश्या या यज्ञरूपी 
नौका अस्थिर आहेत. यज्ञच श्रेयस्कर असे समजून जे मूढ 
त्यांच्यांतच आनंद मानतात, ते पुनःपुनः: जरा व मृत्यू भोगतात. 
कमंकांडांमध्ये रुतून बसलेल्या रागात्मक पुरुषांच्या बुद्धीला 
ब्रह्मविद्येचा मारग आकलन होऊ शकत नाही. याउलट जे तप 
आणि श्रद्धा यांचे ब्रत घेऊन अरण्यामध्ये जातात व तिथे ब्रह्य- 
विद्येची उपासना करतात, तेच मलरहित होऊन अमृताच्या 
मार्गामध्ये उंच उठतात. 
दुसर्‍या म्‌ंडकाच्या पहिल्या खंडात एका नव्या विषयाची अव- 
तारणा केलेली आहे. तिथे प्रश्‍न केलेला आहे, को अघिदेवत 
आणि अध्यात्म यांची जी व्यवस्थात्मक रचना आहे, ती अक्षर 
ब्रह्मातून कोणत्या प्रकारे उत्पन्न होते? याच्या उत्तरासाठी पुढील 
विवेचन केलेले आहे - 
अग्नीच्या उंच उठणाऱ्या ज्वालांमवून जशा हजारो ठिणग्या 
बाहैर पडतात, तसेच एका अविनाशी अक्षर पुरुषापासून विश्‍व- 
रचनेतले अगणित भाव उत्पन्न होतात. संसारातल्या सर्व 
भावांचे उद्गमस्थान तो एक अक्षर पुरुषच आहे. तो अमृते आहे, 
अजन्मा आहे आणि सर्वांच्या आतबाहेर आहे. तो प्राणव मनया 
दोहोंहूनही वर आहे. त्याच्या पलिकडे दुसरे काही नाही. प्राण, 
मन, कर्मे द्रिये, ज्ञानेंद्रिये, तसेच पंचमहाभूत, या सर्वांचा विकास 
त्याच एका पुरुषापासून म्हणजेच अक्षर ब्रह्मापासून होत असतो. 
या विराट जगातल्या ज्या दिव्य शक्‍ती अगर देवता आहेत, 
त्यांच्याच अंश्ांतून मानवाचे आध्यात्मिक स्वरूप बनले आहे. 
असा तो अक्षर पुरुष व्यक्‍तीच्या हृदयकेंद्रात वास्तव्य करतो. 
यः सर्वज्ञ: सर्वेविद्‌ यस्येष महिमा भुवि । 
दिव्ये ब्रह्मापुरे ह॒येष व्योस्न्यात्मा प्रतिष्ठित: ॥। 
सनोमयः प्रागशरोरनेता 
प्रतिष्ठितो$्चे हृदयं सच्चिधाय । 
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तद्‌ विज्ञानेन परिपऱ्यन्ति धोरा 
आनन्दरूपसमृतं यद्‌ विभाति ॥। 
(मुंडकोप. २. २-७) 
अर्थ - जो सामान्यतः सर्वे जाणतो व विज्षेषतः सर्व जाणतो, 
पृथ्वीवर सगळीकडे ज्याचा महिमा (सत्ता) आहे, तो आत्मा 
दिव्य ब्रह्मपुरीतील म्हणजे प्रकाशमय हृदयातील आकाझात 
राहतो. तो मनाला चेतना देणारा व प्राण आणि शरीर यांचा 
नियंता आहे. हृदयाचा आश्रय घेऊन तो शरीरात राहतो. 
अमृतमय आनंदरूपाने विळ्सणार्‍या आत्म्याला शहाणे लोक 
पुर्णपणे पाहतात. 
निद्यते हृदयग्रन्यिडिछद्यन्ते सर्वसंशया: । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे ॥। 
(मुंडकोप. २. २. ८) 
अर्थ - (प्रकाशमय आत्म्याचे) अर्थात सर्वज्ञ आत्म्याचे 
दर्शन झाळे असता हृदयग्रंथी सुटते, सर्व संशय तुटतात आणि 
सवे कर्मे क्षीण होतात. 
तिसऱ्या मुंडकाच्या पहिल्या खंडात क्रग्वेदातल्या अस्यवामीय 
सुकतात आलेला एक मंत्र उद्धृत केलेला आहे, तो असा - 
द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्षं परिषस्वजाते । 
तयोरन्य: पिप्पलं स्वाहत्त्यवरनचन्यो अभिचाकशीति ॥। 
(मुंडकोप. २.३.१) 
अर्थ - सदा एकत्र असणारे व एकमेकांचे मित्र असणारे 
दोन पक्षी एकाच वृक्षाच्या आश्रयाने राहतात. त्यांपैकी एक 
पक्षी झाडाचे मधुर फळ खातो आणि दुसरा पक्षी स्वत: फळ न 
खाता नुसताच पाहत राहतो. 
हे दोन पक्षी म्हणजे जीवात्मा व परमात्मा होत. विशवा- 
तल्या ज्या दिव्य शक्‍ती आहेत, त्यांची ही दोन रूपे आहेत. 
यांनाच देवसत्य म्हटलेले आहे. एक देवसत्य विराट्मध्ये आहे 
व दुसरे अध्यात्मकेंद्रात आहे. जीवाने शिवाशी तद्रूप बनणे 
हीच जीवाची परमावस्था होय. सामान्यतः जीव हा देहामध्ये 
आसक्त असतो. आपण देहच आहोत अशा बुद्धीने तो जगतो. 
या देहबुद्धीमुळे त्याच्या सामर्थ्याला सव बाजूंनी मर्यादा पड- 
तात. तो एक प्रकारे दीन बनतो. पण जेव्हा तो दुसऱ्या पक्ष्याला 
म्हणजे ईश्वराला पाहू लागतो, त्या वेळी त्याचा महिमा कळून 
तो शोकरहित बनतो. हे ' पाहणे ' यासाठी जीवाला काही 
अभ्यास करावा लागतो. त्या अभ्यासाचे स्वरूप पुढील मंत्रात 
सांगितले आहे - 
सत्येन लस्यस्तपसा 


र ह्येष आत्मा सप्यग्ज्ञानेन ब्रह्वाचर्येण नित्यम 
अस्त.ज्षरौरे ज्योतिसंयो यी 


पयो हि शुभ्रो यं पश्यल्ति यतय: क्षीणदोबा: ।। 
(मुंडकोप. ३.१.५) 
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अर्थ - हा आत्मा ज्योतिर्मय आणि शुभ्र असून तो शरीराच्या 
आत हृदयकमलामध्ये राहतो. सत्य, तप, यथार्थ ज्ञान आणि 
ब्रह्मचर्य यांचा नित्य अभ्यास केल्याने त्या आत्म्याचे दशन 
होते. क्षीणदोष म्हणजे ज्यांचे कामक्रोधादी विकार नाहीसे 
झाले आहेत, अश्या साधकांना आत्मदर्शंन घडते. 

“ सत्यमेव जयते नानृतम्‌ हे प्रसिद्ध वाक्य याच उपनिष- 
दात आहे (३.१.४९). सत्याचाच जय होतो; असत्याचा नाही. 
ईश्वराकडे जाण्याचा भार्ग सत्याने भरलेला आहे. पूर्णकाम 
क्रषी त्या मार्गाने सत्याचे परम निवान जो परमात्मा त्याच्या” 
प्रत पोचतात. “ नायमात्मा वलहीनेन लस्य : च बलहीनाला 
आत्मलाभ होत नाही, हे वाक्य याच उपनिषदात आहे. 

बुद्धिमान लोक एकाग्र मनाने त्या परब्रह्माची उपासना कर 
तात. जो जीव अनेक प्रकारच्या कामनांनी आक्रांत असतो, 
तसा जन्म मिळवितो. पण जो कामनांचा निरोध करतो, त्यांच्या 
त्या कामनांचा विलय होतो. जो बलहीन आहे, प्रमादी आहे डा 
ज्याचे तप विधिपूर्वक नसते, त्याला आत्मदरश्षेन कधीही होत नार्ह'/ 
पण जो तप, श्रद्धा, इ. वर सांगितलेल्या साधनांनी या माग 
चालत राहतो, तो त्या ब्रह्मधामाचा मुक्काम गाठतो. त्याची 
स्थिति-गती पुढील मंत्रात सांगितली आहे - 
यथा नद्यः स्यन्दमाना: समुद्रे अस्तं गच्छन्ति नामख्ये विहाय 
तथा विद्वान्‌ नामरूपाहविमुक्‍त: परात्परं पुरुषमुपेति दिव्यस्‌ ।! 

(मुंडकोप. २-२ ककी 

अथथ - ज्याप्रमाणे सतत वाहणार्‍या नद्या नाम व रूपया 
त्याग करून समुद्रात अस्त पावतात, त्याचप्रमाणे नाम व र. 
ह्यांपासून मुक्‍त होणारा विद्वान, सर्वांत श्रेष्ठ असणाऱ्या पुर€ 
एकरूप होतो. न आ, 

शेवटी अंगिरसाने सांगितले आहे, की जे शास्त्रविर्हित 
करणारे, शाइवत ब्रह्मनिष्ठ, एकषिनामक अग्नीचे क 
श्रद्धावंत आणि शिरोव्रती (शिरावर अग्नी नेण्याचे तरत 
णारे क्रिवा मुंडित) असे अधिकारी पुरुष असतील, त्यार 
ही ब्रह्मविद्या सांगावी. [उ. र.; उपनिषदुनवनीत-डॉ. व 
शरण अग्रवाल, सा. हिंदुस्थान, ३१ मे १९६४; उ. अ. ] 


व एक पवित्र स्थान. हे ठिकाण गर्येजवळ फि 
सुडपृष्ठ नदीच्या तीरावर एका टेकडीवर आहे. इथ ह... 
देवाने उग्र तपचर्या केली, असे सांगतात. इथे विष्णुपदही झा 
याच्या थोडे पुर्वेला कनकनंदी हे तीथे आहे. तिथे स्नान केल्या ग 
तीन क्रणांतून मुक्तता मिळते, असे सांगितले आहे. या टेक? 
वरच गयासुराने आपले डोके टेकले होते, अशी कथा आहे. ई 
श्राद्ृही करतात. पाहा-गया. [ हि. ध.; पु. इं. ] 


खंड सातवा 
ढु नय द. भारतातील एक ग्रामदेवता. हिंचे चरित्र 
सुडला सुडस्मा पुढीलप्रमाणे सांगतात- मुंडूला ही एक 


शूद्राची मुलगी होती. ती गुरे चारण्याचे काम करीत असे. केवळ 
आपल्या आवाजाने गुरांना असतील तिथून वळवून आणण्याचे 
सामथ्ये तिच्या ठिकाणी होते. मुंडूलाचे साम्थ्ये गावच्या लोकांना 
भीतिप्रद वाटले. ते मर्यादित करण्यासाठी गावकऱ्यांनी एका 
मांत्रिकाला बोलावले. एक विशिष्ट जागा सोडून मृंड्लाने वाहेर 
जाऊ नये म्हणून मांत्रिकाने एक कुवेडे केले. ही गोष्ट मुंड- 
लाला कळली आणि ती एकाएकी अदृश्य झाली. काही दिवसांनी 
ती गुरे चारत होती त्या कुरणात एक दगड उत्पन्न झाला. तो 
दगड म्हणजेच मृंडूला होय, असे गावकर्‍यांना वाटले. त्यांनी त्या 
दगडाची एक स्त्रीमूर्ती बनविली आणि तिच्यावर एक मंदिर 
बांधले. अशा प्रकारे ती देवत्व पावली. पुढे हिच्या देवळाभोवती 
एक गाव वसले आणि ते तिच्याच नावाने प्रसिद्ध झाले. या देव- 
तेची यात्रा नऊ दिवस चालते. [ द्र. गॉ. मॉ. हि. ] 


७... एक देवी. बिहारमधल्या शहाबाद जिल्ह्यातील 
सुडय्यरा रामगढ गावी एका टेकडीवर हिचे मंदिर आहे. हे 
मंदिर नागर शिल्पशेलीचे एक नमुनेदार उदाहरण असून, यावर 
गुप्त शोलीची छाप दिसते. बिहार प्रांतातील हे जुन्यांत जुने 
शिल्प आहे, असे समजतात. 

देवालयाचा आकार अष्टकोनी असून, चहुबाजूंनी त्याला दारे 
व खिडक्य़ा आहेंत. ठिकठिकाणी झरोकेही आहेत. मंदिराच्या 
आघाराचे खांब फार मोठे आहेत. मुख्य द्वार पूर्वेस आहे. गर्भा- 
गारात मध्यभागी चतुर्मुखी शिर्वालग व त्याच्या शेजारी मंडे- 
शवरीची मूर्ती आहे. त्यावरून असे म्हणतात, को हे मंदिर मुळात 
शिवाचे असून, पुढे शाक्त पंथाच्या उत्कषकालात शिवलिगाच्या 
शेजारी मुंडेश्‍वरीची स्थापना ज्ञाली असावी. ही देवी म्हणजे 
महिषासुरमदिनीच होय. ती महिषासुरावर आरूढ झालेली 
आहे. इतर ठिकाच्या महिषासुरमदिनीपेक्षा हे रूप वेगळे दिसते. 

हे मंदिर सांप्रत भग्न अवस्थेत आहे. त्याच्या भोवती 
आढळणार्‍या काही शिलालेखांवरून ते इ. स. ६३५ साली 
उदयसेन राजाच्या कारकिर्दीत बांधले गेळे असावे, असे वाटते. 
या ठिकाणी जे उत्खनन झाले आहे, त्यावरून एका काळी या 
मुंडेश्‍वरीच्या परिसरात अनेक मंदिरे असावी, असे दिसते. 

मुंडेश्‍वरीचे हजारो भक्‍त असून, ते नवरात्रात तिच्या दरशना- 
साठी तिथे जातात. [टे. ली. बि. ] 


देवदेवतांच्या मस्तकावरील शिरोभूषण. मुकुटाला 
सुकुट मोली असेही दुसरे नाव आहे. मानसार या ग्रंथात 
मा. सं. को. डा 
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मुकुटसप्तमी 


मुकुटाचे काही प्रकार दिले आहेत, ते असे- 

(१) जटामुकुट - यात मस्तकावरील केशसंभार जटामय 
असून, तो उंच मुकुटाप्रमाणे रचलेला असतो. सर्वसाधारणपणे 
ब्रह्मा व रुद्र-शिव यांच्या मस्तकावर तो असतो. त्यात कधी 
रत्ने, चंद्रकोर व क्वचित कपा” असते. 

(२) किरीट-मुकुट - नारायण, सूये, कु्वेर, इ. देवतांच्या 
मस्तकात्रर शंकूच्या आकाराचे शिरोभूषण असते, त्याला किरीट- 


तल्या 
ह ३५८७५५ 
१८ ८32 1८” १०९७०७७ १/९ ८“ ९ लो व 


करंड-मुकुट 


मुकुट असे म्हणतात. त्याच्यावर कधी लहानसा कळस असतो, 
किवा कधी अलंकार असतो. 

(३) करंड - मुकुट- हा मुकुट करंडीप्रमाणे अधेगोलाकार 
आणि वर चपटा असतो. तो बहुधा गोण देवतांच्या मस्तकावर 
असतो. 

(४) शिरस्त्रक-हा मुकुट पागोट्याप्रमाणे व्यवस्थित बांघ- 
लेला असतो. शुंगकालातील यक्ष, नाग, इत्यादी मूर्तींच्या मस्त- 
कावर हा घातलेला दिसतो. 

पूर्वी राजे लोक आपल्या मस्तकावर विविध आकारांचे 
रत्नजडित सुवणे-मुकुट धारण करीत. [ डे. हि. इ. ] 


एक जन ब्रत. श्रावण शुद्ध सप्तमीला मकट- 
मुकुटसप्तमी सप्तमी म्हणतात. या दिवक्ली उपवास, मता 
नाथाची पूजा आणि '  छ्लों वृषभादितीर्थकरेभ्यो नम: ' या 
मंत्राचा जप करायचा असतो. व्रतावधी सात वर्षे. उद्यापनाच्या 
वेळी सात उपकरणे जिनाला अपेण करतात. फल-- सोक्षप्राच्या 
[जै. क.; जे.ब्र. वि. सं.; ब्र. ति. नि.] | 


क. 


सु्कुव 


,_ (इ. स.चे १७ वे शतक ) एक गुजराती संतकवी. 
सुकुद्‌ हा गुगली जातीचा ब्राह्मण असून, द्वारकेत राहत होता. 
स्वामी केशवानंदांच्या संपर्कात आल्यावर याने भक्‍तमाल हा 
ग्रंथ रचला. या ग्रंथात अनेक संतांची त्रोटक चरित्रे त्याने वणिली 
आहेत. याव्यतिरिक्त याने गोरक्षनाथ व कबीर यांचीही स्वतंत्र 
चरित्रे लिहिली आहेत. या दोन्ही चरित्रग्रंथांमधून प्राधान्याने 
ज्ञान आणि योग हे विषय आले आहेत. याचा कबीरचरित्र 
हा ग्रंथ हिंद आणि मुसलमान या दोन्ही समाजांमध्ये सारखाच 
प्रिय आहे. [गुज. सा. इ.; मा. गु. लि.] 


कॉ ( १६४८-१७१८ इ. स. ) एक गुजराती संत- 
सुकुट्दास कवी. हा सुरतेचा रहिवासी होता. काही लोक 
याला ब्राह्मण समजतात, तर काही भावसार किवा अग्रवाल 
मानतात. याने ऐन तारुण्यात स्वामी प्राणनाथांकडून दीक्षा 
घेतली. प्राणनाथानंतर त्याने स्थापन केलेल्या धामी संप्रदायांचा 
हा एक प्रमुख प्रचारक बनला. गुजरात, राजस्थान, इ. प्रदेशांत 
याने त्या पंथाचा खूप प्रचार केला. उदयपूरला प्रणामी मंदि- 
राची उभारणीही यानेच केली. 

मुकुंददासाने १६७ ग्रंथ रचळे, असे सांगतात. नवरंग-सागर, 
मिहिराजचरित, सृंदरसागर, षट्‌-शास्त्र, लीलीप्रकाश, गीता- 
रहस्य व गुरु-शिष्यसंवाद हे त्यांतील उल्लेखनीय ग्रंथ होत. त्या 
सर्वांत नवरंग-सागर हा ग्रंथ मोठा आहे. यात ३६०० चोपाया 
आहेत. त्या ग्रंथात तो नवरंग अश्शी आपली नाममुद्रा देतो. 
याची भाषा व्रज असली तरी गुजराती, बृंदेलखंडी व खडी 
बोली या भाषांचे तिच्यात मिश्रण आहे. [गु. सं. हिं. दे. ] 


पुकंदगज (इ. स. च्या १२ व्या शतकाचा उत्तरा) एक 

ठु संतकवी. याला मराठीचा आदिकवी मानतात. 
हा माध्यंदिन शाखेचा देशस्थ ब्राह्मण होता. काही विद्वान मुकुंद- 
राजाला ज्ञानेश्‍वरांच्या अलिकडचा मानतात, तर काही त्यांच्या 
पूर्वीचा. मुकरुंदराजाच्या स्थलाविषयीही असेच मतभेद आहेत. 
विवेकसिधूत मुकुंदराजाने वैनगंगेच्या तीरावरील मनोहर अशा 
अंबानगरीचा उल्लेख केला असून, तेच त्याचे वास्तव्यस्थान 
असल्याचे त्यावरून कळते. पण या अंबानगरीवद्दल संशोधक वेग- 
वेगळी मते सांगतात. काही म्हणतात, की ही अंबानगरी म्हणजे 
आंबेजोगाई होय. काहींच्या मते अंबानगरी म्हणजे भंडाऱ्या- 


(07 ह तिशनररचे अंभोर हे गाव होय. दोन्ही मतांच्या 

सद्धासाठी आधार दिले गे 

मोग र दिले गेळे आहेत. महाराष्ट्र सारस्वतकार 

न्हात प कर, अलिकडील प्रा. सुरेश डोळके हे अंबानगरी 
या मताचे समर्थक आहेत; पण भंबानगरी म्हणजे 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


आंबेजोगाई या मताला पृष्टी देणारे आधारही उपेक्षणीय 
नाहीत. याविषयी डॉ. शं. गो. तुळपुळे लिहितात- 

« आंबेजोगाईजवळील मुकुंदराजांची समाधी सवंश्रुत अर्सुन 
हे अत्यंत रमणीय असे स्थान दासोपतांच्या समाधी पासून अर्च्या 
कोसावर, एका दरीतील गुहेत आहे. या दरीतून जयंती नावाची 
नदी वाहत असून, ती आंब्रेगावातून येऊन पुढे जवळच वाणगगस 
मिळाली आहे. विवेर्कासवूत ज्याचा उल्लेख आला आहे, 


॥ 


॥॥॥॥॥॥॥॥॥॥॥॥ ॥। 
॥.॥ 
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मुकुंदराजाची समाधी- आंबेजोगाई 


त्या जेतपाळाच्या किवा जयंतपाळाच्या नावावरून त्या नाविक 
नदीस जयंती हे नाव मिळणे अशक्य नाही, ही गोष्ट जात गरजेचं 
नमूद करून ठेवावी असे वाटते. ही समाधीची गुहा म्ह नागे; 
मुकुंदराजाचे ध्यानधारणेचे व ग्रंथरचनेचे स्थान होय. प्यार 
जोगाईत रूढ असणाऱ्या आख्प़रायिकेतील सत्यांश ध्यानात टा 
सारखा आहे. या समाधीच्या किचित खालच्या बगीचा डड 
इवरांच्या पादुका असून, ज्ञानेश्‍वर हे मु हुंदराजांच्या सम घरात 
दर्शनास येऊन गेल्याचे हे स्मृतिचिन्ह होय, असे जे व 
येते तेही असंभवनीय नाही. ” 

मुकुदराजाने आपल्या ग्रंथांतून आत्मचरित्रपर 
उल्लेख केलेले नाहीत. काही मठस्य कागदपत्र, का मक्त 
दायिक स्फुट अभंग आणि भकक्‍्तिरहस्य हा केशव बंध ५ 
ग्रंथ, यावरून मुकुंदराजाच्य़ा पूर्वजीवनासंबंधी काही है 
मिळते, ती अशी- | 


असे काहीच 
यी 


र य़ा 
मुकुंदराजाचे पूर्वीचे नाव मुकुंदभट्ट असे होते. तो न 
ज्योतिषी होता व काशीत राहत होता. एकदा हरिता 


सत्पुरुष आपला शिष्य रघुनाथ याच्यासह काशीला गेढा' 


खंड सातवा 


त्याने रघनाथाला माधुकरीसाठी पाठविले. माधुकरी मागत तो 
मुकुंदभट्टाच्या दारी गेला. त्याला पाहून मुकुंदभट्ट म्हणाला, 
को तुझे मरण आजच्या आज आहे. रघुनाथाने हे भविष्प हरि- 
नाथाला सांगितले. पण हरिनाथाने आत्मसामर्थ्याने शिष्याचे 
मरण चकविले व त्याला पुनइच मुकुंदभट्टाकडेच माधुकरी 
साठी पाठविले. रघुनाथाला जिवंत पाहून मुकरुंदमट्ट आश्‍चय- 
चकित झाला. रधुनाथाचे मरण ज्याने चुकविले, त्या महापुरुषाची 
भेट घेतलीच पाहिजे, असे वाटून त्या भेटीसाठी तो वेनगंगेच्या 
तीरी अंबानगरी येथे आला. तिथे हरिनाथाने रघुनाथाकरवी 
त्याला गरूपदेश देऊन, त्याचे नाव मुकुंदराज असे ठेवले. 

मग त्याने विवेकसिंधू हा ग्रंथ शारंगवराच्या राज्यात राहून 
रचला व जैतपाळाच्या प्रसंगाने त्याचा * गदारोळ * केला. 

जैतपाळ राजाला एकदा ब्रह्मसाक्षात्काराचा उमाळा आला. 
मग तो राज्यात येईल त्या साधुसंताला व विद्वान ब्राह्मणाला 
* मला ब्रह्मदरशंन घडवा ' असे सांगू लागला. पण कोणीही त्याची 
ती इच्छा पुरी करू न शकल्यामुळे त्याने त्या सर्वांना पकडून 
तलाव खोदण्याच्या कामावर वेठीस लावले; काहींना चक्को 
पिसायला लावले. ही गोष्ट घडत असता, एके दिवशी मुकुंदराज 
तिथे गेला. ब्राह्मणांची ती दुदेशा पाहून त्याला दया आली. 
त्याने जैतपाळाची भेट घेतली व त्याला साधुसंतांच्या व ब्राह्म- 
णांच्या छळाबद्दल विचारले. जेतपाळ म्हणाला, की “ ते लोक 
मला ब्रह्मसाक्षात्कार घडवू शकले नाहीत, म्हणून मी त्यांता 
वेठीस धरले आहे. ' त्यावर मुकुंदराज बोलला. “* मी तुला ब्रह्म- 
साक्षात्कार घडवीन. ' 

असे म्हणून मुकुंदराज जैतपाळाच्या अश्‍वशाळेत गेला. तिथून 
त्याने एक घोडा निवडून बाहेर काढला. हा घोडा म्हणजे पुर्व- 
जन्मीचा मलय नामक एक गंधवव होता. त्याने एकदा नारदाचा 
अपमान केल्यावरून नारदाने ' तू अश्‍वजन्माला प्राप्त होशील ' 
असा त्याला शाप दिला होता. गंधर्वाने त्याला उ:शाप मागि- 
तल्यावर नारदाने म्हटले होते, की ' एका साधूच्या करस्पर्शाने 
तुझा उद्धार होईल 

नेमका तोच घोडा पुढे आणून मुकुंदराज जेतपाळाला 
म्हणाला, “ तू या घोड्यावर बेस. ' जेतपाळ त्याच्यावर स्वार 
होण्यासाठी रिकिबीत पाय ठेवतो तोच मुकुंदराजाने जंतपाळाच्या 
पाठीवर आपल्या वेताच्या छडीने सपासप बावन्न प्रहार 
केले. त्यासरशी जेतपाळाची समाधी लागली व त्याला ब्रह्म- 
साक्षात्कार घडला. त्या स्थितीतून बाहेर आल्यावर मुकुंदराजाने 
त्याला तत्त्वज्ञानाचा उपदेश केला. 

विवेकसिधूच्या १८ व्या प्रकरणात मुकुंदराजाने आपली 
गरुपरंपरा दिली आहे, ती अशी- 
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आदोगुरू श्रीआदिनाथु । तेथोनि श्रीहरिनाथ्‌ । 
तेयाचा शिष्य भ्रीरघुनाथु । जो गुर्णासघ्‌ 1। 
यातील आदिनाथ म्हणजे शिव. तो नाथसंप्रदायाचा आदि- 
गुरू. ह्रिनाथ म्हणजे श्रीचक्रवरस्वामी व रघुनाथ म्हणजे 
चक्रघरांचा महानुभावपंथप्रवर्तनपूर्वशिष्य रामदेव दादोस होय, 
असे श्री. ढेरे म्हणतात. मुकुंदराजाने ह्रिनाथ व आदिनाथ 
यांच्या भेटीचे अद्‌भुत चित्र रेखाटले आहे. त्याने आपला संप्र- 
दाय सांगितला नाही. पण आदिनाथ - हरिनाथ - रघुनाथ- 
मुक्तिनाथ ( मुकुंदराज ) या ताथपदान्त नावांवरून तो नाथ- 
संप्रदायी होता यात दांका उरत नाही. 
मुकुंदराजाने रचलेल्या विवेकसिधूची १८ प्रकरणे असून, 
ओवीसंख्या सुमारे १७०० आहे. हा ग्रंथ गुरु-शिष्यसंवादपद्धतीने 
लिहिलेला आहे. 
विवेकसिंधूतळे तत्त्वज्ञान हे अद्रेतप्रतिपादक असल्याचे व ते 
शांकर मताला अनुसरून असल्याचे मुकुंदराजाने स्वत:च सांगून 
ठेवले आहे. याविषयी तो म्हणतो- 
आगा शास्त्रे आनेक । आर्सात संदेह॒दायकं । 
परि आहेतप्रतिपादक । तोंचि आई्का्षिव ॥ 
आहेतशास्त्रश्नवणे । इंद्रिये होतों प्रत्येकप्रवणे । 
आणी ज्ञानाधीकारू पावणें । अनायासें ॥। 
तत्त्वता आदेतचि आसे । देत नाथिलेंचि आभासे । 
तें मूढजनांसि साच येसें । आवडो लागणे ॥। 
(विवेकसिंधू ७.९२-९४) 
शंकरोक्तीवरी । मियां बोलिली हे वखरी । 
स्हणौनि धरावी चतुरीं । ज्ञास्त्रबुद्धि ।। 
(विवेकसिंधू ७.१४७) 
शंकराचार्यांचे ब्रह्मसूत्रभाष्य व उपनिषद्भाष्य यांचे मंथन 
करून मुकुंदराजाने ब्रह्मविचार व साध्य-साधनविचार विवेक- 
सिधूत मांडळे आहेत. शंकराचार्य व मुकुंदराज यांच्या तत्त्व- 
ज्ञानाविषयी तर्कतीथे लक्ष्मणशास्त्री जोशी यांनी एक तौलनिक 
लेख लिहिला आहे, त्याचा सारांश असा- 
मराठीत मायावादी अट्वेत वेदान्ताची विवेचनात्मक मांडणी 
करणारा विवेकसिंधू हा पहिला ग्रंथ होय वेदान्त भिद्धान्ताची 
समग्र क्रमबद्ध व प्रकरणवारीने मांडणी करणारा याच्या 
तोडीचा दुसरा ओवीबद्ध ग्रंथ मराठीत नाही. शांकर अठ्वेत चा 
मुख्य सिद्धान्त असा, की ब्रह्मसाक्षात्काराने म्हणजेच तत्त्य 
ज्ञानाने मोक्षप्राप्ती होते. मुकुंदराजाचाही तोच सिद्धान्त आहे- 
जीवासि तत्त्वज्ञानेंवीण । नाहो बंधविच्छेदल । 
ते करावी सोडवण । ईरवरे चि कों ॥ 


(विवेर्कासधू ५.३०) 
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४०४ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


टू ह च ् खे असू, ष्ट आहेत. त्याच- 
विवेकसिचूचे सवे प्रतिपादन * तत्त्वमसि ! या महावाक्यावर द ईळ्वर या तीन्ही कल्पना सापेक्ष असून मिथ्या आहे. 


केंद्रित झाले आहे. शांकर पद्धतीप्रमाणे तत्पदा्थ म्हणजे पर- 
मेश्‍वर व त्वं पदार्थ म्हणजे जीवात्मा असल्याचे मुकुंदराजानेही 
प्रतिपादिले असून, जीव-शिवांचे अद्वेत विवरून दाखविले आहे. 
शांकर मताप्रमाणे स्थूल, सूक्ष्म व कारण असे व्यक्‍ती व समष्टी 
यांचे देहत्रयच आहे. पण मुकुंदराजाने महाकारण हा चौथा 
देह मानला आहे. 
सृष्टीच्या उपपत्तीकरिता मुकुंदराजाने सांख्यशास्त्रातले 
विचार स्वीकारले आहेत. त्यामुळेच त्याला देहचतुष्ट्याची 
कल्पना करावी लागली. 
जाग्रत्‌, स्वप्न, सुषुप्ती व तुर्या अशा जीव-शिवांच्या चार 
अवस्था मुकुंदराजाने सांगितल्या आहेत झांकरमता प्रमाणे 
पहिल्या तीन याच अवस्था असून, तुर्या म्हणजे साक्षीभूत ण्‌द्ध 
आत्मचेतन्य आहे. मुकुंदराजमते तुर्या म्हणजे निविकल्पक 
आत्मसाक्षात्कार असून, ती एक मनोवृत्ती आहे. ती जीवनमुक्‍त 
पुरुषाला लाभते. ही अवस्था देहपातानंतर राहत नाही, म्हणून 
तीसुद्धा विनाशीच आहे. 
तत्पदा्थे म्हणजे परमेश्‍वर असून, सव विश्व म्हणजे समष्टी 
हे त्याचे शरीर होय. मूल प्रकृती महामाया ही त्याची विद्व 
निर्माण करणारी दकती आहे. तिलाच महाकारण ही संज्ञा 
आहे. ब्रह्माच्या ठिकाणी असलेली ही महामाया ब्रह्माहून भिन्न 
का अभिन्न, या प्ररनाचे उत्तर शंकराचार्यांप्रमाणेच मुकुंदराजाने 
दिले आहे. तो म्हणतो, की भिन्न की अभिन्न याचे निर्वचन 
तर्काने शक्‍य होत नाही; म्हणून मायेला अनिवेचनीय समजावे. 
ज्या अर्थी ती अनि्वंचनीय आहे, त्या अर्थी ती सत्य नसून 
मिथ्या आभासरूप आहे. मुकुंदराजाचे मायाविवरण असे- 
हे परब्रह्म निगुण । सवइवराचे निजस्वरूप जाण | 
मूळ मायेती अधिष्ठान । जाण पुगं चेतन्य जे 1 
माया ब्रह्मोचा विवत्‌ं । एंसे बोले वेदान्त सिद्धान्तु । 
जो उपनिषदाचा मथितार्थ । प्रमाणसिद्ध ।। 
ब्रह्म निविकार जेसे । तसे ते असतचि असें । 
तेथे अन्यया आभात भासे । तो ब्रह्मविवतु गा ।। 
हे गुणत्रयाची समता । ईइवराची उन्सनी गवस्था । 
ते चेतन्ये अधिष्ठिता । बोलिजे महामाया ॥। 
सृष्ट्यादिक व्यापारू । जो करी जगदीइवरू । 
तो हि मायेचाचि बडिवारू । ऐसे जाण तूं 
हे अपंभावनोय । माया निवंचनीय । 
म्हणौनि मिथ्याचि परि वाया । आभासति असे ॥। 
सकमन आल्य, इह गेश इडन) 
2 एकच परमार्थ सत्य आहे. जीव, जगत 


बरोबर माया व विद्या या उक्तीही मिथ्य़ा होत. माया किवा 
विद्या ही खोटी असल्यामुळे बंध व मोक्ष हे दंद्रही खो2 आहे. 
विवेकसिंवूतळे कवित्व मुख्यत: अलंकारयोजनेच्या रूपाने प्रकट 
झाळेळे आहे, असे सांगून डॉ. अ. ना. देशपांडे लिहितात - 
ही अलंकारयोजना ही सोंदर्यदृष्टीतुन स्फुरळेली नसून, रि 
केवळ प्रतिपाद्य विषयाचे स्पष्टीक रण करण्यासाठी आहे. उदा०० 
नदो उगवी स्थिरावती । तरि तेचि समुद्र होती । 
आहो आधार का न होती । आणिक्रा नदियांसी ।॥ 
तसा आपुला उगवु । जरि न सांडिता हा जीवु । 
तरि आंगालि येतां थोरावु । परब्रह्मीचा॥ 
या ओव्यांत जो विचार मांडलेळा आहे, त्यातील ममं प 
होण्यास जीव -< नदी आणि परब्रह्म * समुद्र हे साम्यद 
निठिचित साहाय्यकारी झालेले आहे. गंथ 
मुकुंदराजाने महाभाष्य नावाचा एक संस्कृत रलोकबड्ध वि 
लिहिला आहे. त्यात विवेकसिधूतला सर्वे विचार य 
आलेला आहे. याव्यतिरिक्त त्याच्या नावावर परमामृतः के 
स्तंभ व पवनविजय हे तोन ओवीबद्ध ग्रंथ नोंदले गेले क 
पण ते मुक्ुंदराजाचे नतावे, असेच बहुतेक विद्वानांचे मत मा 
विवेकसिधूचा संस्कृत इलोकवद्ध अनुवाद झालेला असुन, मुद्‌ 
सुत गोपाळ हा त्याचा कर्ता आहे. सिध! 
[ म. सा.; प्रा. म. वा. इ.; म. अं. को.; ल 
गो. च. प.; श्री. तकंतीर्थ लक्ष्मणशास्त्री जोशी - नवभा 
ऑगस्ट १९५९; प्रा. म. सं.; नवभारत, मे १९६० ] 


व त्य (इ. स. च्या १८ व्या पतव 
सुकुद्राज कारजकर उत्तराधे ) एक महानुभाव ति 
हा मूळचा वऱ्हाडातील उमरखेड गावचा रहिवासी अस * “ला 
उपनाव वांगे असे होते. याने कवीदवर आम्तायात पंथाची तात! 
घेतली. याच्या गादीला कारंजेकराची गादी म्हणून मोळ “ग 
याने वनदेवस्तोत्र, कृष्णावलोस्तोत्र, देवदेवेश्‍वरस्तोत्र, ई 
मराठी स्तोत्रे रचली आहेत. वनदेवस्तोत्रातील काही भाग 

वनांमाजि पक्षी सदा वादताती । 

स्वरे कोकिळा राग मल्हार गाती ॥ 

सुवे बोलती सर्वं शास्त्रा पुराणां । 

स्मरा दत्तमूर्तो धरा नित्य ध्याना ॥ 

नकळें अहो खेळता प्रीतिरंगा । 

नसे बर तेथें सदो प्रमयोगा ॥। 

वनी खेळ क्रीडा श्रीदत्तात्रयाज्ी । 

म्हणीनी नसे वरबुद्धी तयांशी ।। 


““ 


खंड सातवा 


या काव्याच्या अखेरीला कवीने आपले नाव, स्तोत्र रच- 
ल्याचे ठिकाण, इ. माहिती दिली आहे. [म. म. वा. ] 


0_ बिहारमध्ये बोधगयेच्या दक्षिणेस सुमारे १६ 
सुकुलपवत मढांवर ही टेकडी आहें. हिला सांप्रत कलुहा 
टेकडी असे म्हणतात. इथे बोद्ध शिल्पकलेचे पुष्कळ अवशेष व 
वृद्धाच्या मूर्ती सापडल्या आहेत. बुद्धाने या पर्वतावर सहा 
वर्षावास केले होते. [ हि. जॉ. ए. इं. ] 


(इ. स. च्या १० व्या शतकाचा पूर्वाधे) एक 
सुकुलभट्ट अलंकारशास्त्रज्ञ. याच्या वडिलांचे नाव कल्लट 
होते. हा श्रींदुराजाचा गुरू होता. याने अभिघावृत्तिमातृका 
नावाचा ग्रंथ लिहिला आहे. हा ग्रंथ फार लहान असला तरी 
अत्यंत मोलाचा आहे. यात केवळ पंधरा कारिका असून, त्यांवर 
ग्रंथकाराची गद्यवृत्ती आहे. ग्रंथात अभिधा व लक्षणा या शब्द- 
व्यापाराच्या मुख्य आणि लाक्षणिक अर्थांचे विवरण आहे. लक्ष- 
णेचे विवेचन सविस्तर आहे. उपादानलक्षणा, लक्षणलक्षणा, इ. 
स्वरूपाचे लक्षणाप्रकार मम्मटापुर्वी केवळ याच ग्रंथात मांडलेले 
आढळतात. त्यामुळे मुकुलभट्टाला लक्षणाविवेचनाचा जनक 
म्हणावे, असे काहींचे मत आहे. मम्मटाने बहुंशी मुकुलभट्टाच्या 
मंताचेच अनुसरण केले आहे. प्रसिद्ध अलंकारशास्त्रज्ञ माणिक्य- 
चंद्र याने आपल्या काव्यप्रकाशसंकेत नामक ग्रंथात मुकुलभट्टाच्या 
ग्रंथातील बरीच अवतरणे दिली आहेत. [ सं. सा. शा. इ.; 
काव्यप्रकाश - संपा. श्री. अर्जुनवाडकर, श्री. मंगरूळकर ] 
3८ एक जात. या लोकांची वस्ती मध्य प्रदेशात आढळते. 
सुकरा यरांना कसाई असेही म्हणतात. पूर्वी हे गुरे पाळण्याचा 
व्यवसाय करीत; पण तो सोडून त्यांनी आता कत्तलखाने उघ- 
डले आहेत. हे मूळचे मक्‍केचे रहिवासी असावेत, असे म्हणतात. 
मुसलमान आक्रमकांबरोबर ते इकडे आले आणि त्यांनी इथे 
एक स्वतंत्र जात बनवलो. आपल्या जातीतच हे विवाह करतात. 
विवाहातील बर्‍याचशा चालीरीती यांनी हिंदूंकडून घेतल्या 
आहेत. हे उच्चवर्णीय हिंदूंकडे जेवतात; परंतु कायस्थांकडे मात्र 
जेवत नाहीत. पाहा - कसाई, खाटिक. [ ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


द. भारतातील एक जात. या लोकांची वस्ती मल- 
सुछुधन ब्रारच्या किनार्‍यावर आढळते. तिथे हे मासेमारीचा 
धंदा करतात. खालच्या जातीतील लोकांसाठी हे भोई म्हणूनही 
काम करतात. काहीजण नारळाच्या बाभाही लावतात. काही जण 
नावाडी आहेत. काही मुक्‍कुवन मुसलमान झाले आहेत. त्यामुळे 


ट०्प्‌ 


मुक्तकेशी 


इतर मुक्‍्कुवन लोक त्यांच्याशी कोणताही संबंध ठेवोत नाहीत. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत प्रोड विवाहाची पद्धत आहे. विवाह- 
विधी अगदी साधा असतो. स्त्री गरोदर असली तर सहाव्या 
किवा सातव्या महिन्यात हे ने-कुडी नावाचा एक विधी करतात. 
पत्नी प्रसूत होईपर्यंत नवऱ्याला केस वाढवावे लागतात. नंतर 
मूल जन्मल्यावर तिसर्‍या दिवशी तो इमश्रू करतो. 

देवधमं - हे भद्रकालीचे उपासक आहेत. या देवीचे देऊळ 
झोपडीवजा असते. देवीची मूर्ती म्हणजे एक लाकडाचा ओंडका 
असतो. वर्षातून चार वेळा देवीची जत्रा भरते. जत्रेत हिला 
कोंबडीचा बळी देतात. 

या लोकांमध्ये जातपंचायत असते. त्यांच्या मुख्याला अरयन 
किवा कनेवन म्हणतात. तो जातीमधील तंटे-बखेडे मिटवितो. 

मतिकप्रथा - यांच्यांत सामान्यतः मृतांना पुरतात. मृताशोच 
सात दिवस पाळतात. आठव्या किवा चौदाव्या दिवशी अंत्य- 
संस्कार ससाप्त करतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


3 एक देवता आणि तीथं. हे तीर्थस्थान पंढरपूर 
युक्‍तकंशा क्षेत्रात भीमा नदीत पुंडलिकाच्या मंदिरापासून 
पुष्पावतीच्या संगमापर्यंत आहे. इथे अस्थी टाकल्या असता काही 
दिवसांत त्या अस्थींचे पाणी होते, अशी जनांची श्रद्धा आहे. 

मुक्‍तकेशीसंबंधी पद्म पुराणात एक कथा आहे, ती अशी- 

प्राचीन काळी विध्याद्रीच्या उत्तरेला चंद्रसेन नावाचा राजा 
राज्य करीत होता. त्याला पद्या नावाची एक रूपवती मुलगी 
होती. पद्मेला आपल्या रूपाचा फार गवे होता. चंद्रसेनाकडे 
येणाऱ्या क्लरषींना ती विचारीत असे, कौ * परमात्मा कश्याने 
प्राप्त होतो आणि त्यासाठी कुठे तपश्‍चर्या करावी ?' एके 
दिवशी वैशंपायनाने तिला मीमा-पुष्पावती संगमावर तपश्‍चर्या 
करायला सांगितले. बऱ्याच तपानंतर श्रीविष्णू मदनापेक्षा सुंदर 
स्वरूप घारण करून तिच्यापुढे प्रकट झाला. विष्णूला पाहाताच 
पद्मा काममोहित झाली. तिच्या अंगावरील वस्त्र गळाले आणि 
मस्तकावरील केस मोकळे झाले. तिने विष्णूच्या चरणाला घट्ट 
मिठी मारली. विष्णू तिला म्हणाला. “ पद्धे, मी प्रसन्न झालो 
आहे, तुला हवा तो वर माग.' त्यावर पद्मा म्हणाली. * मला 
इतर वर न देता तुम्हीच माझे वर व्हा.' तिचे हे भाषण ऐकून 
विष्णू तिला म्हणाला. ' हे स्त्रिये, तू मुक्‍तकेशी या नावाने ड्‌थे 
प्रसिद्धीला येऊन भक्तांना मोक्ष देणारी होशील. एखाद्या प्रेता- 
वर तुझी दृष्टी पडताच त्याचा उद्धार होईल. ही माज्ञी मर्ती 
तुझ्या हूदयी असू दे.' र 

विठठ्लाच्या पायाला जे लहान खळगे आहे 


च्य छ्त, ते मृक्‍त- 
केशीच्या भेटीचे साक्षीदार आहेत, असे सांगतात. ज्येळ शद्ध 


मुक्‍तकेशी 


अष्टमीच्या दिवशी मुक्‍तकेश्ीचे दर्शन वशेष पुण्यकारक असते, 
असे सांगितले आहे. [ पंढरीमाहात्म्य ] 


.__ एकजेन क्षेत्र. हे स्थान मध्य प्रदेशातील बैतुल 
सुकक्‍ता!गरा जिल्ह्यात एलिचिपूरपासून सात-आठ मैलांवर 
असून, ते सातपुडा पर्वतश्रेणीत आहे. जेनांनी याला एक निर्वाण- 
स्थान मानले आहे. 

या स्यानाला मेधागिरी असे प्राचीन नाव असावे, असे अभ्या- 
सकांचे मत आहे. या नावासंबंधीचे एक स्पष्टीकरणही दिले 
जाते, ते असे -- मेध म्हणजे हत्या आणि निर्वाण म्हणजे मोक्ष. 
आत्महत्या करून मोक्ष मिळविण्यासाठी निवडलेला पर्वत म्हणजे 
मेघागिरी होय. मुक्‍तागिरी म्हणजे मुक्‍ती देणारा पर्वेत, असे 
त्याचे स्पष्टीकरण देता येईल. 
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मुक्‍तागिरीवरील एक मंदिर 


हे स्थान बरेच प्राचीन असावे. या पर्वेताच्या पायथ्याजवळ 
आणि शिखरावर मिळून ४० -५० मंदिरे आहेत. त्यांतील काही 
खडकांत खोदलेली आहेत; काहींना मोठमोठी भ्‌ूयारे आहेत. 
बहुतेक सवे मंदिरांतून तीथंकरांच्या संगमरवरी मूर्ती आहेत. 
[ज.ध.; भा. प्रा. जै. ती.; भा. सं. जै. यो.; भंदिर-माला 
मुक्‍तागिरी -श्री. भाऊ मांडवकर, १९६०; कल्याण-तीर्थांक ] 


मुक्‍तानंद प १ - १८३० इ. स.) एक गुजराती संत- 
क. हा धांगध्या येथे राहत होता. याचे पूर्वा- 


४०६ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


श्रमीचे नाव मुकुंददास असे होते. संन्यास घ्यायला आई- वुढीठ 
परवानगी देईनात म्हणून हा वेड्याचे सोंग येऊन मांगरोळला 
पळून गेला. तिये त्याने रामानंदांचे शिष्यत्व पत्करले. 
मुकुंदवावनी, उद्धवगीता व संतीगीता हे याचे ग्रंथ होत. या” 
व्यतिरिक्त, त्याने हजारो स्फूट गीते रचली आहेत. पंडितांच्या 
मते या गीतांची संख्या नऊ हजार इतक्री भरेल. भगवान व भक्त 
यांचे माहात्म्य याने वणिळे आहें आणिकरुण व भक्‍ती या रसांचे 
चांगले चित्रण केले आहे. [गुज. सा. इ.; वि. मुं. रा. प- 1] 


९ (१२७९- १२९७ इ. स.) ज्ञानदेवांची नाव 

सुकक्‍ताबा& बहीण. एक आत्मज्ञानी व कवयित्री. परब्रह्मीच 

चिःकला, म्हणून संतमंडळी तिचा गौरव करतात. हिचे चरित्र 

ज्ञानेशवरमंडळाच्या व्यापक्र चरित्रातच गुंफलेले आहे.ती नि :स्पृद्‌ 

आणि कोणतीही गोष्ट स्पष्ट बोलण्याइतकी धीट होती , ति 

या धीटपणाचा एक प्रसंग तिच्या चरित्रात आला आहे, तो अत्ता” 
नामदेव आळंदीला आला असता निवृत्ती, ज्ञानदेव १__ पात 


तिघा लमी रने ह देवाने म॑ 
या तिघांनीही त्याला प्रेमाने वंदन केळे. पण नामदेवान री 
ट॒ खटकली" 


ळी नाही. 


असे निवृत्तिनाथाने समजावूनही ती नमस्कारासाठी उठली १'€ 
ती नामदेवाला स्पष्टच म्हणाली - 

झालासी हरिभक्त तरी आम्हां काय । 

आंतली ती सोय न ठाऊकी ॥ 

घेऊनी टाळ दिडी हरिकथा करिसी । 

हरिदास म्हगविसो श्रेष्ठपणे ।। 

गुरुविण तुज नव्हेचि गा मोक्ष । 

होशोल मुमुक्ष साधक तूं ॥ 

आत्मतत्त्वीं दृष्टी नाहोच पा केली । 

तंववरी ब्रह्मबोलों बोलुनी काय ॥ 

तुझे रूप तुवा नाही ओळखिले । 

अहंतेते धरिले कासयासी ॥। वार्र्खी 

नामदेव परम भक्‍त होता; पण अद्याप आत्मबोधाला बहूधा 


ल्या “> हू अं 
असल्यामुळे त्याच्या ठिकाणी भक्‍तपणाचा अहंकार टले सडे तीड 
वसत होता. परमार्थातले त्याचे हे न्यून मुक्‍ताबा*" _ मर्त्य 


शब्दांत त्याला दाखवन दिले. नामदेवाला ते कढू सला 
करावेच लागले. त्यानंतर विसोबा खेचराला शरण * 
त्याने आत्मबोध प्राप्त करून घेतला आणि तो कृतार्थ तम 

यादवकालीन सांस्कृतिक इतिहासात मुक्‍ताबाईचे न्य ऑरट्म 
विलक्षण तेजस्वी आहे. आपल्या पोरकेपणावर मात क 


खंड सातवा 


ज्ञानाच्या क्षेत्रात तिने मोठा अधिकार मिळविला. निवृत्तिनाथ 
हा थोरला भाऊच तिचा गुरू होता. त्याच्याकडून तिने योग- 
साम्राज्य प्राप्त करून घेतले. एक अलौकिक योगिनी म्हणून तिची 
तेजोमयी मूर्ती महाराष्ट्राच्या मनःपटावर कायमची विराजमान 
झालेली आहे. तिच्या उपलब्ध अभंगांची संख्या पन्नासहून कमी 
आहे. पण तेवढ्या अल्प रचनेतुनही तिच्या दिव्य अनुभवाची 
झळाळी प्रतीत होते. श्री. सुशीला कुप्पस्वामी यांनी मुक्‍ताबाई- 
च्या काव्याचे अंतरंगदर्दन घडवले आहे, त्याचा सारांश असा - 
मुक्‍ताबाईचे अभंग वाचताना सवंप्रथम नजरेस भरतो, तो 
तिचा प्रौढपणा. ती आत्मविश्‍वासाने आणि अधिकारवाणीने बोल- 
ताना दिसते. तिचा प्रत्येक अभंग एखाद्या दिव्य अनुभवाचा द्योतक 
असतो. तिच्या कवितेचे स्वरूप आद्यंती एका परमोच्च अज्ञा 
ज्ञानानुभवाचे स्थिर दर्शेन घडवते. सगुण भक्‍तीपेक्षा निर्गुणाच्या 
प्रतीतीला तिच्या कवितेत विशेष स्थान आहें. ती म्हणते - 
सर्वरूपी निर्गुण संपले पे सरवंदा । आकार संपदा नाही तया ॥। 
आकारिती भक्‍त सायामय काम । सवंत्र निःसीम अंतरी आहे ।। 
मुक्‍ताईचे व्यक्तिमत्त्व केवळ कोणाच्या अनुकरणातून साकार 
झालेले नाही. ते पूर्णपणे स्वतंत्र आहे. मुक्ताबाई जणू स्वयंभू आहे. 
तिची ज्ञानावस्था इतक्या पराकोटीला गेलेली आहे, की त्या 
अवस्थेत ती आपले स्त्रीत्वही विसरलेली आहे. तिच्या अभंगांत 
कुठेही स्त्रीभावाला प्राधान्य नाही. तिच्या अभंगांतून व्यक्‍त होत 
राहतो तो केवळ ज्ञानातुभव आणि या तिच्या ज्ञानानुभवाच्या 
संदर्भात तिची खरी योग्यता कळते, ती चांगदेवाशी झालेल्या 
संवादातून. सत्याचे निखळ स्वरूपातले ज्ञान त्या संवादातून 
प्रकट होत जाते. ती म्हणते - 
स्वप्नींचा आत्मा केउता आहे । सागुता ये हें नवल काई ॥ 
चांगा म्हणें बाई सांग मुक्ताबाई । लटिके साच वतंते देहो ।। 
मुक्‍ताई म्हणे चांगया भ्रसिस्त देहीं । निर्धारी राहो स्वप्न कचे ॥ 
बंधने नाही, बद्ध नाहीं । साच कों लटिकें वतंते तेहि नाहों ।। 
भेद नाहों भेदसी काई । साच को लटिकें वतंते देहों ।। 
नाहीं सुख दुःख । पाप पुण्य नाहों । 
नाही कर्म धर्म । कल्पना नाहीं । 
नाहो मोक्ष । ना भावबंधन नाहीं । 
म्हणे वटेइवरा ब्रह्म नाहीं । सहजसिद्ध बोले मुक्ताई ॥। 
मुक्‍ताबाईने चांगावटेश्‍वराला ज्ञानोपदेश केला, ही तिच्या 
चरित्रातली महत्त्वाची घटना. मुक्‍तावाईची गुरुपरंपरा आदिनाथ- 
मत्स्येंद्रनाथ-गोरक्षनाथ- गहिनीनाथ - निवृत्तिनाथ - मुक्‍ताबाई 
अशी आहे. पण मुक्‍ताबाईच्या परंपरेत जे अनेक मराठी ग्रंथकार 
होऊ गेले, त्या सर्वांनी एकमुखाने मुक्‍ताबाईला गोरक्षनाथाची 
शिष्या मानले आहे. पण ज्ञानदेवाचाही गुरू झालेला निवृत्ती हा 
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तिचा साक्षात वडील बंधू असता, त्याला डावलून मुक्‍ताबाईने 
गोरक्षनाथाचे शिष्यत्व स्वीकारले असेल, हे खरे कसे वाटावे ? 
शिवाय तिच्या काळी गोरक्षनाथ विद्यमान असगें शक्‍य नाही. 
मग प्रत्यक्षातील अधिकारी व्यक्‍ती टाळून तिने गोरक्षनाथाचा 
अम्रत्यक्ष उपदेश घेतला, असे तरी कसे म्हणावे? शिवाय मुक्‍ताबाई 
निःसंदिग्ध शब्दात सांगते, को आपले गुरू निवृत्तिनाथ आहेत. 

इथेच, गोरक्षनाथाची शिष्या असलेली मुक्‍ताबाई पुर्वी होऊन 
गेलेली अन्य व्यक्‍ती तर नसेल ना, अशी शंका निर्माण झाली. 
श्री. रा. चि. ढेरे यांनी या शंकांचे उत्तर शोधण्याचा कसून प्रयत्त 
केला आणि त्यांना महानुभाव वाडमय आणि तत्त्वसारासारख्या 
ग्रंथांच्या परिशीलनातून गोरक्षनाथाची शिष्या असलेल्या पुर्वीच्या 
मुक्‍ताबाईचा शोध लागला. ॥ 

ही मुक्ताबाई विदर्भातील अचलपूरच्या राजाची कन्या व 
उज्जयिनीच्या विक्रमादित्य राजाची पत्नी होती. तिचे नाव 
सत्यवंती असे होते. तिने आपला योगी बनलेला दीर भतेहरी 
याच्यापासून परमार्थप्रेरणा मिळवली होती. भतेह्रीला भोजन 
दिल्याखेरीज स्वतः: अन्नग्रहूण करायचे नाही, असा तिचा नेम 
होता. तो तिने बराच काल चालवला. एके दिवशी तिला 
अभ्यंगस्नान करायचे होते. त्या दिवशी बराच वेळ वाट पाहूनही 
भरतेहरी आला नाही. म्हणून तिने ताट वाढून ठेवले आणि स्ताना- 
साठी वस्त्रे उतरली. एवढ्यात भतृहरी आला. परंतु राणी स्नान 
करीत आहे, असे समताच तो माघारी वळला. अन्न न घेता त्याने 
परत जाणे यात तिचा ब्रतभंग होता. म्हणून भान न राहून ती 
तशाच विवस्त्र अवस्थेत बाहेर येऊन ताट हाती घेऊन त्याच्या 
मागे धावत सुटली आणि त्याच्या मागोमाग नगराच्या सीमेपर्यंत 
गेली. इतक्यात तिथे गोरक्षनाथ प्रकटला. त्याने भतेहरीला 
छेडले. पण तो म्हणाला. “ माता नग्न असता मी तिच्या 
हातचे अन्न कसे घ्यावे ? ' त्यावर गोरक्षनाथ म्हणाला. ' तू 
अजून अज्ञान आहेस. ' सत्यवंतीची ती उन्मनी अवस्था पाहून 
गोरक्षनाथ तिच्यावर प्रसन्न ज्ञाला आणि त्याने मस्तको हस्त 
ठेवून तिला कृतार्थ केले. 

थोड्या वेळाने सत्यवंती भानावर आली. मग गोरक्षनाथ 
तिला म्हणाला. “ तू आता आपल्या घरी जा. त्यावर ती 
म्हणाली. ' ते आता शक्‍य नाही. स्मशानात आणलेले प्रेत परत 
घरी जात नसते. ' हे ऐकून गोरक्षनाथ समजला, को ही स्त्री मक्‍त 
आहे. म्हणून त्याने तिचे नाव मुक्ताई असे ठेवले. गोरक्षनाथा- 
कडून गुरुबोध मिळाल्यावर ती तप:साधना करण्यासाठी श्रोड्ैल 
पर्वतावर गेळी आणि तिथे योगिनी म्हणून प्रसिद्धी पावली. 

तप पुरे झाल्यानंतर ती भ्रोशेलाहून महा राष्ट्रात आली. पुढे 
विदर्भात तिला चांगा वटेश्‍वर भेटला. त्याला तिने ज्ञानबोध देऊन 
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कृता केले. पुढे अल्प काळातच तिने समाधी घेतली असावी. 

चांगावटेश्‍वराला अल्प काळातच गुरुविरह झाला. ज्ञाने- 
इवरांच्या भेटीला आलेल्या चांगावटेश्‍वराला ही घाकटी मुक्‍ता- 
बाई भेटली. परमार्थातला तिचा अधिकारही कळून आला. तशा 
काही खुणाही तिने त्याला दाखवल्या. चांगावटेश्‍वराला वाटले, 
को आपली गुरू मुक्‍ताई योगिनीच पुनरच या मुक्‍ताबाईच्या 
स्वरूपात जन्माला आली आहे. नावही तेच; योगाधिकारही 
तोच. म्हणून त्याने कसलाही संकोच न धरता या बाल्योगि- 
नीचा गुरू म्हणून स्वीकार केला. 

ज्ञानेश्‍वर-सोपानांच्य़ा निर्याणानंतर मुक्‍तावाईला जग उदास 
झाले. तिला वाटले आता आपणही देह ठेवून परब्रह्मात विलीन 
व्हावे. मुक्‍तावाई आळंदीहून निघून फिरत फिरत तापीतीरावर 
सोमेश्‍वरनगरी येथे आली. तो दिवस वैशाख वद्य द्वादश्ीचा होता. 
त्या दिवशी मध्यान्ही एकाएकी वीज कडाडली आणि त्या 
झगमगाटात मुक्‍ताबाई एकाएकी अदृश्य झाली. चित्कला विश्‍व- 
चेतन्यात विलीन झाली. जळगाव जिल्ह्यात भुसावळपासून २१ 
मैलांवर कथोळी या गावी तिची समाधी आहे. तिथे दरवर्षी 
मोठी यात्रा भरते. 


आद्य मुक्‍ताबाईच्या समाधीविषयी रा. चि. ढेरे यांनी जी 
माहिती दिली आहे, ती अत्ली - 

विदर्भात अमरावती जिल्ह्यातील मोर्शी तालुक्‍यात मोर्शीपासून 
पाच मैलांवर असलेल्या सालबर्डीच्या डोंगरावर मुक्‍ताबाईचे 
समाधिमंदिर आहे. त्या डोंगराला कुंजरगिरी असे नाव आहे. 
हा डोंगर माडू नदीच्या काठी आहे. या भागात गोंड-कोरकूंची 
वस्ती आहे. अगस्त्य-वाल्मीकींच्या आणि राम-सीतेच्या पारंप- 
रिक स्मृतिकथा उरी जतन करणाऱ्या नि गेली कित्येक शतके 
शेव क्षेत्र म्हणून गाजणार्‍्या या कुंजरगिरीवर बोद्ध विहार 
आहेत आणि यादवकालीन हेमाडपंती वास्तूंचे अवशेष आहेत. 
या अवशेषांत ' तातोबाची मठी ! या नावाने ओळखले जाणारे 
एक भग्न मव्य हेमाडपंती मंदिर लक्ष वेधून घेते. या मंदिराच्या 
उंच पायर्‍या चढून आत गेल्यावर शिल्पसृंदर स्तंभांच्या रांगां- 
पळ्तिकडे योगिनी मुक्‍ताबाईची समाधी आहे. समाधीच्या पलि- 
कडील गर्भगृहात एक शिवलिंग आहे. हे सारे वातावरण त्या दैव 
योगिनीच्या महासमाधीला पोषक असेच आहे. [ म. सा.; प्रा. 


म.वा. इ.; म. सं. क.; फे. फे. म.; श्री. रा. चि. ढेरे -- महाराष्ट्र 
साहित्य पत्रिका, जुले - सप्टेंबर १९७० ] 


मुक्‍तांबिका द. भारतातील एक देवता. हिचे स्थान तमिळ- 
ही नाडू प्रदेशातील विलळीविक्कम (विंगलपेट) या 
आहे. या देवतेचा इतिहास पुढीलप्रमाणे आहे- इ. स. च्या 


। 
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नवव्या शतकात कुमारस्वामी मुदलियारनावाचा या देवीचा एक 
भक्‍त होऊन गेला. एकदा तो हिची पुजा करीत असता त्याच्या 
हातून देवीचा एक हात मोडला. भंगलेल्या मूर्तीची पुजा करण 
हे अशास्त्रीय आहे, असे जाणून त्याने एक नवी मूर्ती केली आणि 
तिच्या प्राणप्रतिष्ठेचा दिवस निडचित केला. त्याच दिवशी शिवाने 
त्याला स्वप्नात येऊन विचारले, की ' तुझ्या पत्नीचा एक हात 
मोडला तर तू दुसरी पत्नी करणार काय? कुमारस्वामीला 
त्या स्वप्नाचा अर्थ उमगला. मग त्याने नव्या मूर्तीची स्थापना 
रहित करून पहिल्या मूर्तीचाच हात सोन्याच्या तारेने बांधला 
व तिची पूजा केली. या गावी एक शिवमंदिर असून, त्याला 
कोतिमार्जारिवर असे म्हणतात. [ देवीकोश ३] 


एक तिथिब्रत. भाद्रपद शुद्ध सप्तमीला हे 
सुकताभरणत्रत ब्रत॒ करतात. शिव व उमा या प्रस्तुत 
ब्रताच्या देवता होत. ब्रतविधी असा- व्रतसंकल्प करून शिवापुढ 
सात गाठींचा दोरक ठेवावा. नंतर शिवाची पूजा करावी. देवाचे 
आसन जरीचे, मोती व रत्ने लावलेले असावे. पूजेनंतर तो सात 
गाठींचा दोरा आपल्या मनगटात बांधावा. उद्यापनाच्या वे 
११०० मांडे व जिळव्प़रा यांचे वाण द्यावे. फळ- दीर्वायुषी न 
निरोगी पुत्रांची प्राप्ती. [ हि. व. ] 


म एक जेन ब्रत. याचे लघू, मध्यम व बृहत गते 
झक्तावठीव्रत कोन प्रकार आहेत. लघुव्रत नऊ वर्षांत जत 
होते. यात प्रत्येक वर्षात ९ याप्रमाणे ८१ उपवास करायचे अ 
तात. मध्यमत्रत ६२ दिवसांत पूर्ण करायचे असून, यात, 
उपवास आणि १३ पारणा असतात. बृहद्व्रताचा कालावधी ९ 
दिवसांचा असतो. यात २५ उपवास आणि ९ पारणा असतार्त 
फल-- मोक्षप्राप्ती. [ जे. व्र. वि. सं.; व्र. ति. नि. ] 


त एक काम्य व्रत. ज्या सप्तमीला हत्त किवी 
साक्तद्वारसप्तमी दुव्य नक्षत्र असेल, त्या दिवशी या व्रत 
प्रारंभ करतात. व्रतविधी असा- प्रथम रुईच्या काडीने डा 
घासून सूर्याला नमस्कार करावा. मग स्तान करूत होम करा 
नंतर अंगण झाडून ते गायीच्या शेणाने सारवावे. मग त्यावर 


र्त 
रक्‍तचंदनाने सोळा पाकळ्यांचे कमळ काढावे. त्यात पूव कडू 


प्रारंभ करून प्रत्येक पाकळीवर एकेका देवतेचे आवाहन करावे" 
नंतर त्याची पूजा करावी व उपवास करावा. कडू, गोड, खा__” 
आंबट इ. सहा रसांपैकी एकेक रस दोन दोन महिने सेवन करर 
एक वर्षेभर राहावे. मग तेराव्या महिन्यात उद्यापन 
कपिला गाय दान द्यावी. फल - मोक्षप्राप्ती. [ हि. ध-] 


खंड सातवा ४०९ भक्‍्तेश्वर 


व एक प्रसिद्ध पुण्यक्षेत्र. हे स्थान नेपाळमध्ये गंडकी 
सझावतनाथ नदीच्या उगमाजवळ आहे. याला शालग्रामक्षेत्र 
असेही म्हणतात. महाभारतात ( वन. ८४ ), तसेच विष्णू 
(२.१.२४), मत्स्य (१३.१३), वराह (१४४), इ. पुराणांतून 
या स्थानाचे उल्लेख आढळतात. इथे विष्णू पर्वेतरूपात आणि 
शिव लिंगरूपात आहे, अशी लोकांची श्रद्धा आहे. इथल्या 

लहान लहान शिलांनाही विष्णुस्वरूपच माततात. 

पुलह भाणि पुलस्त्य क्रषींचे आश्रम इथे होते. रावणद्वारा 
प्रकट झालेला बाणगंगेचा प्रवाह इथूनच वाहतो. त्याव्यतिरिक्त 
देविका, गंडकी आणि चक्रा या नद्यांचा त्रिवेणीसंगमही इथेच 
झालेला आहे. या संगमात जो स्तान करतो आणि देवपितरांचे 


. तर्पण करून क्िवपूजा करतो, त्याला पुनर्जन्म घ्यावा लागत 


नाही, असे वराह पुराणात म्हटले आहे. 

राजर्षी भरताची ही तपोभूमी होय. दुसर्‍या जन्मात जेव्हा 
भरत हरणाच्या रूपात जन्मला, तेव्हाही तो तपस्येसाठी इथेच 
आला होता. वराह पुराणानुसार गजेद्रमोक्षाचा प्रसंग इथेच 


घडला. याव्यातिरिक्‍त हरिहरप्रभ, हंसतीथ, यक्षतीथ, इ. 
अनेक तीर्थे इथे आहेत. [ हि. ध.; कल्याण-तीर्थांक; ने. क. ] 


९ मोक्षाचा पर्यायशब्द. मुक्‍तीची व्याख्या अशी - 
मुक्‍ती ,निखिलबन्वराहित्येन स्थिति: ' ₹ सवे प्रकारचे बंध 
गळून गेल्यावर मुमुक्षूला प्राप्त होणारी अवस्था म्हणजे मुक्‍ती 
होय. पाहा - मोक्ष. [ लक्षणसंग्रहः ] 


> (१) (इ.स.चे १६ वे व १७ वे शतक) एक 
सुक्‍तरवबर महाकवी. हा एकनाथमहाराजांच्या मुलीचा मुलगा 
होता. याच्या वडिलांचे नाव चिंतामणी व गोत्र अत्री होते. आईचे 
माहेरचे नाव गोदावरी असून, सासरचे नाव गंगाबाई होते. मुक्‍ते- 
इवराचा कुळदेव सोनारीचा भैरव असून, कुलस्वामिनी कोल्हा- 
पूरची महालक्ष्मी होती. मुक्‍तेश्‍वराच्या चरित्रात लीला-विश्‍्वंभर 
ही आणखी दोन नावे येतात. कित्येकांच्या मते मुक्‍तेश्‍वराच्या 
आईचे लाडके नाव लीला असून, तिच्या नवऱ्याचे टोपण नाव 
विश्वंभर होते. मुक्‍तेश्‍वराच्या सभापर्वात, 

* तो मुद्गल चितामणिसुत । लीला-विशवंभर जगविख्यात ' 
असा वरील दोन नावांचा निर्देश आहे. यावरून लीला-विरवंभर 
हे मुक्‍तेश्‍वराचे आईबाप, असा समज निर्माण झाला. पण श्री. 
अ. का. प्रियोळकर यांना प्रस्तुत ओवीचा लीला-विशवंभरानुगृहीत 
असा वेगळा पाठ आढळला आणि त्यावरून त्यांनी असा निष्कषे 
काढला, की लीला-विश्‍वंभर हे मुक्‍तेश्‍वराच्या गुरूचे नाव असून, 
हा लीला-विश्वंभर म्हणजे साक्षात दत्तात्रेय होय'. मुक्‍तेश्‍वराच्या 


कुळात दत्ताची उपासना होती. मुक्‍तेश्‍वराचे आजोबा एकनाथ- 
महाराज यांचे गुरू जनार्दन स्वामी दत्तोपासक होते. तिथून ही 
उपासना मुक्‍तेश्‍वरापर्यंत आली होती. म्हणून त्याने आपल्या 
ग्रंथात अनेक ठिकाणी लीला-विशवंभर या नावाने त्यांना नमन 
केले आहे. लीला-विशवंभर म्हणजे श्री दत्तात्रेय, असे त्याने 
एका ठिकाणी म्हटले आहे- 

3 नमोजी विश्‍वंभरू । तो देव दत्तात्रेय जगद्गुरू ॥। 

दत्तगुरूला लीला-विशवंभर हे नाव विख्यात दत्तोपासक दासो- 
पंत यानेही दिले आहे. त्याच्या एका पदाचे घ्र्व पद असे आहे- 
पुराण पुरुषेइवरा गुरुमूर्ती दातारा । लोलाविशवंभरा दत्तात्रेया ॥ 

असे अनेक प्रकारचे आधार देऊन लोला-विश्‍वंभर म्हणजे 
दत्तात्रेय असल्याचे सिद्ध करण्याचा प्रयत्न श्री. प्रियोळकर 
यांनी केला आहे. 

पण संतचरित्रकार श्री. आजगावकर यांता हे मत मान्य नाही. 
त्यांच्या मते लीला-विश्वंभर नावाचा एक सत्पुरुष मुक्‍तश्‍वरकाली 
महाराष्ट्रात होऊन गेला. या गोष्टीला त्यांनी दोन पुरावे दिले 
आहेत, ते असे- (१) बहुतेक जुन्या संतमालिकांत लीला- 
विदवंभराचा उल्लेख सापडतो व (२) लीला-विश्‍वंभराच्या 
नावावर काही कविताही उपलब्ध आहे. 

लीला-विशवंभर हे तत्कालीन सत्पुरुष मुक्‍तेश्‍वरांचे गुरू 
होते, असे श्री. कानोले यांनीही म्हटले आहे. 

मृक्‍तेश्‍वराचे घराणे मूळचे कर्नाटकातले होते. तिथूत ते कुरुंद- 
वाडजवळील तेरवाड या ठिकाणी आले. या घराण्याला मुक्‍्ते- 
इवरापासून चौथ्या पिढीत तेरवाड हें गाव कोल्हापूरच्या 
छत्रपतींकडून इनाम मिळाले होते. - 

मुक्तेश्वर हे त्याचे मूळ नाव नसून ते मुद्गल असे होते, असाही 
शोध आहे. ' मुद्गळ चिंतामणीसुत ' असे मुक्‍तेशवरानेही स्वत:- 
बद्दल म्हटले आहे. या मुद्गलाचे आराध्य देवत मुक्‍तेश्‍वर नामक 
होते. त्याच्याकडूनच त्याला ग्रंथकतृत्वाबद्दल प्रेरणा झाली व 
त्याने मुक्‍तेश्‍वर ही नाममुद्रा धारण करून आपली समग्र कविता 
रचली. तो याविषयी आदिपर्वाच्या आरंभी स्पष्ट लिहितो-- 

मुक्‍तेश्‍वर जो मी अवधूत । माझी मी नामे मुद्रांकित । 
कथा विस्तारी भारत । महाराष्ट्रपदबंधी ॥ 

हा मुक्‍तेश्‍वर कोणत्या ठिकाणचा देव होता, याविषयीही शोध 
घ्यायचा प्रयत्न झालेला आहे. मुक्‍तेश्‍वराची मंदिरे दक्षिणेत, 
उत्तरेत व पूर्वेलाही आढळतात. शिवकांचीत मुक्‍तेश्‍वराचे देवा- 
ल्य असून, तिथे रामदासस्वामींचा मठ होता, असे स. खं. 
आळतेकर लिहितात. तेव्हा कांचीच्या मुक्‍तेश्‍वराच्या आसपास 
जर या कुटुंबाचे किवा स्वतः कवीचे वास्तव्य झाले असेल, तर 
या देवतेची भक्‍ती जडून त्याचा तो उपासक होणे संभवनीय 


ही... 


आहे, असे श्री. प्रियोळकरांनी म्हटले आहे. मूळ महाभारतात 
नसलेले द्रविड देशासंवंधीचे काही उल्लेख त्याच्या वाऊमयात 
आढळतात. त्यांवरूनही कवीच्या तिकडील वास्तव्याला पुष्टी 
मिळू शकते. डॉ.पंडित आवळीकर यांनी मुक्‍तेशवर देव हा कवीचा 
आराध्य देव असल्याची प्रियोळकरांची कल्पना मान्य केली 
आहे; पण हा पुक्‍तेश्‍वर धारवाड जिल्ह्यातील चौडदानपूर या 
गावचा मुक्‍तेश्‍वर असावा, अशी वेगळी पुस्ती जोडली आहे. आव- 
ळीकरांच्या मते कर्नाटकातले डंबळ हे मुक्‍तेदवराच्या घराण्याचे 
वास्तव्यस्थान होते. ते म्हणतात-- 

* डंबळ येथून मुक्‍तेश्‍वर तेरवाडास आला, याचे एक कारण 
असे कौ, कर्नाटकावर त्या वेळी विजाप्रचा अंमल होता. मराठी 
राज्याची पहाट दिसू लागल्यावर मराठीचा हा महाकवी स्वातंत्र्य- 
सूर्याला अर्घ्य द्यावयास तिकडे गेला नसता तरच नवल. ' 

मुक्‍तेश्‍वर अभिजात रसिक होता. त्याला उत्तम शिक्षणाचाही 
संस्कार झाला होता. त्याने संस्कृत काव्यनाटके अभ्यासली होती 
व षट्शास्त्रांचेही अध्ययन केले होते. ज्ञानेश्‍वर, एकनाथ इत्यादी 
संतांच्या ग्रंथांचा तर त्याने चांगलाच अभ्यास केला होता. शिवाय 
महाभारताच्या काही प्राकृत टीकाही त्याने पाहिल्या असाव्या, 
असे वाटते. श्री. वि. का. राजवाडे म्हणतात-- 

“ मुक्‍्तेवराने सर्वे हिंदुस्थानभर प्रवास केला होता, सुप्र- 
सिद्ध पुरुषांच्या भेटी घेतल्या होत्या व निरनिराळ्या प्रकारचे 
लोक व त्यांच्या चालीरीती यांची माहिती करून घेतली होती. 
त्याच्या ग्रंथांत इंग्रज, पोर्तृगीज, बर्बर वगेरे परदेशस्थ लोकांचे जे 
वणेन आले आहे हे त्याच्या वरील प्रवासाचेच फळ होय. ” 

ग्रंथकतृंत्व - महाभारताची आदी, सभा, वन, विराट आणि 
सोप्तिक ही ५ पर्वे; रामायण, गरुडगवेपरिहार, हरिृचंद्राख्यान, 
भगवद्गीता, मूखंलक्षणे, गजेंद्रमोक्ष, शतमुखरावणवधाख्यान, 
शुक-रंभासंवाद, विदवामित्रभोजन, दुर्योधनशल्यपरिस्फोट, 
अर्जुनकामपूर्ती, एकनाथचरित्र; तसेच काही पदे, आरत्या, भू- 
पाळ्या एवढी मुक्‍तेश्‍वराची कविता उपलब्ध आहे. त्याची एकूण 
कविता १७,१५० इतकी भरते. हरिवंशासहित संपूर्ण महाभारत 
रचण्याचा त्याचा उद्देश होता व हे सर्व काये त्याने पार पाडले 
होते, असे श्री. आजगावकर म्हणतात. पण त्याची फक्त पाचच 
पव उपलब्ध असल्याने, तेवढीच त्याची महाभारतरचना मानली 
पाहिजे, असे काहींचे मत आहे. 
ने रामा रामायण हे नाटकरामायण किवा संक्षेपरामा- 

एमायण या नावाने प्रसिद्ध असून, त्याचे 
उत्कृष्ट काव्य पत है जुन्या व नोज्यतिळे एक 
ल. मुक्‍तरवरी शेलीचे सर्वे गुणविशेष 


४१० भारतीय संस्कृतिकोद 


या काव्यात प्रतीतीला येतात. अलिकडेच त्याच्या एका, आजवर 

अज्ञात असलेल्या ग्रंथाचा शोध लागला असून, उत्तरकांड रामायण 

हे त्याचे नाव आहे. मराठवाड्यातील संशोधक श्री. वि. अ. 

कानोले यांना या ग्रंथाची हस्तलिखित प्रत मिळाली आहे. 
महाभारत हा मुक्‍तेश्वराच्या परिणत प्रज्ञेचा विलास होय. 

त्याविषयी प्रा. द. सौ. पंगू म्हणतात -- ै 
“ या ग्रंथात मुक्‍तेशवराच्या अंगच्या रसिकतेस व स्वतंत्र 

प्रतिभेंस विहार करण्यास पूर्ण मुभा मिळाली असून, व्याही 

वाणीही प्रसन्न, सहज व ओघवती बनली आहे. मूळ महाभारता- 

तील व्यक्‍्तिवर्णनांना आपल्या कल्पनेचा नवीन उजाळा देऊन 

व त्यातील निरनिराळे प्रसंग नवरसरंजित करून मुक्‍तेद्वराने € 

आपल्या श्रोत्यांपुढे अश्या तऱ्हेने मांडळे आहेत, की आज उपलब्ध 

असलेल्या आदी, सभा वन, विराट व सौप्तिक या त्यांच्या 

महाभारताच्या पर्वांनी महाराष्ट्रकविमालिकेत त्याचे नात 

अजरामर होऊन, इतर पर्वांबद्दल रसिकांना चुटपुट लागावी. न 
सर्वच रस तो सिद्धहस्ताने खेळवतो. पण त्यांतल्या त्य़ात नि 

राज शृंगार हा त्याला सर्वांत प्रिय आहे. आदिपर्वातील दुष्यत* 

शकुंतर्ता व ययाती या आल्यानांत त्याने शृंगाररसाचे पाट वार्ह' 

वले आहेत. आपल्या रसिक वत्तीमळे आणि विलक्षण कल्पना, 

शक्तीमुळे महाभारताचा अनुवाद करताना अनेक्र ठिकाणी त्या 

व्यासांची संगती सोडली आहे. क्वचित त्याची गुंगारवृत्ती को 

खल बनून अइलील अश्ञा पंक्‍तीही प्रसवली आहे. ययाती श॑ 

ष्ठेच्या महालात आला असता शाभिष्ठेने त्याचे जे स्वागत 

त्या प्रसंगाच्या वर्णनात त्याने जो ज्ञंगाररस आळवला क्क 

त्यांतल्या काही ओव्य़ा अश्या-- 

वाजो वारण पदातो रथ । ठायी ठायी उतरले वनात । 

ययाति पातला त्वरित । शमिष्ठेच्या मंदिरा ॥। 

तीते जाहला बहु आनंद । नमिले नृपतीचे पादार्रावद । 

सहुस्न दासोंचे वृंद । नमस्कारी नुपातें ॥। 

उदक ठेविलें दासीजनों । शभिळेने स्वहस्ते करोनि । 

नपतीस अम्प्रंग घालोनी । क्षीरोदक नेसविला ।। 

षडस अन्ने निपजवून । दिघले रायासी भोजन । 

दिव्य मंचको आरक्त सुमन । वरी निजवी नरेंद्रा ॥ 

वेळा कपुर सुगंधयुक्ता । तांबुल अर्पी घरित्रीनाथा । 

मग संतोषोनी अवलोकिता । राजा वदन तियेचे ॥ 

जेसी सुबर्णचंपककळी । को ओतली सन्सथपुतळी । 

अत्यंत तारुण्यभरे लवली । परी विनत सुकुमार ॥। 

विराजे राजवदन चंद्रिका। भाळी रेखिला कस्तुरी टिका । 

आकणेपर्यंत कज्जलरेखा । नयन तेणे शोभती ॥ 

दृढ बिल्व पीनस्तन । वरी मुक्‍तजाळी विराजमान । 


खंड सातवा ११ मुक्‍तेश्‍वर 


हृदयी पदक देदीप्यमान । तेज फांके हृदयान्जी ॥ 
करिज्ञावकजञुंडादंड । तेसे सरळ भूजदंड । 
कंकणे रुणझुणती प्रचंड । मदनाते चेतवावया ॥। 
हरिकटीवरी शोभे घटी । उभो राहे सन्मुख गोरटी । 
नूपासी व्यंकट दृष्टी । लक्षीतसे वेल्हाळी ।॥। 

शकुंतला आपला मुलगा भरत याच्यासह हस्तिनायुरात गेली 
असता, दुष्यंताने तिचा अव्हेर केला. त्या प्रसंगी या मानिनीला 
जो क्रोध आला, तो त्याने पुढीलप्रमाणे व्यक्‍त केला आहे- 
ऐसें बोलता मेदिनीपाळा । क्रोधे संतप्त शकुंतला । 
जेवीं प्रळयाग्तीच्या ज्वाळा । स्प घावती गगनातें ॥ 
आरकक्‍तता लेवुनि नयनें । अंजन क्षाळिले अभ्रुजीवने । 
अधर स्फुरति जेवि पवनें । पद्मपत्रे थरकती ॥। 
म्हणे धन्य गा पुरुषोत्तमा ] । उत्तम ऐसेंचि रक्षिती नेमा । 
कर्मसाक्षी अंतरात्मा । तृप्त जाला या वचनों!! । 
ईइवरु आणि जोडिले पुण्य । स्मरोनि- बोले यथार्थ वचन । 
भाझी साक्षी तुझेंचि मन । तुझे अंतरी देताहे !1 
सर्षपप्राय पराचे दोष । पवंतप्राय करी अधम पुरुष । 
आपुली दुष्कमें अज्षेष । मेरुतुल्य गणीना ॥। 
नररासिहा ! सोडोनि कपट । मांडिये बेसवीं कुमारश्रेष्ठ । 
सत्य स्वघर्म करी प्रगट । वडिलवृद्धा देखतां ॥। 
सत्यापरता नाहों धने । सत्य तेंचि परन्नह्म । 
सत्यापाशी पुरुषोत्तम । सर्वे काळ तिष्ठत ।। 
असत्य तेंचि पे पातक । असत्य तोचि महानरक । 
असत्याचेनी संगे दुःख । अनंत जन्मो भोगती ।॥! 

वीर रसाच्या वर्णनातही मुक्‍तेश्‍वराची प्रतिभा कमी पडत 
नाही. भीम आणि जरासंध यांचे जे घनघोर दंदयुद्ध झाले, त्याचे 
परिणामकारक वणंत मुक्‍तेशवराने पुढीलप्रमाणे केले आहे - 
दोघे पिटिती पाणितळें । जानुमुळें बाहुमुळें । 
मही तारितां पादतळे । हलमोळे थरकती ॥ 
किरीट काढोनि हस्तकीं । केश आवळिले सस्तको । 
चंड गर्जेता करिती मुखीं । काळ कापे चळचळां ॥ 
घांवोनि भौमाची वोरगुंठी । सागधे कवळोनियां मुष्टी । 
दक्षिणहस्त सूदला कंठी । काळपाझासारिखा ॥ 
भौमें मैखाकार दृष्टी । हृदयों वोपिली वजामुष्टी । 
सोडवूनि सगरमिठी । झिझाडोनि लोटिला ।॥। 
तेणें कोपर दोनी मुष्टी । चारी आघात वोपिले पृष्टों । 
मागध शोभोनि उफराटी । हुमणी (बुको) हाणी मस्तकीं । 
करप्रहार लत्ताप्रहार । मुष्टिप्रहार सस्तक प्रहार । 
मोजोनि मारिती ज्ञतसहस्र । ' उपषणें घे घे ' म्हणोनी ।। 
मस्तकॉ वाहती करुनी मोट । भूमी टाकिती जेसा घट । 


तळीं पाषाण होतो पिष्ट । आंगलोटें दोघांच्या ।। 
बाहु गदा बाहु मुसळें । बाहु सुद्गल कर त्रिशूळे 1 
एकमेकांचो ममंस्यळें । पाहोनियां मारिती ॥। 
सर्पाऐंसे फुस्कारिती । सिह ऐसे हुंगारती । 
वृषभाऐसे फुंफाटती। उफाळती इसाळें ।। 
मृष्टि घानांचिया ध्वनी । थरथराठे थरके धरणो । 
वोयरोनि पाताळफणी । भागे पाहे पळावया ॥ 

मानवी जीवनात दैवाला प्राधान्य द्यावे, का उद्योगाला 
म्हणजेच पुरुषप्रयत्नाला द्यावे, या विकल्पात मुक्‍तेश्‍वर हा पुरुष- 
प्रयत्नाला श्रेष्ठत्व देतो. याविषयी त्याच्या काही ओव्या अशा- 
ईइवर निष्ठ्र कौं कृपाळू । काय करील केव्हां काळू । 
याचा निश्चय विवेककुडळू । करू नेणे सर्वथा ।। 
न कळे विष्गुमायेचा महिमा । जे विचार हिरोनी पाडी श्परमा। 
म्हणोनि नळा आणि रामा । अपाय घडला जाणतां ॥ 
पुण्यमार्गी खेळतां निशिल । दुःखें प्राप्त होती प्रबळ । 
पाप करितां क्षेमकुशल । दिसे ये काळी वाटतें 11 
पाप करितां पाविजे दुःख । सुकृते भोगिजे अक्षयी सुख । 
ऐसें बोलती मन्वादिक । वेदवाक्य प्रसाण ।॥। 
न कळें पापपुण्याचें रूप । पापी पुनः पुनः करी पाप । 
पाप करितांहि अमूप । पुण्यफळे भोगिती ॥ 
अधर्मेचि घमे एकातें । विहित ते अविहित सर्वात । 
दिसे सर्वत्र बहुतांते । समाधान सारिखं ॥ 
या कामीं कांहीं नेणवें मनें । ईश्‍वराचे ईश्वर जाणें । 
ऐशा वेदवाक्या प्रमाणें । पुरुष जाणते वर्तती ॥ 
विचारें पाहतां न मिळे साक्षी । म्हणोनि सिळिजे प्रारब्धपक्षी । 
जेसा समुद्रो ग्रमोनी पक्षी । नोकास्तंभो आरुढे ॥ 
विवेकबुद्धीने जितुके टळे । तितुके टाळिजे विवेककुशल । 
यालागी माझीं हीं प्रांजळें । वचनें हृदयी घरावों ।। 
पुढे वोढवूनि प्रारब्धा । जो टाको प्रयत्न घंदा । 
तो पुरुष बुद्धिमंदा- । माजी गणिती जाणते ॥ 

मुक्‍्तेश्‍वराचे भाषासौंदय व वर्णनशेली इतकी मनोहर आहे, 
की जगातील महाकवींत त्याची गणना करावी. महाराष्ट्रकवि- 
मंडळात मुक्‍तेश्‍वर हा प्रतिकालिदास आहे. प्रसाद व प्रतिभा हे 
दोन्ही श्रेष्ठ गुण त्याच्या ठिकाणी आहेत. त्याच्या कवितेत रूप- 
कांची गर्दी असते व त्याची रूपकेही सर्वांगपरिपूण असतात. 
त्याची भाषा विलक्षण अर्थवाहक आहे. मराठीचा अस्सलपणा 
त्याच्या लेखनदीलीत आढळतो. त्याची सृष्टिवणनेही बहारदार 
असतात. श्री. पांगारकर म्हणतात-ऱ्याचे आणखी एक वेशिष्ट्य 
म्हणजे त्याची एकराष्ट्रीय भावना. महाराष्ट्र देश, मराठी भाषा 
व मराठी बाणा याविषयी त्याच्या काव्यात गौरवोद्गार दिसून 


मुक्‍तेइवर॑ 


येतात. असा सर्वांगसंदर कवीरवर मराठी वाडमयात एक 
मक्‍तेश्‍वरच आहे. [प्रा. म. सं. क. १; म. वा. इ. २; मुक्‍्ते- 
इवरकृत महाभारत - श्री. अ. का. प्रियोळकर; मु. म. भा. 
विराटपर्वे-द. सि. पंगु; प्रा. म. क. पं. ] 

(२) एक कवी. हा २०० वर्षांपूर्वी महाराष्ट्रात होऊन गेला. 
त्याचे समग्र नाव मुक्‍तेश्‍वर नागनाथ क्षीरसागर असे होते. याने 
बहुतेक देवतांच्या व सत्पुरुषांच्या आरत्या रचल्या आहेत. 


शरीराचा एक प्रमुख अवयव. धामिक दृष्ट्यादी मुखाला 
सुख बरेच महत्त्व आहे. माणसे देवाची प्राथंना किवा 
स्तुती मुखानेच करतात. मुख हे कायेच्या नवद्वारांपैकी एक 
मानलेले आहे. विराट पुरुषाच्या मुखापासून ब्राह्मणाचा जन्म 
झाला, असे क्रग्वेदात सांगितले आहे. 

कामक्शास्त्रात मुखचृंवनाला फार महत्त्व आहे. 

मुखाचा आणि प्राणांचा घनिष्ठ संबंध आहे. मृत्यूच्या वेळी 
भ्राण माणसाच्या मुखातूनच वाहेर पडतो, अशी अनेक लोकांची 
समजूत आहे. मतुष्य झोपेत असताना प्राण एखाद्या वेळी 
त्याच्या मुखातुन वाहेर पडतो आणि त्याला जर परत यायला 
काही अडथळा निर्माण झाला, तर माणसाचा मृत्यू ओढवतो, 
असेही काही लोक मानतात. जांभई देताना काही लोक चुटकी 
वाजवतात. त्यामुळे तोंडात आलेला प्राण परत आत जातो, 
अशीही काही लोकांची कल्पना आहे. मनुष्य मरण पावला, 
की त्याचा आत्मा भूत होऊन मयताच्या शरीरात परत शरू 
नये, म्हणून त्याचे तोंड व नाकपुड्या बंद करण्याची चाल 
अनेक लोकांत आहे. 

नाक, कान, डोळे, मालप्रदेश, तोंड व हनुवटी या सर्वांना 
मिळून मुखमंडल़ म्हणतात. [ एन्सा. रि. ए. ] 


मुखवटा मस्तकाच्या पुढील अर्ध्या भागाची म्हणजे कान, 
यु नाक, तोंड, डोळे, इ अवयवांनी युक्‍त अशा दक्षनी 
भागाची प्रतिकृती म्हणजे मुखवटा होय. मुखवटा तयार करून 
ता स्वत:च्या चेहऱ्यावर वसवण्याची प्रथा जगातील सर्व देशांत 
व मानवी संस्कृतीच्या सर्व अवस्थांत आढळते. मूखवट्याचे 
अनक प्रकार व उपयोग होते. केवळ गंमत म्हणून दुसऱ्या 
एखाद्या व्यक्तीचे रूप घेणे, स्वत:चे रूप लपवण्यासाठी दुसर्‍याचे 
*्प धणे, आपत्तीपासून संरक्षण करण्यासाठी दुसऱ्याचे रूप घेणे, 
इ. अनेक हेतु मुखवटे वापरण्यामागे असतात. दुसर्‍या व्यक्‍तीचे 
नदा क खऱ्या, काल्पनिक किवा दैवी व्यक्तीचे 
मागात हि ह लामिक विधीमधे बळी दिलेल्या प्राण्याचे 

तर त्या प्राण्याची शक्‍ती किवा 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


त्याचे गुण प्राप्त होतात, अशी समजूत होती. त्यासाठीही 
मुखवटा धारण केला जाई. पण मुखवटा धारण करण्याचा हेतू 


महाराष्ट्रातील व कर्नाटकातील पितळी मृखवटे 


कोणताही असला, तरी मुळात त्याचा उगम नक्कल करण्याच्या 
छंदातून झाला असला पाहिजे, असे विद्वानांचे मत आहे. 

देवदेवतांचेही मुखवटे असतात. ते कापडाचे, पितळेचे किंवा 
काही वेळा तांदुळाच्या पिठाच्या उकडीचेही असतात. खंडोबाचे 
मुखवटे कापडाचे असतात. भाद्रपदातील गोरीचे' मुखवटे कधी 
पितळेचे असतात. आश्‍विन शुद्ध अष्टमीला महाराष्ट्रात जॅ 
महालक्ष्मी पुजतात, तिचा मुखवटा तांदुळाच्या पिठाची उ ग 
करून बनविण्याची पद्धत आहे. दक्षावतारी खेळात व भार्रत 
तल्या अनेक आदिवासी लोकांत देवादिकांचे मुखवटे वापरण्याचं 
प्राचीन प्रथा आहे. [ एन्सा. रि. ए. ] 


एक काम्य' ब्रत. ब्रतावधी एक वर्षे. तांबूल ०). 
सुखव्रत बज्य करणे हा या व्रताचा प्रमुख विधी होय. आ 
अखेरीस उद्यापनाच्या वेळी एक गाय दान देतात. फळ “य. 
धिपत्याची प्राप्ती. [ हि. ध. ] 


ग क आदिवासी जात. या लोकांची वस्ती यतीत 2 
झग आराकान भागात आहे. मुग आणि कुकी हे ए 
वंशातील लोक असावे, असे वंशशास्त्रज्ञांचे मत आहे. व्ही 
कुको यांच्या भाषेतही बरेच साम्य आहे. त्यावरूनही है 
बरोबर वाटते. मुगांची उत्पत्तिकथा अशी - नन 

एका मूळ कुको पुरुषाला दोन बायका होत्या. या ही 
बायकांपासून त्याला दोन मुले झाली. त्यांतील ज्येष्ठ स्त्रीच 
झुळापासून मुगांचा वंश सुरू झाला. 


खंड सातवा ४१३ म्‌ग्गू 


यांच्यांत झमेया आणि झुमेया मुग या नावाच्या दोन प्रमुख 
टोळ्या आहेत. यांना ज्ञूमेया हे नाव मिळण्याचे कारण असे की 
त्यांच्या भाषेत झम हा शब्द जाळणे या अर्थी आहे. हे लोक जंगले 
तोडन ती जाळतात आणि मग त्या जागवर शेती करतात 

मग लोक चिनी लोकांसारखे दिसतात. त्यांच्या गालाची 
हाडे वर आलेली, चेहरा रुंद, नाक वसके आणि डोळे तिरकस 


मुग पुरुष 


असतात. हे शरीराने बळकट पण बुटके असतात. त्यांचे केस 
काळे पण तकतकित असतात. स्त्रिया आणि पुरुषही केस 
राखतात. स्त्रिया केस मागे वळवून त्यांची गाठ मारतात 
आणि पुरुष त्यांवर मलमलीचा रुमाल बांधतात. मुग पुरुषांचे 
कान टोचलेले असून, त्यांतील एका छिद्रामध्ये ते ओढलेली 
विडी ठेवतात. हे कणंभूषणेही घालतात 

स्त्रिया छातीभोवती एक घट्ट वस्त्र बांधून, ते गुडघ्यापयंत 
सोडतात. अविवाहित मुली जाकीट घालतात. जिच्या अंगात 
जाकीट आहे, ती स्त्री अविवाहित असे समजायचे. पुरुष कमरे- 
भोवती लंगी गुंडाळतात आणि खांद्यावरून एक वस्त्र सोडतात 

मगांची घरे जमिनीपासून बरीच वर असून, ती बांबूची 
बनवलेली असतात. एखाद्याने घर बांधायला सुरवात केली, तर 
त्याला इतर लोक मदत करतात. घराच्या खालच्या बाजूला 
असलेल्या जागेत ड्करे व कोंबडी ठेवण्यात येतात. 


भात व मासे हे यांचे प्रमख अन्न असले, तरी हे वहुतेक सव 
प्राण्यांचे मांस खातात. 

मुग पुरुष आणि स्त्री दोघेही धूम्रपान करतात आणि पान 
खातात. यांच्यांत घोटुलाची (सामायिक शयनगृर) पद्धत 
आहे. सर्वे अविवाहित तरुण घोटुलात झोपतात. यांच्या प्रत्येक 
खेड्यात पांथस्थांसाठी एक स्वतंत्र निवासस्थान असते. तिथे 
त्यांची सर्वे प्रकारची व्यवस्था केली जाते. 

हे लोक स्वभावाने आळशी असले, तरी त्यांना शिकारीचा 
मोठा नाद आहे. हाच यांचा प्रमुख व्यायाम होय. किलोम हा 
त्यांचा आवडता खेळ आहे. यांच्यांत सुशिक्षितांचे प्रमाण खूप 
आहे. हे लोक वौद्धधर्मी आहेत. [ इं. स्ट. पा. प्रे, एप्रिल १९६० ] 


आंध्य प्रदेशात रांगोळीला मुग्गू असे म्हणतात. मुग्गूचे 
सुग्गू अनेकवचन मृग्णुळू असे होते. त्यामुळे मुग्गुलू हा 
शब्दही अनेक ठिकाणी प्रचारात आहे. आपल्याकडच्याप्रमाणे 
रांगोळीच्या भकटीने मुग्गू काढीत नाहीत, तर तांदुळाच्या 
पिठाच्या द्रवाने काढतात. त्यासाठी तांदूळ पाच-सहा तास भिजत 
घालतात. नंतर ते अगदी वारीक वाटून त्यात जरुरीनुसार पाणी 
घालन त्याचा द्रव तयार करतात. मग त्यात कापडाची एक 
विधी बडवतात. ती मग पाच बोटांत धरून हलकेच दाबली 
की, त्यातून द्रवाचे थेंब खाली पडतात. अशा रीतीने प्रथम ठिपके 
काढन घेतात आणि त्या ठिपक्यांभोवती रेषा काढून मृग्गूच्या 
आकुत्या तयार करतात काही वेळा स्त्रिया उजव्या हाताच्या 
तळव्यावर द्रव घेतात. चार बोटांच्या फटींतून हा द्रव गळू 
लागतो. त्याच वेळी स्त्रिया कुशलतेने झपाझप हात हालवीत 
पुढे जातात आणि त्यांतून सुंदर वेलबुटट्या तयार होतात 
मग्गच्या आकृत्यांत सरळ रेषा व टोके बहुधा नसतात. वक्र 
रेषा, तिच्या गाठी व रेषेतच केलेली कोशल्यपर्णे गंतवणक, 
यांमळे या आकृत्या नयनमनोहर होतात. मुग्गूच्या आकृतीत 
ठिपके असतात. पण आपल्याप्रमाणे त्या आकृत्या ठिपके जोडून 
तयार करीत नाहीत, तर ठिपक्यांभोवती रेषा फिरवून तयार 
करतात. या रेषांत स्थिरता नसून गतिमानता असते. म्हणून 
पाहाणाऱ्याची नजर त्यांवरून भिरीभिरी फिरत राहते. सफाई- 
दार आणि एकसारख्या व सुवक रेषा काढण्यासाठी चांगलेच 
कौशल्य लागते. काही आकृत्यांत एकाच रेषेची अनेक वेटोळी 
असतात; तर काहींत तीन-चार समांतर रेषांच्या आकर्षेक वेल- 
बृट्ट्याही असतात 
देवासमोर, दारात, भितीजवळ चारही कडांनी जमिनीवर व 
भितीवरही मुग्गू काढण्याची पद्धत आहे. काही वेळा काड्यांनी 
या आळुत्या काढतात आणि कधीकधी त्यासाठी चुन्याची व कावेची 


म्‌ग्ग 


पूडही वापरतात. आंध्या प्रदेशात देवासमोर रोज शंख, चक्र व 
श्री हे अक्षर काढण्याची पद्धत आहे. 


मृग्गूच्या दोन आकृती 


सात विशिष्ट आक्रृत्या ठरलेल्या आहेत. विशेष प्रसंग, सणवार, 
उत्सव या वेळी मृग्यू काढतात. पण दिवाळी व संक्रांत या 


सणांच्या दिवसांत मुग्गुळूची विशेष सजावट करतात. [ श्री. अ. 
दि. कोकड -केसरी, ऑक्टोबर १९६३] 


पा पो नायिकाभेद. * अडकुरितयोवना मुग्धा '<जिच्या 
2. अंगी यौवनाचा उदय झाला आहे, अशी युवती म्हणजे 
रुग्धा होय, अशी भानुदत्ताने रतिमंजिरीत तिची व्याख्या दिली 
आहे. स्वीया आणि परकीया असे नायिकेचे दोन भेद आहेत. 
स्वीया नायिकेचेही पुन्हा मुग्धा, मध्या व प्रगल्भा असे तीन भेद 
होतात. मुग्धा ही ज्ञातयौवना व अज्ञातयौवना अशी द्विविध मान- 
लेल ठी आहे. लज्जाभयपराधीनरती म्हणजे लाज आणि भय यां- 
मुळ रतिक्रीडेची इच्छा न करणारी नवोढा म्हणजे ज्ञातयोवना. 
रुख्या नायिकेचे अमरुशतकातील उदाहरण असे- 

अलसवलित: प्रमादरद्रिमुहुमुकुलोकृते: 

त भमुलेलंज्जालोलनिमेषपराडमल. । 

हृदयनिहितं भावाकूतं वमद्भिरिवेक्षणे: 

कथय सुकृती कोष्यं मुग्धे त्वयाद्य विलोक्यते ॥। 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


*ढतीशी उ. भारतातील एक तीर्थस्थान. हे ठिकाण 
झुचकुद्ताथ राजस्थानात धोलपूरपासून तीन मैलांवर आहे 
इथे एक पर्वत आहे, त्याला गंघमादन असे म्हणतात. या 
पर्वेतामध्ये मुचकुंदगंफा आहे. मुचकुंदाने देवांच्याकडून वर प्राप्त 
केल्यावर तो या गुहेमध्ये झोपी गेला होता. दरम्यानच्या काळात 
काल्यवनाने मथुरेवर स्वारी केली असता, श्रीकृष्ण लक. 
उडून शस्त्रहीन अवस्थेत पळाला व या गुहेत आला. तिथे त्यान 
आपल्या अंगावरचा शेला निद्रिस्त मुचकुंदाच्या अंगावर घातला" 
काल्यवनही त्याचा पाठलाग करीत गुहेत पोचला. त्याला वाट १ 
की श्रीकृष्णच शेला पांघरून झोपला आहे. म्हणून त्यान क, 
छाथ मारून जागे केले. मुचकुंदाची दृष्टी कालयवनावर दे. 
ताच तो जळून गेला. नंतर श्रीकृष्णाने मुचकुंदाला दशन तिथि 
दर्शनानंतर तो बदरिकाश्रमी तपदचर्येला निवून गेला. 
काही दिवस तप केल्यावर तो विष्णुपदाला गेला. वकक 

तपाला जाण्यापूर्वी मुचकुंदाने गुंफेच्या बाहेर यज्ञ केला ही म 
असे म्हणतात. इथले सरोवर या यज्ञस्थानीच निर्माण १. 
आहे, अशी लोकांची श्रद्धा आहे. या सरोवरालाच पुव र 
असे म्हणतात. याला पक्के घाट बांधलेळे असून, त्याच्या हीर ड्थै 
अनेक मंदिरे आहेत. क््षिपंचमी व देवषष्ठी या तिथींवर 
मोठी यात्रा भरते. काही लोक इथे येऊन मुलांचे जावळ 
तात. [ कल्याण-तौर्थांक; प्रा. च. को. ] 

1” 
मुट्टयालम्म तातील एक ग्रामदेवता. ही सात नि 
झ पकी एक असल्याचे समजतात. या ह्यांची 
ठाणी प्रावान्याने आंध प्रदेशात आढळतात. तिथे हिला मी 
देवता असे मानतात. या देवतेची मूर्ती नसते. पण जेव्हा न पूजी 
रोगराई उद्‌भवते, तेव्हा हिची मातीची मूर्ती बनवून तिच ह्व्यी 
करतात. पाऊस पडावा म्हणूनही हिची पुजा करतात. “त्र 
बरोबर आणखी तीन देवता असतात. पण त्यांची नावे, स्व 5 
गुणदोय यांपैकी काहीही सांगता येत नाही. [ व्हि. गॉ. सा” 


कवा दि 
मुडिया "त्य प्रदेशाच्या वस्तर जिल्ह्यातील एक आ श्या 
जमात. मुर मूळ या शब्दावरून इथल्या जगदलपूर 
लोकांना हे नाव मिळाले असावे. मुडिया लोकांचे ज 


खंड सातवा 1.33 मुडिया 


मुडिया किवा राज मृडिया आणि झोरिया मुडिया असे भेद 
आहेत. मुडिया लोक गोंडी भाषेची एक बोली बोलतात. वर्‍याच 
मुडियांना हळबी व मोडकीतोडको हिदी भाषा समजते. 
वेषभषा - मुडिया पुरुष कमरेभोवती एक असंद वस्त्र गुंडा- 
ळतात व डोक्याला पागोटे बांधतात. पागोट्यावर ते कवड्यांच्या 
माळा गुंडाळतात. तसेच काही वेळा ते पागोट्यात फण्या, पानांच्या 
पिपाण्या व तंबाखूच्या लाकडी डब्या अडकवतात. विज्ेष प्रसंगी 
ते केसांत फुले, पिसे किंवा लाल लोकरीचे गोंडे खोचतात. ते 
हातांत व दंडांत कडी आणि गळ्यांत रंगीबेरंगी काचमण्यांच्या 


मुडिया तरुण-तरुणी 


अनेक माळा घालतात. बाहेर जाताना ते अंगात कुडते घालतात. 
त्यांच्या स्त्रिया साधारण गुडघ्यापर्यंत पोचणारे एक कटिवस्त्र 
नेसतात व त्याचा पदर खांद्यावर टाकतात. त्या अंगात चोळी 
किवा पोलके घालीत नाहीत. त्यामुळे त्यांचे वक्ष:स्थळ बहुधा 
उघडेच राहते. त्या मस्तकाभोवती ताडाच्या पानांच्या वेण्या 
किंवा मण्यांच्या माळा गुंडाळतात. केस विचरून त्या अंबाडा 
घालतात व केसांत फुले, फण्या आणि नक्षीदार हेअरपिना 
अडकवतात. त्या कातांत कर्णफुले, गळ्यांत मण्यांच्या अनेक 
माळा व धातूच्या सऱ्या आणि हातांत पितळेच्या बांगड्या व 
बोटांत अंगठ्या, इ. दागिने घालतात. 

मुडिया लोकांत नाग, कच्छिम (कासव), बकरा, वाघ व 


मासा असे मुख्य वंश असुन, त्यांत अनेक कुळ्यांचा समावेश 
होतो. एकाच वंद्यातील कुळांत परस्पर लग्नसंबंध होत नाही. 
नाग वंशातील लोक नागांना, कच्छिम वंशातील लोक कासवांना, 
याप्रमाणेच इतर वंशांतील लोक आपल्या वंशाचे नाव असलेल्या 
प्राण्यांना मारीत नाहीत. 

मुडियांचे गाव स्वच्छ असते, त्यांच्या झोपड्या विखुरलेल्या 
असतात. गावाच्या एका वाजूला घोटुल असते. त्यांच्या घरा- 
भोवती थोडी बाग असते आणि तिच्या भोवती कुंपण असते. 
घरे लाकडाची किवा वांबूची असून, त्यावर माती थापलेली 
असते. घराचे छप्पर कोलारू असते. घराला पुढे पडवी असते. 
आतल्या खोलीत पितरांसाठी एक मडके असते. घरात अनेक 
तर्‍हेच्या बांबूच्या टोपल्या, करंड्या पत्रावळींचे गठ्ठे, भांडी, 
मासे पकडण्यासाठी लागणारे पिजरे, ढोल, बासर्‍्या, धनुष्यवाण, 
इ. सामान असते. घराजवळच गुरांसाठी गोठा, डुकरांसाठी 
आडोसा व कोंबड्यांसाठी खुराडे असते. 

उद्योगधंदे - शेती हा या लोकांचा मुख्य व्यवसाय आहे. 
बाजरी, ज्वारी, तांहूळ, डाळी, इ. पिके ते काढतात. नांगरणी, 
पेरणी, कापणी, इ. प्रसंगीं तें उत्सव करतात. नवीन धान्ये 
खाण्याचे सणही ते साजरे करतात. घराभोवतीच्या परसात ते 
भाजीपाला पिकवतात व फळझाडे लावतात. काही खड्यांत 
घोटुलाला कसण्यासाठी वेगळी जमीन दिलेली असते. याशिवाय 
मध गोळा करणे, तेल गाळणे, शिकार करणे, इ. उद्योगही ते 
करतात. मोहाचे मद्य पिणे हे जितके उल्हासप्रद असते, तित- 
काच तो कतंव्याचाही भाग असतो. कारण प्रत्येक सणाच्या, 
उत्सवाच्या व बारसे, लग्न, मृत्यू, इ. प्रसंगीं देवतांना मोहाची 
दारू अपेण करावीच लागते. पण तांदुळाची दारू आणि साबु- 
दाण्याच्या झाडापासून काढलेली दारू ही फार मादक असून, ती 
ते केफ येण्यासाठी म्हणूनच पितात. 

भात, कण्यांची पेज आणि ज्वारीबाजरीची भाकरी हे यांचे 
प्रमुख अन्न होय. याशिवाय, ते मांस व मासे मधून मधून खातात. 
या लोकांना मासे पकडण्याची फार आवड असून, त्यासाठी ते 
वेगवेगळे पिजरे व जाळी वापरतात. यांना बेडूकही फार 
आवडतात. 

विवाहप्रथा - मुडिया लोकांत आते किवा मामे बहिणीशी 
लग्न करण्याची पद्धत आहे. सर्वसाधारणपणे आईबाप मलांची 
लग्ने ठरवतात. मुलामुलींच्या प्रेमसंबंधापेक्षा ते देजाला अधिक 

हत्त्व देतात. देजाची रक्‍कम ठरली, की वधूवरांचे लग्न पक्के 

झाले, असे समजतात. यानंतर लग्न होईपर्यंत वधू-वरांना एक- 
मेकांशी कोणत्याही प्रकारचा संबंध ठेवायला मनाई असते. 

मुडिया मुलीचे4लग्न ठरले, की ती फार अस्वस्थ होते. तिचे 


मुडिया 


घोटुलातले प्रेमसंबंध, घोटुलातल्या तिच्या मंत्रिणी, खेळ, नाच, 
गाणी हे सर्व आता संपणार असते. एकदा लग्न झाले, को घोटू- 
लाची दारे तिला बंद होणार असतात. आपले पुढे कसे होणार, 
या चितेने तिला वारंवार रडू येते. पण लग्न झाल्यानंतर कालां- 
तराने या दु:खाची तीव्रता कमी होते आणि एकनिष्ठ पत्ती व 
क्तंव्यदक्ष माता असा लौकिक तो प्राप्त करून घेते. 
लग्नाच्या आदल्या दिवक्ली वर आप्तेष्टांसह वधूच्या गावी 
जातो व ग्रावावाहेर तळ ठोकतो. त्याच्या गावाच्या घोट्ला- 
तील मुले व मुली तिथे नृत्य करतात. मोठी माणसे स्वयंपाक- 
पाण्यात दंग असतात. दुसर्‍या दिवशी दुपारी वधूच्या गावातील 
तरुण ढोल घेऊन त्यांना सामोरे येतात आणि नृत्य करतात. 
मध्यंतरीच्या काळात वधूला तिच्या घराच्या अंगणात चटई- 
वर उभी करतात. पेनगेट्टा देवाचा पुजारी चमच्याने तिच्या 
डोक्याला व पाठीला तेल लावतो. मग एक मोटियारी तिच्या 
अंगाला तेल लावते व मोठ्या बायका तिची वेणी घालतात. 
या सव कायंक्रमाच्या वेळी मुली गीते गात असतात. 
सूर्यास्ताच्या वेळी वर वधूच्या घरी येतो आणि वधूशेजारी 
बसतो. पुरोहित वराच्या हातात एक अंगठी देतोवतोती' 
वधूच्या बोटात घालतो. मग वधू त्याच्या पाठीत जोराने बुक्का 
मारते. तोही मग तिला दुक्‍्का मारायचा प्रयत्न करतो; पण 
ती घरात पळून जाते. 
नंतर वराला त्याच्या जानोशात नेतात. तिथे पुरोहित त्याच्या 
गळ्यात ताडाच्या पानांचा हार घालतो. वराच्या घोटुलातील 
मुले त्याच्यासाठी उच्चासन तयार करतात व त्याच्यावर त्याला 
बसवतात. मग रात्रभर नृत्य व गायन चालते. दुसर्‍या दिवद्ली 
सुर्योदयाच्या वेळी वेवूडळा व वराला आपापल्या जानोश्यात स्नान 
घालतात भाणि दोघांनाही स्वतंत्रपणे मिरवीत ल्ग्नमंडपात 
नेतात. तिथे त्यांच्या अंगावर छपराला बांवलेल्या मडक्यातील 
हळदीचे पाणी ओततात. या विधीमुळे ती दोघे पति-पत्नी होतात. 
जमलेळे लोक वधू-वरांच्या कपाळी अक्षता लावून त्यांना अहेर 
करतात. पुरोहित त्यांना एकमेकांज्ी एकनिष्ठ राहूण्याबद्दल 
उपदेश करतो. मग वरात वरगृही जाते. 
देवधरम- भूम किवा धरतीमाता, कुलदेव आणि पितर यांच्या 


किवा महापुरुष हा त्यांचा सर्वश्रेष्ठ देव होय. ने 


कोही गौण देवतांची भर त्य 
सीमेवर लहान मंदिरात त्यांच 
मुडिया लोकांत त्यांपैकी 

क्‌झ र 
ह्व्हा बेशपरंपरा पुरोहित असतो. धरतीमातेला 


४१६ 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


प्युवली देण्याचे काम त्याच्याकडे असते. कोणत्याही समारंभाच्या 
वेळी तो हातात रक्‍ताने माखलेला सुरा धरतो. पेरणी, गोप च 
इ. प्रसंगीं त्याच्याकडे महत्त्वाची कामगिरी असते. पेनगेट्ट प 
कुल्देवतेचा पुजारी असतो. तिच्या मिरवणुकीच्या वेळी 1 
वरोबर असतो. लग्न व मृत्यू या प्रसंगीं तो पौरोहित्य करतो. 
गौण देवतांना संतुष्ट राखण्याचे काम पुजाऱ्याकडे असते. ज्याच 
अंगात येते, असेही काही लोक यांच्यांत असतात. ते च 
निदानही करतात. गुणिया हा मंत्रतंत्र जाणणारा असतो. तोह 
रोगनिदान करून मंत्रतंत्रात्मक उपचार करतो. क. 

सण-उत्सव- वस्तर जिल्ह्यात दरवर्षी अनेक ठिकाणी ज़ र 
भरत असतात. त्यांपैकी नारायणपुर, कोंडागाव, दंतेवाडा न 
वनरा येथील जत्रांना वस्तरमधील मुडिया व इतर आदिवासीह 
फार मोठ्या संख्येने उपस्थित राहतात. गी 

मोहाच्या वृक्षाला यांच्या जीवनात फार मोठे स्थान व 
फेब्रुवारीच्या मध्याला हा वक्ष फुलायला लागतो, तो मे प 
न त्याच्या मध्यापर्य( 


फुललेला असतो. माच 


महिन्यात है 


मोहाचा एक व 
साजरा करतात. 
वेळी एका गा क 
घोटुलातील मुले- ् 
टं गावा 
दुसर्‍या ट्र 
घोटुलातील डा | 
मलींना भेट प्या य 
जातात व * 


मोहाची फुले देतात. 


ठढ 
स्वयंपाकात, - 
साठी, वश) र 
ण्यासाठी वर्ग” रा 
तात. मोही 


निह । च 1 
फाद्यांनी लर्नमंडप व कुलदेवतेचा मंडप उभारतात. य 


बाब 


ंबूवर उभे राहून नाचणारा तरुण 


खंड सातवा 


मोहाच्या फुलांची दारू ही अत्यंत महत्त्वाची असते. या उत्सवात 
ग्रामदेवतांना ती अर्पण करतात. मुले-मुली घरोधर जाऊन नृत्य 
करतात व दारू पितात. पावसाळघात तरुण मुलगे बांबूवर उभे 
राहून नाच करतात. नवीन घान्य खाण्याचे यांचे उत्सव व्षेभर 
चालू असतात. काही गावांत भाताची कापणी झाली, की घरा- 
तील कर्ता पुरुष मूठभर साळी घेऊन घोटुलात जातो, तिथे गेट 
साळीच्या गवतात त्यांची पुरचुंडी बांधतो आणि ती छपराला 
टांगून ठेवतो. नंतर त्यांतल्या थोड्या साळींचे तांदूळ करून ते 
गावाच्या संरक्षणासाठी ठाकूरदेवाला अर्पण करतात. त्या रात्री 
घोदुलाते सर्व गावाला जेवण देतात. लग्न झालेल्या स्त्रिया मात्र 
घोट्‌लाच्या बाहेर थांबतात. 

मुडिया तरुण-तरुणींच्या शय्यागृहाला घोटुल असे नाव आहे. 
तिन्हीसांजा गावातील सर्वे अविवाहित मुले व मुली आपले 
जेवणखाण आटपून घोटुलात येतात आणि रात्र तिथे घालव- 
तात. काही गावांत मुलांसाठी व मुलींसाठी वेगवेगळो घोटुले 
असतात; तर काही गावांत दोघांसाठी एकच घोटुल असते. 
घोटुलाभोवती भक्कम कुंपण असते. कुंपणाच्या आवारात एक 
किवा अनेक झोपड्या असतात. दिवसा घोटुलात कोणीही राहत 
नाही. पण खोलीत मध्यभागी शेकोटी पेटलेली असते. घोटुलाच्या 
भितींना ढोल आणि इतर वाद्ये अडकवलेली असतात. भितीवर 
किंवा खांबावर लिंगाची प्रतीके काढलेली असतात. 

फार पूर्वी लिंगो पेन या देवता बनलेल्या वीराने मुड्यांचे 
घोटुल स्थापन केले, अशी त्यांची श्रद्धा आहे. त्याच्या स्मृती- 
प्रीत्यथे मुडिया हे घोटुल उभारतात. त्याच्या छपराखाली असे- 
पर्यंत भुतेखेते आणि जादूटोणा यांपासून तो घोटुलातल्या मुला- 
मुलींचे रक्षण करतो, अशी समजूत आहे. तसेच त्याच्या कुपे- 
मुळेच घोटुलातल्या संबंधापासून, मुलींना गर्भधारणा होत नाही, 
अशीही त्यांची धारणा आहे. 

मुले व मुली सहा-सात वर्षांची झाली, की घोटुलात जाऊ 
लागतात. त्यांना मोठी मुले व मुली शिक्षण देतात. आपल्या 
टोळीची एकता अभंग राहील, टोळीचे रीतिरिवाज नीट पाळले 
जातील आणि आथिक व सामाजिक जबाबदारीची जाणीव 
येईल, अद्या तर्‍हेचे हे शिक्षण असते. शेतात काम करणे, जंग- 
लात कंदमुळे व फळे शोधणे अशा प्रत्यक्ष कामातूनही त्यांना 
शिक्षण देतात. 

प्रत्येक घोटुलाचा एक प्रमुख असतो. त्याला स्थानपरत्वे सर- 
दार, कोटवार, मलिक, दिवाण, जोरिया, इ. नावे आहेत. मुलींच्या 
घोटुलातील प्रमुख मुलीला बेलोसा, मल्को मन्जारो, इ. नावे 
असतात. घोटुलाच्या पुरुष सदस्यांना चेलिक व स्त्री सदस्यांना 
मोटियारी असे म्हणतात. घोटुलप्रमुख इतर काही अधिकारी 
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नेमतो व त्यांना घोटुलाची स्वच्छता करणे, वाद्यांची निगा राखण, 
पाहुण्यांची करमणूक करणे, घोटुलात शिस्त राखणे, शिस्त मोड- 
णार्‍यांना शिक्षा करणे, शेकोटीसाठी लाकडांचा साठा करणे, 
तंबाखूचा पुरेसा साठा करणे, मुलींच्या घोटुलातील मुलींबरोबर 
लैंगिक संबंध प्रस्थापित व नियमित करणे, इ. कामे वाटन देतो. 
मुळे सहा वर्षांची झाली, की त्यांना घोटुलात प्रवेश मिळतो व्‌ 
लग्न होईपर्यंत ती घोटुलाची सभासद राहतात. दिवसा मळे घरी 
आई-बापांना मदत करतात आणि संघ्याकाळी जेवणखाण आट- 
पून घोटुल्ात जातात. आजारी मुले व क्ूतुमती मलींशिवाय 
सर्वांनी रोज घोटुलात आले पाहिजे, असा नियम आहे. नवीन 
मुलांना अधिकारी मुलांची सेवा करावी लागते. ती मळे अधि- 
कारी बनली, म्हणजे मगच त्यांना लेंगिक संबंध ठेवण्याची पर- 
वानगी मिळते. तिन्हीसांजा लहान मुले घोटुलाच्या अंगणात 
खेळत असतात. एक अधिक्रारी मुलगा त्यांच्यावर देखरेख करीत 
असतो. मोठी मुळे घोटुलात प्रवेश करतात, तोवर त्यांची ज्ोपेची 
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वेळ झालेली असते. अधिकारी मुलांना नमस्कार करून आणि 
शेकोटीसाठी आणलेली लाकडे संबंधित मुलाकडे देऊन ती झोपी 
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जातात. मग अधिकारी मूले मुलींच्या घोटुलातील अधिकारी 
मलींबरोबर खेळ खेळतात, नत्य करतात किवा त्यांच्या नृत्याला 
साथ करतात. मुली बहुवा रोज रात्री नृत्य करतात. त्यांच्या 
नृत्यात जोष असतो आणि नाजुकपणा असतो. त्यांच्या नृत्यांतील 
विविधताही नेत्रदीपक असते. 
मध्यरात्री मुले व मुली आपापल्या घोटुलात परततात. काही 
घोटुलांत आठवड्यातून एक किवा तीन दिवस मुले व मुली 
जोड्या करून एकत्र झोपतात. एकाच कुळीतल्या मुलाशी लंगिक 
संबंध ठेवणे निषिद्ध असल्यामुळे या संबंधीचा अधिकारी मुलींच्या 
घोटलातल्या या संबंधीच्या अधिकारी मुलीशी विचारविनिमय 
करून या जोड्या ठरवतो. लंगिक संबंधापूर्वी मुलगा मुलीला 
फणी देतो व ती त्या फणीने त्याचे केस विचरते आणि मग त्याचे 
अंगमर्दैन करते. 
घोटुलातल्या लेंगिक संबंधाची परिणती गर्भघारणेत होत 
नाही, असा सर्वसाधारण समज आहे. एखादी मुलगी गरोदर 
राहिल्यास तो घोटुलाबाहेरच्या चोरट्या प्रेमसंवंधाचा,परिणाम 
आहे, असे मानतात. घोटुलातील सदस्यांत उच्च-नीच असा 
भेदभाव नसतो. श्रीमंत, गरीव, सुंदर, कुरूप या सर्वांना इथे 
समान वागणूक मिळते. 
मुलांसाठी व मुलींसाठी जिथे एकच घोटुल असते, तिथे संध्या- 
काळी मोटियारी आल्याबरोबर घोटुलप्रमुखाला नमस्कार कर- 
तात व प्रत्येक मोटियारी एकेका चेलिकाला आपल्या ताब्यात 
घेते. ती त्याच्या केसांना तेल लावते, फणीने त्याचे केस विचारते 
आणि अंगाला तेल लावून खूप मालिश करते. यामुळे दिवसभर 
थकलेला चेलिक ताजातवाना होतो आणि मोठ्या उत्साहाने 
लृत्यगानात भाग घेतो. 
एखाद्या मोटियारीला एखाद्या चेलिकाविषयी जास्त आत्मी- 
यता उघडपणे दाखवता येत नाही. काही वेळा चेलिकांची संख्या 
मोटियारींपेक्षा अधिक असते. अज्या वेळी मोटियारी आळीपाळीने 
त्या सर्वांच्या बरोबर झोपतात. रात्रीच्या वेळी एकाच खोलीत 
सर्वे जोड्यांचे संबंध होतात. पण काही वेळा घोट्लाच्या आवा- 
रातील इतर झोपड्यांचाही काही जोड्या उपयोग करतात 
घोटुलातील सदस्य मधून मधून शेजारपाजारच्या घोटलांना 
भेट देतात व त्यांतील मुलांमुलींशी मैत्री जोडतात. गावातीळ 
प्रत्येक सणासुदीला घोटुलातील मुले व मली नत्य करतात. तसेच 
गावातील भोजनसमारंभ, कापणी, लग्नसमारंभ क्रिवा अंत्य- 
सस्कार अश्या प्रसंगी ही मुले व मुली गावकऱ्यांना खप मदत 
करतात 
कित राहावी यासाठी काही नियम केलेळे अस- 
व्यक्तीपासून ल्हान मुलापर्यंत कोणी हे नियम 
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पोडले, तर त्याला शिक्षा होते. घोट्लातील इतर मुलाशी भांडणे, 
वरिष्ठांची अज्ञा न पाळणे, खोटे बोलणे, दिळेळे काम नोट किवा 
अजिबात न करणे, घोटलातील गप्त गोष्टींची वाच्यता करण, 
गप्त प्रेमप्रकरणे करणे, इ. गोष्टी दंडाहू मानलेल्या आहेत. दड 
करणे, चाबकाचे फटकारे मारणे, राखेचा तोबरा भरण व घोटु 
लातून काही काळ वाहेर घालवणे अशा प्रकारच्या या क्रिक्षा 
असतात. कालमानपरत्वे घोटुलांची ही प्रथा आता कमी होतं 
चालली आहे भी 
मतिकप्रथा - यांच्यापैकी काही लोक प्रेते जाळतात व काह 
पुरतात. देवीच्या साथीने, बाळंतपणात किंवा गरोदर अवस्थेत 
मृत्यू आलेल्या व्यक्‍तीला मोहाच्या छायेत पुरतात. मग मृताच्या 
नावे स्मृतिस्तंभ उभारतात. [ आ. भा.; दि किंगडम ऑफ 
यंग - व्हेरिअर एल्विन, १९६८; हा. ट्रा. ई इं. ] 


एक जात. या लोकांना मुड्वर किवा मुथुवर असेही 
सुडुगर :हृणतात. हे लोक केरळातल्या पालघाटात राहतात 
हे मूळचे मलबारी आणि द्रविडांपैकी असावे. कारण च्य 
वेषभूषा द्रविडांसारखीच आहे. हे मध्यम उंचीचे, जाड ओठांचे 
कुरळ्या केसांचे व पिंगट वर्णाचे असतात. हे तमिळ व छळ 
दोन भाषांचे मिश्रण असलेली भाषा बोलतात. स्त्री १ जज 
दोघेही बांगड्या व कर्णभूषणे वापरतात. झेती, मजुरी व क्षि 
करून हे आपले अन्न मिळवतात बितात. 
विवाहप्रथा - विवाह वहुधा मध्यस्थामाफैत ०९. ह. 
वधूच्या गळ्यात ताळी बांधणे हा महत्त्वाचा लग्नविधी 
यांच्यांत अनेक बायका करण्याची चाल आहें >. अतत 
देवधर्म - मल्लेश्‍वर शिव हा त्यांचा प्रमुख देव आ€' [वि 
प्रसंगी ते त्याच्या दर्शनाला जातात. त्यांच्यांत प्रा र 
वृक्षपुजाही प्रचलित आहे शर्पर 
जातीच्या प्रमुखाला ते मप्पन म्हणतात. ही जागा क 
परेची असते. मृप्पनच्या हाताखाली दोन मदतनीस अस 
मतिकभ्रथा - हे लोक मतांना पुरतात व सर्वेसाच 
सात दिवस मृताशोच पाळतात. [ट्रा. के. ] 


णत ज्या 
एक जैत व्रत. श्रमणकांना प्रायदिचित म्ह“ त, 
सुत्तावली बिविध तपदचर्या आणि उपवास सांगितल 
त्यांपेकी मुत्तावली हा एक उपवास आहे. तीन वष आ १ रप” 
दिवस हा या उपवासाचा कालखंड असून, ओळीने कार्ट, हेत 
वास करायचे व नंतर एक भोजन करायचे, अशी त्याच वर्ण 
आहे. सामान्यतः सहा जेवणे वर्ज्य केल्यावर 
घ्यायचे, असा हा क्रम असतो. [ हि. जै. मो. ] 
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द. भारतातील एक जात. या लोकांची वस्ती आंध 
सुत्राच देशातील कृष्णा, नेल्लोर व कडप्पा या जिल्ह्यांत 
आणि तमिळनाडूतील उत्तर अर्काट जिल्ह्यात आढळते. इथे हे 
लोक मृत्तीरियन या नावाने परिचित आहेत. यांच्यांतील काही 
लोक आपल्याला क्षत्रिय म्हणवितात आणि आपण ययातीचे 
वंशज असल्याचे सांगतात. यांनी मासेमारीचा व्यवसाय सुरू 
केल्यापासून यांची गणना हलक्या जातीत होऊ लागली. विजय- 
नगरच्या राजांनी यांना सीमासंरक्षणाचे काम दिले होते. सांप्रत 
डोरा आणि नायडू या त्यांच्या पदव्या आहेत. हे लोक अत्यंत 
विश्‍वासू आणि शूर आहेत. अलिकडे हे शेती व शिल्पकाम 
करू लागले आहेत. 

विवाहप्रथा- यांच्यांत बालविवाहाची पद्धत आहे. परंतु 
चंद्रगिरीच्या बाजूला यांच्यांत क्वचितच विवाह होतात. आप- 
ल्याच जातीमधील सित्रियांबरोबर हे संबंध ठेवतात. अशा 
संबंधातून झालेल्या संततीला हे औरस संततीच मानतात. 

मादिग लोक आपल्या विवाहसमारंभात यांना आवजूंन पान- 
सुपारी देतात, ही गोष्ट यांच्या दृष्टीने सन्मानाची मानण्यात 
येते. [ का. द्रा. स. इं; द्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


द. भारतातील एक संरक्षित जात. या लोकांची 
मुथुवन वस्ती केरळ प्रदेशातील अर्नाकुलम, त्रिचूर व कोट्टा- 
य॑म या ठिकाणी आढळत असली, तरी हें प्राधान्याने पूपारा, 
काँजीयर, काली- 
यरंबू, पूयकुटी, इ. 
ठिका णी वसले 
आहेत. यांचे मूल- 
स्थान तमिळनाडू 
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प्रदेशातील मदुरेचे त यर 
अरण्य असावे, असे क 


वाटते. कारण र 

पांड्य राजांनी शी झि > 
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केळी, तेव्हा हें च्ड् 

मदुरा सोडून इकडे 

आले, असे म्हण- मुथुवन पुरुष 

तात. आर्य-द्रविड 

संगमाचे अनेक विशेष या जमातीत पाहायला मिळतात, असे 

वंगशास्त्रज्ञांचे म्हणणे आहे. यांचे डोके आखूड परंतु मोठे असते. 
हे लोक आता बरेच सुधारले, असून, शेती, कुक्कुटपालन व 

पक्षुपालन हे व्यवसाय करतात. 
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विवाहप्रथा - यांच्यांत मुली वयात आल्यावर त्यांची लग्ने 
करतात. मुलीच्या पसंतीमध्ये मामेबहिणीला अग्रक्रम दिला 
जातो. ज्यांचे विवाह ठरलेले असतात, त्यांच्यांतील वधू विवाहा- 
पूर्वी तीन दिवस अरण्यात पळून जाते आणि वर तिचा पाट- 
लाग करतो. हा राक्षस विवाहाचा अवशेष असावा. पुरुष अनेक 
बायका करतात. मुलाच्या जन्मानंतर सहा महिन्यांनी त्याचे 
नाव ठेवतात. 

देवधर्म - मुथुवन लोक निसगपूजक आहेत. मदुरेची मीनाक्षी 
ही त्यांची आवडती देवता आहे. 

यांच्या जातीप्रमुखाला कानी असे म्हणतात. त्याच्याकडे 
जातीच्या न्याय-निवाड्याचे काम असते. 

मातिकप्रथा - हें लोक मृताला घरापासून दूर पुरतात व 
पंधरा दिवस सुतक पाळतात. [ट्रा. के. ] 


ट म्हैस्र प्रदेशातील एक जात. मुळात हे लोक तमिळ 
सुदाठ्यार प्रदेशातून इकडे आले. मुदल्यार ही वेल्लाळ 
लोकांचीच एक पोटजात आहे. मुदलियार शब्दाची व्युत्पत्ती दोन 
प्रकारे सांगतात. मुदल म्हणजे पहिला आणि अर म्हणजे नांगर. 
त्यावरून प्रथम शेती करणारे ते मुदलियार होत. किवा समुदल 
म्हणजे संपत्ती. त्यावरून श्रीमंत व्यापारी, वगैरे लोकांना श्रेष्ठी- 
सारखी मुदलियार ही सन्मान निदर्शक पदवी लावतात. मुदलि- 
यार हे स्वतःला वैश्य म्हणवून घेतात. 

हे लोक आपल्या उत्पत्तीविषयी एक कथा सांगतात, ती 
अशी -इ. स. च्या ७ व्या शतकात, कावेरी नदीच्या दक्षिण 
तीरावर एक चोळ राजा राज्य करीत होता. कावेरीच्या 
उत्तर तीरावर दंडकारण्य असुन, त्यात कुरुंब नावाची एक वन्य 
जमात राहत होती. एकदा राजा शिकारीसाठी जंगलात गेला 
असता, त्याची व बरोबरच्या लोकांची चुकामूक झाली आणि तो 
एकटाच जंगलात भटकत राहिला. जंगलात त्याला एक अप्सरा 
भेटली. राजा तिच्यावर अन्‌्रक्‍त झाला. आपल्या मुलाला राज्य 
मिळाले पाहिजे, या अटीवर तिने राजाच्या इच्छेला मान तुकवली 
आणि आकाश, पृथ्वी व तोंड वृक्ष यांना तिने साक्षीदार नेमले. 
त्यानंतर काही काळाने राजा आपल्या राजधानीला परत गेला. 
तिथे पोचल्यावर ही सर्व घटना तो विसरून गेला. इकडे अप्स- 
रेला मुलगा झाला. रानातील त्रद्षींनी त्याला शास्त्रे व कला 
शिकवल्या. तो मोठा झाल्यावर आईने त्याला त्याच्या जत्माची 
सवे हकीकत सांगितली. तेव्हा तो राजाकडे गेला आणि त्याने 
राज्याची मागणी केली. प्रथम राजाने त्याला ओळषले नाही; 
पण साक्षीदारांची नावे सांगताच राजाला ओळख पटली. नी 
राजाने आधीच आपल्या मुलाला गादीवर बसवले होते. तेव्हा 


खंड सातवा 


बसली होती, तेव्हा तिचा पदर वाऱ्याने फडफडत होता. तिने या 
गायींसाठी चाललेल्या युद्धात हजारो गायी परत जिंकून घेतल्या. 

काही पाश्‍चात्य वेदिक संशोधक या सुक्‍ताला रथस्पर्धेचे सूक्त 
समजतात, तर काही संशोधक त्याला संग्रामसूक्‍्त समजतात. 
डॉ. व. ग. राहुरकर हेसुद्धा त्याला संग्रामसूक्तच समजतात. त्यांनी 
या विषयाचा समारोप केला आहे, तो असा - 

प्रस्तुत सूक्ताचा सुसंगत अर्थ लावता येणे शक्‍य आहे. हे सर्वे 
सूक्त युद्धविषयक जबाबदारी अंगावर घेतलेल्या एखाद्या राजाच्या 
पुरोहिताने तयार केले असावे, असे वाटते. हा पुरोहित १, ३, 
१२ या वृहती वृत्तातील कत्र्चांनी इंद्रदेवतेला पाचारण करीत 
आहे व बाकीच्या त्रट्रचांत इंद्राने मुद्गलाला कशी मदत केली व 
मुद्गल व मुद्गलानी यांनी चोरांपासून गायी कश्या परत भिळ- 
वल्या, याचे वर्णन करीत आहे. 

मुद्गल व मुद्गलानी हें एक आदश दांपत्य म्हणून महा- 
भारतात उल्लेखिलेले आहे (विराट. ६.५१). मुद्गल ही ऐति- 
हासिक व्यक्‍ती असल्याचे सांगून डॉ. राहूरकर यांनी अजमीढ या 
मूळ पुरुषापासून एका शाखेने द्रुपद व दुसर्‍या शाखेने कृप इथवर 
त्याचा वंशवृक्ष दिला आहे. [ प्रा. च. को. ] 


(इ. स. च्या १६ व्या शतकाची अखेर 
मुद्गल कृष्णदास क मराठी कवी. हा पैठणचा वी 
असून, एकनाथांचा समकालीन होता. याचे नाव मुद्गल व बापाचे 
नृसिंह होते. याचा गुरू कोणी कृष्ण नावाचा होता. त्याच्या- 
वरून याने कृष्णदास हे स्वतःला टोपण नाव घेतले असावे. 
याने वाल्मीकिरामायणाचे युद्धकांड ओवीबद्ध लिहिले आहे. त्या- 
विषयी कथा सांगतात, ती अशी- 

ग्रंथ समाप्त होण्याच्या पूर्वीच आपण मरणार, असे मुद्ग- 
लाला वाटू लागले. म्हणून तो एकनाथांकडे गेला आणि त्यांना 
म्हणाला, “ माज्ञा मृत्यू झाला तर तुम्ही माझा ग्रंथ पुणे करा.” 
त्यावर नाथ त्याला म्हणाले. “ तुम्ही मुळीच भिक नका. ग्रंथ 
पुरा होईपर्यंत तुम्हांला मरण नाही. ” ते ऐकून मुद्गलाला धीर 
आला व त्याने ग्रंथ पुरा केला. 

मुद्गलाचे हे युद्धकांड ७८ अध्यायांचे असून, त्याची ओवी- 
संख्या अंदाजे आठ हजार आहे. हा ग्रंथ त्याने वाल्मीकीला 
अनुसरून व काही ठिकाणी अग्नी पुराणाचा आधार घेऊन रचला 
आहे. एका ठिकाणी (अ. ६५) त्याने रामकथा व गंगा यांची 
तुलना केली आहे. ती अशी- 
इति श्री कथा रामायणो । गंगाचि केवळ जगतारिणी । 
धन्थ वाल्मीकित्तषीची वाणी । उगवली तेथोनि ॥। 
चालिला गंगेचा जळ ओघ॒ । तरी कथेचा चाले विचित्रमागु 
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शोधितां सुधाकाब्यीचा रंगु । स्वगे तृणसलान वाटे ॥ 

गंगा सर्वकाळ सेवन । करिती धर्मात्मे मुनिजन । 

तरो कथाही ते सज्जन । परिसताति प्रीती ॥। 

गंगा तारक गाति पुराणें। तरि भवबंध तुटे कथा धवणें ॥ 

गंगेहुनि बहु गुणें । हे आगळी विचारितां । 

सप्तमुखे गोदावरी । मिळाली सप्तसागरीं । 

तरि रामकथा त्रेलोक्या साजरी । सप्तकांडे तियेची ।। 
मुद्गलाला मराठी भाषेचा विलक्षण अभिमान होता. त्याने 

तिची प्रौढीही गायिली आहे. त्याची लेखन्शेली मनोज्ञ आहे. 

त्याने उपमा-दृष्टांतादी अलंकारांनी आपला ग्रंथ सुंदर नटवला 

आहे. मुद्गलाचे हे रामायण शिवछत्रपतींच्या स्वराज्यस्थापनेच्या 

काळात फार लोकप्रिय झाले होते. गडागडांवरून त्याचे वाचन 

होत असे. [म. वा. इ. खंड २ रा; म. च. को. ] 


मुदगल थि मराठवाड्यातील एक तीर्थस्थान. हे ठिकाण 
ताथ परभणी जिल्ह्यातील मुद्गल गावी आहे. या 
गावाचे माहात्म्य सांगणारा मुद्गलमाहात्म्य नावाचा एक संस्कृत 
ग्रंथ असून, त्याचे सात अध्याय आहेत. अनेक स्थानिक तीर्थांची 
माहिती त्यात दिलेली आहे. रावणाचा वध केल्यावर रामाने 
इथे येऊन त्याला तिलांजली दिली, असाही उल्लेख त्यात आहे. 

मुद्गल नामक क्ररषी आणि त्याचे कुटुंब इथे राहत होते, 
म्हणून या गावाला मुद्गल असे नाव मिळाले. या ठिकाणी अस- 
लेल्या गोदावरीच्या पात्रात मुद्गलेश्‍वराचे मंदिर आहे. केवळ 
उन्हाळ्यातच मंदिरात प्रवेश करून दर्शन घेता येते. मंदिरात 
शिवलिंगाच्या बाजूला त्याचा पुत्र मौद्गली, पत्नी भागीरथी 
आणि सुन जाबाला यांच्या मूर्ती आहेत. 

मुद्गलेश्‍वराचे दर्शन सर्वेकाल सुलभ नसते म्हणून या 
मंदिराच्या उत्तरेकडे गोदावरीच्या काठावर दुसरे एक देऊळ 
बांधलेले आहे. [ श्री. न. शे. पोहनेरकर - प्रतिष्ठान, ऑक्टोबर 
१९५९; कल्याण - तीर्थांक ] 


हे एक गाणपत्य पुराण असून, त्याला गणेश- 

मुद्शल पुराण पुराणाच्या खालोखाल महत्त्व बव 
पुराण गणेशपुराणानंतर रचळे गेळे असुन, गणेशपुराणातल्या 
सर्वे कथा त्यात सारांशरूपाने सांगितल्या आहेत. याशिवाय 
अन्य पुराणांतील गणेशविषयक आख्याने व कथाही या पुरा- 
णात संकलित केलेल्या आहेत. प्रस्तुत पुराणाचे नऊ खंड असून 
अध्यायसंख्या ४२७ आहे. 
मुद्गल क्रषी हा र्‍या पुराणाचा वक्ता असून, दक्ष हा श्रोता 
आहे. हा दक्ष म्हणज दक्षप्रजापती नसून, दक्ष नावाचा एक 
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यातून मार्ग काढण्यासाठी राजाने त्याला कुहंबांचा प्रदेश जिंवून 
तिथे राज्य स्थापन करायला सांगितले. मुलाने त्याप्रमाणे केले. 


मुदलियार कुटुंब 


आणि तोंड वृक्षाची स्मृती म्हणून आपल्या राज्याला तोंडलम 
असे नाव दिले. कानडा प्रदेशातील तुळुव लोकांना त्याने आपल्या 
राज्यात आणून वसवले. हेच लोक मुदलियारांचे पूवज होत. 

उद्योगधंदे - यांच्यापेकी काही शेती करतात, तर काही 
व्यापारी, कंत्राटदार व दलाल आहेत. यांच्यापैकी पुष्कळ लोक 
सधन आहेत. 

या लोकांची वेषभूषा उच्चवर्गीय हिद्‌ंसारखी असते. स्त्रिया 
व पुरुष भुतांखेतांपासून रक्षण व्हावे म्हणून ताईत बांधतात. हे 
लोक तमिळ भाषा बोलतात. 

विबाहप्रथा - विवाह बहुधा आईवाप ठरवतात. आते किवा 
मामे बहिणीशी लग्न करता येते. लग्नसमारंभ पाच दिवस 
चालतो. पहिल्या दिवशी पाच सुवासिनी लग्नमंडपाचे खांब 
उस्त्तात. दुसर्‍या दिवशी कुलदेवतेची पूजा होते. त्याच दिवशी 


काळी वराला मिरवीत वधूगृही नेतात. तिसरा दिवस हा 


वि 2 
हणन त्या दिवशी वधू-वरांना तेलहळद लावून 
स्नान घालतात. कंकण बांघणे, विवाहहोम, सप्तपदी, कन्या- 
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दान व ताळी बांधणे हे त्या दिवशीचे मुख्य विधी असतात. 
चोथ्या दिवशीही होम' होतो. पाचव्या दिवशी कंकण सोडतात. 
गर्भाधानाचा विधी लग्नानंतर तिसर्‍या महिन्यात करतात. 
तोपर्यंत मुळगी माहेरीच राहते. कारण पहिल्याच वर्षात मूल 
हाण, ह्‌ अशुभ मानतात. ी “१ 

या. कोनांची जातपंचायत असून, तिच्याकरवी हे जातीच 
तंटेबखेडे सोडवतात. १ 

यांच्यापैकी काही लोक शेव, तर काही वैष्णव आहेत. 

मतिकप्रथा - हे लोक सर्वसाधारणपणे प्रेते जाळतात. षत 
माणसाला मात्र बसलेल्या अवस्थेत पुरतात. मृताशौच सा 
रणपणे सोळा दिवस असते. हे लोक श्राद्ध करतात आणि ज्ञाति 
भोजन घालतात. [ मै. ट्रा. का. ] 


-., तमिळनाड प्रदेशातील एक लौकिक ब्रत. तिथल्या 
सुहुकटळू स्त्रिया घनप्राप्तीसाठी हेब्रत करतात. सातश ची 
तेलात भिजवून त्या तीन पौणिमांना, संक्रातीला व शिवानी 
देवापुढे ल्रावणे हा या व्रताचा प्रमुख विधी आहे. [ का.ट्रा. स 


एक प्राचीन शस्त्र. हे शस्त्र लोखंडाचे व एका गण 
सुदूर साला पेलण्याजोगे असते. याची लांबी सा नं 
आठ-नऊ फूट असते. याचे एक टोक गदेसारखे जाड असून व 
गोलाकृती असते. वेदकालात या शस्त्राचा उपयोग दूरचा नी ्ि 
मारण्याकडे होत असावा, असे वाटते. हे आयुध अनक 
हातांत दाखवतात. [ कल्याण- संस्कृतिअंक; श्रीगणेदकीश 


व्या 
एक सूक्तद्रष्टा. भर्म्यश्‍वाचा पुत्र. क्रग्बेदाच्या . हर 
सुद्दळ मंडलातले १०२ वे सूक्त याच्या नावावर 
कोत्यायनाने मुद्गलाची कथा दिली आहे, ती अशी > ट्क 
एकदा मुदगलाचे सवं गोधन चोरांनी पळवून नेले- पकती 
म्हातारा बैल तेवढा शिल्लक ठेवला. तेव्हा त्यालाच नकठा) 
जंपून व दुसर्‍या बैलाच्या जागी द्रुघण ( एक लाकडी कळाव 
जोडून त्याने चोरांचा पाठलाग केला. त्या लाकडी ठो शोधत 
मार्गदर्शनाचे काम केले व मुद्गलाने चोरांपासून आपले 
परत मिळवले. गळांती) 
या मोहिमेत मुद्गलाला त्याची पत्नी इंद्रसेना (मुर पुढीर्ल 
हिचे खूप साहाय्य झाले. तिच्या अद्‌भुत पराक्रमाचे वर्णन 
क्रचेत (१०.१०२.२) आहे - लभ! 
उत्‌ स्म वातो वहति वासो अस्या । अधिरथं यदजयत्‌ सह. 
रथीरभून्मुद्गलानी गविष्टो । भरे कृतं व्यचेदिन्दरसेना । ह शात 


( ह “सेना € 
अर्थ -- (फार पूर्वी) जेव्हा मुद्गलाची बायको इंद्रसेन 


सुद्गल पुराण 


राजा असावा. गणेश पुराणाच्या उपासना खंडात सोमकांत 
राजाचा आठवा पूर्वज म्हणून त्याची कथा आलेली आहे. अंध, 
मक, बघिर आणि सर्वांगी व्रण झालेले असा हा दक्ष मुद्गल 
क्र्षीच्या अंगावरून आलेल्या वाऱ्याने दिव्यदेही बनला. पुढे 
त्याने मुद्गल त्र्र्षीचा मंत्रोपदेश घेऊन तपश्‍चर्या केली व आपले 
राज्यही मिळवले. 

मुद्गल पुराणाचा उद्देश गणेश पुराणाहून भिन्न आहे. गणेश- 
कथा सांगणे हा गणेश पुराणाचा उद्देश आहे; तर गणेशतत्त्वाचे 
आध्यात्मिक स्पष्टीकरण हा मुद्गल पुराणाचा उद्देश आहे. यात 
गणेशतत्त्वाची परब्नह्मस्वरूपात सोपपत्तिक व सविस्तर मांडणी 
केलेली आहे. 

वक्रतुंड, एकदंत, महोदय, गजानन, लंबोदर, विकट, विघ्न- 
राज, धृभ्रवण, इ. गणेशाचे अवतार प्रस्तुत पुराणात वाणिले 
आहेत. या अवतारांच्या कथा गणेशपुराणातील कथांहून भिन्न 
आहेत. त्यांपैकी काही कथा अश्ा- 

इंद्रपदप्राप्तीच्या निमित्ताने चालू झालेल्या महोत्सवात रंभेला 
पाहून इंद्र कामातुर झाला व त्याचे वीय स्खलित झाले. त्या- 
पासून मत्सर नावाचा एक असुर निर्माण झाला. त्याने गुक्रा- 
चार्यांकडून पंचाक्षरी विद्या घेतली व तप केले. त्या तपाने 
संतुष्ट होऊन शंकराने त्याला अभय दिले. दुर्बुद्धीची कन्या मद- 
करा हिच्याशी त्याने विवाह केला. त्याच्यापासून तिला सुंदरप्रिय 
आणि विषयप्रिय असे दोन पुत्र झाले. मत्सराने मग आपल्याला 
राज्याभिषेक करून घेतला, मोठे सैन्य जमा केले व त्या सेन्य- 
बळावर सारा भूलोक व पाताललोक पादाक्रांत केला. पुढे त्याने 
कंलासावरही आक्रमण केले. तिथे ठाण मांडून तो त्रैलोकयाचे 
राज्य करू लागला. या आपत्तीने भग्न आणि त्रस्त झालेल्या 
देवांनी गणेशाची प्राथंना केली. ती ऐकून गणेक्शाने वक्रतुंड नामक 
अवतार घारण केला. या वक्रतृंडाशी गाठ पडताच मत्सरासुर 
भयकंपित झाला. वक्रतुंडाशी युद्ध न करता तो त्याला शरण गेला. 
अशा प्रकारे मत्सरासुर शांत झाला व देवही निर्भय झाले. 

अश्‍विनी कुमारांना कोणत्याही यज्ञात हविर्भाग मिळत नसे. 
च्यवन क्रषीला त्यांनी नेत्र व तारुण्य दिले, म्हणून च्यवन 
क्षीने शर्याती राजाच्या यज्ञात त्यांना हविर्भाग देण्याचे ठर- 
वले. तो यज्ञ चाळू झाला असता इंद्राने त्यात विघ्न आणले. 
त्याचा पराभव करण्यासाठी च्यवन क्रषीने आपल्या तपोबलाने 
मेदासुर नावाचा महाभयंकर पुरुष उत्पन्न केला. त्याला शक्‍ति- 
देवीने वरदान दिले. मग त्याने सर्व देवांचा पराभव केला. आणि 


शंकर र 
र्‌ मिल्लिणीला भुलून तिच्या माग लागला, तेव्हा मोहा- 


रर्‌ 
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सुराचा जन्म झाला. त्याने सूर्याकडून वर मिळवले. मग त्यान 
मदिरा नावाच्या स्त्रीशी लग्न केले. तिच्या पोटी त्याला पाच 
पराक्रमी पृत्र झाले. पुढे त्याने त्रेळोक्य जिंकून सवे देवांना 
संकटात लोटले. मग गणेशाने महोदर नामक अवतार घेऊन त्या 
महासुराला शांत केले. शि 
शकुनीचा दुर्बुद्धी नावाचा पुत्र होता. त्याला गणेशाने विषम 
हररूपाने ठार केले. दुर्वुद्धीचा पुत्र ज्ञानारी. तो आपल्या 
बापाच्या वधाचा सुड घेण्यासाठी प्रवृत्त झाला. त्याने तप करून 
सामर्थ्यं मिळवले व देवांना त्रस्त व भयग्रस्त करून सोडले. त्या 
वेळी गणेशाने लक्ष्मीच्या उदरी जन्म घेतला. ज्ञानारीला सुबोध 
नावाचा पुत्र होता. तो मोठा गणेशभक्त होता. ज्ञानारीन स्या 
खूपच छळ केला. शेवटी गणेशाने त्या ज्ञानारीचा वध क" 
विष्णूच्या वीर्यापासून कामासुर नावाचा दैत्य निर्माण झाल्या, 
त्याने शंकराला प्रसन्न करून घेऊन त्याच्याकडून वर मिळवले. 
त्या बळावर त्याने त्रैलोक्य जिकले व देवांना देशोधडीला लावलें. 
मग सवे देव मयूर क्षेत्री जाऊन गणेशाची सेवा करू लागले. ही 
वार्ता कळताच कामासुर आपले सैन्य घेऊन देवांशी युद्ध कर 
यला निघाला. त्या वेळी ते संकट दूर करण्यासाठी गणेशाने वित 
नावाचा अवतार घेतला आणि कामासुराला शरण आणले- वती 
एकदा कुबेर केलास पववतावर गेला. तिथे त्याला 8. 
दिसली. तिचे असामान्य रूपलावण्य' पाहून कुबेर मोहित र 
व तिच्याकडे टक लावून पाहू लागला. त्याच्या या कृत्य टी 
लोभासुर निर्माण झाला. तो बलदंड होऊन जेव्हा त्रैलोक्य़ा 
गांजू लागला, तेव्हा गजाननाने त्याला पाताळात दडपले. 
अभिनंदन नावाचा राजा हिमालयावर यज्ञ करीत होता. 
इंद्राला हुविर्भाग द्यायचा नाही, असे त्याने ठरवले होते. इंद्राला 
समजताच त्याने काळ नामक पुरुषाला त्या यज्ञाचा वि न 
करण्यासाठी पाठवले. कालाने विघ्नासुर या रूपात पृथ्वी य 
सर्वच यज्ञांचा विध्वंस केला. या विघ्नासुराला नष्ट करण्या 
गणपतीने विघ्नराज हा अवतार घेतला. क्ल 
भस्मासुराला मारण्यासाठी विष्णूने मोहिंनीरूप ति 
मोहिनीला पाहून शंकर तिच्या मागे लागला. दोवटी 1 कट 
आपले मूळ रूप दाखवताच शंकर खिन्न झाला. त्या प्रसंगी न 
राचे वीर्य स्खलित झाले. त्यातून व्यामवर्ण आणि रकतनत्र मळ 
क्रोधासुर जन्माला आला. तो जेव्हा ब्रह्मांडावर विजय 
विण्यासाठी निघाला, तेव्हा गणपतीने लंबोदर अवतार 
करून त्याला शांत केले. ऱ्खी 
शंकर सर्वस्वी आपल्या स्वाधीन आहे आणि आपल्यासा दती 
धन्य स्त्री त्रिभुवनात कोणीही नाही, अश्या विचाराने पा 
एकदा हसली. तिच्या या हास्यातून मयासुर नावाचा 


टे 
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निर्माण झाला व पुढे तो त्रैलोक्याला उपद्रव देऊ लागला. त्याला 
मारण्यासाठी गणेशाने विघ्नेश्‍वर हा अवतार घेतला. 

घर्मध्न नावाच्या पुरुषाला यज्ञव्ट्क नावाचा पुत्र झाला. तो 
जगाला भारी होत आहे, असे पाहून त्याचा वघ करण्यासाठी 
गणेशाने शूपकर्णे नावाचा अवतार घेतला. 

सूर्याला एकदा गर्व झाला. त्याला त्या वेळी जी शिक आली, 
तिच्यातून अहं नावाचा असुर निर्माण झाला. गणेशाने धूग्रवणे 
नावाचा अवतार घेऊन त्या अहंला शरण आणले. 

वरील कथा म्हणजे कामक्रोधादी षड्पूंवरची रूपके आहेत, 


<* 


हे स्पष्टपणे कळून येईल. [ मंगलमूर्ती श्री गणेश; श्रीगणेशकोश.] 


(इ. स. चे १८ शतक) एक तेलुगू कवयित्री. 
मुदूदुपळणी ही तंजाऊरच्या प्रतापसिह राजाच्या दरबारा- 
तील एक वेश्या होती. हिच्या आईचे नाव मुत्याहू असे होते. 
हिचे संस्कृत व तेलुगू या भाषांवर प्रभुत्त होते. नृत्य आणि 
संगीतकला तिला चांगल्या अवगत होत्या. राधिका स्वांतनमू 
क्रिवा इलादेवीय या नावाचे एक काव्य हिने रचले आहे. ते 
शुंगारप्रधान असून, त्यात राघाळृष्णांच्या लीला वाणिल्या आहेत. 
अनेक काव्यगुणांनी युक्‍त असलेले हे काव्य कुलीन स्त्रियांना 
वाचण्यास व ऐकण्यास सामाजिक बंदी आहे. हिंची शैली साधी 
पण सुंदर आहे. तिच्या काव्यात म्हणी आणि लोकोक्ती यांचा 
वापर भरपूर प्रमाणात आढळतो. हिने जयदेवाच्या अष्टपदीचे 
तेलुगू भाषेत रूपांतर केले आहे. या अष्टपद्या मुळाइतक्याच सुंदर 
आणि काव्यमय आहेत, असे अनेक संगीततज्ज्ञांचे मत आहे. [ ग्रे. 
वी. इं.; ते. सा. इ.; म. ज्ञा. को., ते. वा. ] 


मद्रणकलेचा शोध प्रथम कुणी व केव्हा लावला 
सुठ्ठणकला याबद्दल निदिचित माहिती उपलब्ध नाही. मात्र 
तो कुठे लागला हे सांगता बेते. कागदाचा शोध जसा प्रथम 
चीनमध्ये लागला. तसा मुदरणकटेंचा शोधही चीनम्ध्येव ला आ 
सुमारे दीड ते दोन हजार वर्षांपूर्वी लाकडावर बुद्धाची चित्रे 
कोरून व॑ त्यांना शाई लावून त्यांचे कागदाव ठ्से घेण्याची 
पद्धत चीनमध्ये प्रचलित होती हळूहळू चित्रांप्रमाणेच अक्षरेही 
लाकडावर उलटी कोरण्यात येऊ लागली व हे ठसे वापरून 
कागदाच्या लांब सुरळ्यांवर पुस्तके छापली जाऊ लागली. 
चीनच्या पश्‍चिमेकडील डोंगरातली सहस्रवुद्धांची गुंफा इ. स. 
१०३५ साली, तिच्या मुखावर भित बांधून बंद करण्यात आली 
होती. त्यापूर्वी ही गुहा म्हणजे एक बौद्ध विहार होता. तिथे बोद्ध 
धर्माविषयीचे ग्रंथ असावे, अशा कल्पनेने ९०० वर्षांनंतर म्हणजे 
इ. स. १९०७ साली ती गुंफा उघडण्यात आली, तेव्हा तिच्यात 


सुद्रणकला 


तीन हजार सुरळ्यांचे मुद्रित ग्रंथ सापडले. त्यांतील काही 
ग्रंथांवर मुद्रणकाल छापलेले होते. त्यांपैकी सर्वांत जुना मुद्रण- 
काल ' हीरकसूत्र ' नावाच्या एका ग्रंथावर आढळला. तो११मे 
८६८ असा होता. “ वाँग चियेह नावाच्या एका गृहस्थाने पित- 
रांच्या स्मृतिप्रीत्यर्थ विनामूल्य वाटण्यासाठी हा ग्रंथ छापला 
असा त्यात उल्लेख आहे. हे सवे ग्रंथ लंडनच्या ब्रिटिश म्य॒झियम- 
मध्ये उपलब्ध आहेत. र 

हे ग्रंथ ठोकळ्यांवर अक्षरे कोरून छापल्यावर्‌ ठोकळे निकामी 
होत. एकेक अक्षराचाच एकेक ठोकळा असता तर त्यांची नवी 
जुळणी करून नवे ग्रंथ छापता आले असते. ही कल्पना सुचल्या- 
वर चिनी कारागीर एकेका अक्षराचा एकेक ठसा बनवू लागले. 
पी क्षेंग नावाच्या माणसाने इ. स. च्या अकराव्या शतकाच्या 
सुमारास ओल्या मातीचे ठसे तयार करून व ते भट्टोत भाजून 
पक्के करायचा शोध लावला. त्यानंतर ठोकळ्यांसाठी माती- 
ऐवजी लाकूड व मग धातू यांचा वापर चीनमध्ये होऊ लागला. 

चीनमध्ये मुद्रणकलेचा प्रथम शोध लागला असला, तरी 
आजच्या आधुनिक मुद्रणकलेशी मात्र चीनमधील त्या कलेचा 
काही संबंध नाही. आधुनिक मुद्रणकलेचा उगम युरोपमध्ये झाला. 
युरोपमध्ये लाकडी ठोकळे कोरून चित्रे छापायची कला इ. स. | 
च्या १३ व्या व १४ व्या शतकात प्रचलित होती. प्रथम बावन 
पानी पत्त्यांसाठी व नंतर संतांच्या चित्रांसाठी ठोकळे करण्यात 
येत. पुढे संतांच्या चित्राखाली, ते चित्र कोणत्या संताचे आहे 
ओळखण्यासाठी, त्या संताचे नाव त्याच ठोकळघावर कोरून ठसे 
घेण्यात येऊ लागले. अशा ठोकळा-छपाईचे आज सर्वांत जुने चित्र 
उपलब्ध आहे ते इ. स. १४२३ साली छापलेले संत स्त्रिस्तो- 
फरचे. हे चित्रही ब्रिटिश म्युज्ियमच्या संग्रहात आहे. या ठोकळा- 
छाप-छपाई-पद्धतीला पुढे शिलोग्राफी असे नाव देण्यात आले. 
चित्राप्रमाणेच ठोकळ्यांवर अक्षरे कोरून प्रथम बायबलमधील 
थोडा मजकूर व नंतर संपूर्ण बायबलच छापण्यात येऊ लागले. 
या सुट्या छापील पानांची मग पुस्तके बांधण्यात येऊ लागली. 
या शिलोग्राफिक पद्धतीने मुद्रित झालेले 81018 10१0] 
म्हणजे ' गरिबांचे बायबल ' हे युरोपात फार लोकप्रिय झाले. 
जॉन विक्लिफ नावाच्या इंग्रज मुद्रकाने ते छापले होते. 

ठोकळा-छाप पद्धतीच्या मुद्रणात जी अडचण चिनी मुद्रकांपुढे 
होती, तीच आता युरोपियन मृद्रकांपुढेही उमी राहिली. प्रत्येक 
अक्षराचा सुटा ठोकळा केला तर ? हा प्रश्‍न चिनी मद्रकांनी 
चार शतकांपूर्वी सोडविला होता. परंतु दळणवळणाच्या साध- 
नांच्या अभावी चीनमधला हा शोध युरोपपर्यंत जाऊ शकला 
नव्हता. शेवटी युरोपातच दोन वेगळ्या ठिकाणी दोन माणसांनी 
साधारण एकाच वेळी आधूनिक खिळाछाप ("॥'१७०४५१७॥५) 


सुद्रणकला ४२४ भारतीय संस्कृतिकोश् 


मुद्रणकलेचा शोध लावून हा प्रश्‍न सोडविला. लॉरेन्स कॉस्टर 
व जोहान .गटेनवर्ग ही या दोन संशोधकांची नावे होत. 

हॉलंडमवील हा्लेम गावी कॉस्टरची खाणावळ होती. त्याने 
इ. स. १४४० साली धातूचे टाइप पाडून, १४४१ साली आमच्या 
मुक्‍तीचा आदर्श हे जे पुस्तक छापले, ते खिळाछाप पद्धतीने 
मुद्रित केलेले पहिले पुस्तक होय, असे बर्‍याच तज्ज्ञांचे मत आहे. 
कॉस्टरने छापलेल्या सर्व पुस्तकांची सुरुवातीची. व शेवटची पृष्ठे 
नष्ट झाल्यामुळे त्यांचा मुद्रणकाळ उपल्ब्ध नाही. तरीसुद्धा 
अंतर्गत पुराव्यांवरून कॉस्टरलाच अमेरिकन तज्ज्ञांनी पहिल्या 
मुद्रण-संशोबकाचा मान दिला आहे. गटेनवर्ग हा पहिला संशो- 
थक समजून, जगातील इतर राष्ट्रांनी १९५६ साली मुद्रण- 
कलेची पंचशताब्दी साजरी केली; पण त्यापुर्वी १६ वर्ष म्हणजे 
१९४० साली अमेरिकेने ती साजरी केली. 

युरोपियन तज्ज्ञ कॉस्टरऐवजी गटेनवर्गला मुद्रणकलेचा जनक' 
मानतात. कॉस्टरच्या कारखान्यात काम करणार्‍या एका काम- 
गाराने त्याची कला चोरली व ती गटेनवर्गला विकली, अशी दंत- 
कथा सांगितली जाते, ती गटेनवर्गच्या चाहत्यांना मान्य नाही. 
त्यांच्या मत गटेनबरग इ. स. १४३४ पासुन मुद्रणकलेच्या शोधात 
होता व १४४४ च्या सुमारास आपल्या शोधात तो यशस्वी 
झाला. त्याचे अल्पचरित्र उपलब्ध आहे, त्यावरून हे विघान 
निश्‍चयाने करता येते. 

जर्मनीतील मेंज या गावी इ. स. १४०० या वर्षी गनेटबर्ग 
जन्माला आला. १४३४ मध्ये तो स्ट्रासवर्गला राहत होता. त्या 
वेळी काही गुप्त विद्येच्या शोधासाठी गावातल्या काही साव- 
कारांकडून त्याने कर्जाऊ रकमा घेतल्या होत्या व त्यांना ती गुप्त 
विद्या शिकण्याचा करार केला होता, असा पुरावा उपलब्ध आहे. 
१४४४ ते १४४७ च्या दरम्यान गटेनव्गने काही पुस्तके प्रयोग 
म्हणून छापली. त्यांतल्या * शेवटचा निकाल! या पुस्तकाची 
काही पाने मेंज येथील म्युझियममध्ये ठेवलेली आहेत. परंतु 
१४५६ पर्यंत त्याने छापलेल्या कोणत्याही पुस्तकाचा मुद्रणकाल 
निश्‍चितपणे उपलब्ध नाही. 

इ. स. १४५० साली गटेनबर्ग पुन्हा मेंज गावी राहायला 
आला व तिथेच त्याने आपला छापखाना उभारला. १४५ नि 
साली त्याने बायबलची छपाई पूर्ण केली. या ग्रंथावर मुद्रणकाळ 
छापलेला. नाही, परंतु १५ ऑगस्ट १४५६ रोजी बांधणीचे काम 
र झाले असा शेरा असून, मेज गावचे व्हिकार हेन्रिकुस क्रेमर 
यांची मान्यतादर्शक सही असलेली प्रत उपलब्ध आहे. 
पी रो एक प्रचंड ग्रंथ होता. त्याची १३०० पृष्ठे 
नावाच्या एक महर बांधलेले आहे. पॅरिसमधील मेकझारिन 

काच्या घरी त्याची एकुलती एक प्रत 


| 
| 
कळ, 


उपलब्ध झाली, म्हणून “ मॅझारिन बायबल, ' प्रत्येक पृष्ठावर 
दोन स्तंभांत प्रत्येकी ४२ ओळी छापल्या म्हणून ' ४२ ओळींचे 
बायवल', गटेनवर्गने छापले म्हणून * गटेनवग बायबल ! आशि 
मेंजच्या म्युक्षियममध्ये ठेवळे म्हणून * मेंज बायबल ' अशा 
नावांनी हे वायवल ओळखले जाते. 

इ.स, १४६८ साली गटेनबर्ग वारला व मेंजच्या दफनभूमीत 
त्याचे दफन केले तेव्हा, जगातल्या सर्वे देश्ांच्या व भाषांच्या] 
सन्मानास पात्र झालेला, मुद्रणकलेचा संशोधक जोहान गटेनबर्ग, 
असे वाक्य कोरलेली शिला त्याच्या थडग्यावर ठेवण्यात मान 

कॉस्टर व गटेनबर्ग जेव्हा मुद्रणकलेंच्या शोधात होते, तै० 
ही एक गुप्त विद्या असे समजले जाई. परंतु इ. स. १४५० 
नंतरच्या २५ वर्षांत सार्‍या युरोपात व नंतर सर्व जगभर तिचा 
प्रसार झाला. प्रथम बायवले व नंतर इतर पुस्तके छापखान्या 
तून बाहेर पडू लागली. वेदा 

मुद्रणकळेच्या शोधानंतर १०० वर्षांनी तिने भारतात प्र रर 
केला. हा प्रवेश म्हणजे एक योगायोगाची गोष्ट होती. क. 
प्रयत्नपुर्वक भारतात मुद्रणकळेचा प्रसार करावा म्हणून 5 
ल्याची स्थापना झाली नाही. ऱ 

३. स. १४९८ साली वास्को द गामाने भारताचा ह 
शोधून काढल्यावर, पोतृंगीज लोकांनी आशियात व ३ - 
काही मुलुख पैदा केले व त्या ठिकाणी स्थानिक लोकांचे धरम री 
तर घडवून आणण्यास प्रारंभ केला. या कामासाठी मिशनऱ्यांन 
बायबल, प्राथना, ख्रिस्ती घर्माची मूलतत्त्वे वगेरे ग्रंथांची ह व€ट 
भाघु हागली. या काळात युरोपमध्ये हे धमंग्रंथ छापील ₹ 
पात उपलब्ध होते. परंतु पोतृंगीजांनी पादाक्रांत केलेल्या प्र णच्या 
त्यांचा पुरवठा गरजेइतका होत नव्ह्ता. म्हणून ठिकठिका राजा” 
मिश्नर्‍यांकडून छापखानेच पाठविण्याबद्दल पोर्तुगालच्या रा 
कडे मागणी होऊ लागली. पक 

इथियोपियाच्या आचंबिशपच्या मागणीनुसार असा 
छापखाना २९ माचे १ ५५६ या दिवशी जहाजावर चढ र्र 
आला. इथियोपियाचा आर्चविशप दा जुआंव नूनिश व 
स्वत: जातीनिझ्ली हा छापखाना बरोबर घेऊन निघाला हो 
त्याने दोन मुद्रक व एक मिस्त्री असे तीन तज्ज्ञ बरोबर ४... 
होते. जुआंव गोंसाल्व्हिस हा तरुण छापखाना उभारण्या* 
व खिळे पाडण्याच्या कलेत निष्णात होता. त्याला घड्य 
तयार करता येत. गोव्याच्या सेंट-पॉल कॉलेजसाठी त्याने 
मोठे घड्याळ तयार केले होते, असा उल्लेख सापडतो. क्ष 

जुआंब द बुस्तामांती हाही पोर्तुगीज मुद्रक मिशनरी क 
घेणारा तरुण होता. दुसरा मुद्रक हा गोमंतकीय नवख्थिस्ती €॑ टि 
त्याचे नाव किवा इतर ठावठिकाण उपलब्ध नाही. खुद्द १ वर 


सि क्क कक 


खंड सातवा 


गालचे बादशहा तिसरे दाँ जुआंव यांनी एक हुशार मुद्रक म्हणून 
त्याची शिफारस केली होती. म्हणून इथियोपियाच्या आर्चे- 


इ. स. १६ व्या शतकातील युरोपातळा छापखाना 


विशपने त्याला बरोबर घेतले होते. हुशार मदतनीस म्हणून 
नंतर त्याचा उल्लेख तत्कालीन कागदपत्रांत आढळतो. 

पोर्तृुगालहून हा छापखाना घेऊन निघालेले जहाज, अरबी 
समुद्रात वादळ झाल्यामुळे काफिल्यातील इतर जहाजांप्रमाणे 
गोव्याकडे वळविण्यात आले आणि दि. ६ सप्टेंबर १५५६ रोजी 
गोवा बंदरात छापखाना उतरविण्यात आला. पुढे इथियोपियाच्या 
बादशहाने आपल्या राज्यात छापखाना उभारण्यासच बंदी 
केल्यामुळे तो कायमचा गोव्यात राहिला. सेंट पॉल कॉलेजमध्ये 
त्याची ताबडतोब जुळवाजुळव करण्यात आली आणि दि. १८ 
ऑक्टोबर १५५६ या दिवशी त्यातून (८070105085 नावाचे 
एक पत्रक छापण्यात आले. दिनांक १९ ऑक्टोबर या दिवशी सेंट 
पॉल कॉलेजातील दोन विद्यार्थी आणि खियरू नावाचा पाद्री 
यांची एका सेमिनारमध्ये जी भाषणे होणार होती, त्यांतील 
मुद्दे त्या पत्रकात छापण्यात आले होते. हे पत्रक म्हणजे भार- 
तात छापलेले पहिले मुद्रित होय. 

पुढल्याच वर्षी या मुद्रणालयात भारतातले पहिले पुस्तक 
मुद्रित झाले. आशियात ख्थिस्ती धर्माच्या प्रसारासाठी जे मिश- 
नरी झटले, त्यांतला अग्रगण्य असा सेंट फ्रान्सिस झेवियर याने 
* दौत्रिन क्रिस्तां ' नावाचे एक पुस्तक मुलांना धाभिक शिक्षणा- 
साठी उपयोगी पडावे म्हणून लिहिले होते, तेच हे पहिले 
मद्रित पुस्तक होय. ' कोंक्लुझोंईश ' हे पुस्तक काय किंवा 
* दौत्रिन क्रिस्तां ' हे पुस्तक काय, दोन्ही आज कुठेही उपलब्ध 
नाहीत. गोव्यातल्या या मुद्रणालयात मुद्रित झालेले जुन्यातले 
जुने पुस्तक उपलब्ध आहे, ते न्यूयॉक पब्लिक लायब्ररीत. 
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पुस्तकाचे नाव असुन, गोव्याचे तत्कालीन आचेबिशप गास्पर 
द ल्यांव यांनी ते लिहिले होते. इ. स. १५६१ मध्ये जुआंव 
द किकेसियू या मुद्रकाने ते छापले. 

सेंट पॉल कॉलेजमघील हा छापखाना १६ वर्ष चालला व 
इ. स. १५७२ साली बंद पडला. या काळात फक्त लॅटिन व 
पोर्तुगीज भाषांतली पुस्तकेच तिथे छापली गेली. मात्र इ. स. 
१५६ १साली स्थानिक भाषेत सेंट ज्ञेवियरच्या 'दोत्रिन क्रिस्तां'चे 
भाषांतर छापण्यात आले होते, असा उल्लेख सापडतो. पण 
स्थानिक भाषेत म्हणजे कोणत्या भाषेत, मराठीत की कोकणीत 
ते छापले होते, हे स्पष्ट कळत नाही. मात्र एक गोष्ट निश्‍चित, 
की भाषा कोणतीही असली तरी, लिपी मात्र रोमन होती. 
कारण या वेळी आणि नंतरही देशी भाषेतील अक्षरांचे खिळे 
गोव्यात तयार झालेच नाहीत. 

स्थानिक लोकांना व विशेषतः मुलांना ख्रिस्ती धर्माचे शिक्षण 
त्यांच्या भाषेतून दिले पाहिजे, हे तत्त्व स्त्रिस्ती घर्ममंडळाने 
स्वीकारले होते. परंतु देशी भाषेतील धमंपुस्तके कोणत्या 
लिपीतून छापावी, हा मिशनऱ्यांपुढे मोठाच प्रश्‍न होता. देशी 
भाषेतील अक्षरांचे खिळे तयार करण्याचा विचार, त्या लिपीच्या 
चमत्कारिक वळणामुळे जुआंव गोंसाल्व्हिसने सोडून दिला होता. 
दरम्यान तमिळ भाषेतील पुस्तके रोमन लिपीत छापण्याचा 
एक प्रयोग ट्रांकेबारकडे करण्यात आला होता. तो यशस्वी 
झाल्यामुळे गोव्यातही त्याचे अनुकरण झाले असावे. परंतु हा 
प्रयत्त त्या वेळी गोव्यात प्रयोगावस्थेत असावा. कारण इ. स. 
१५५६ ते १५७२ या काळात देशी भाषेत फक्त एकच पुस्तक 
छापले गेले. | 

इ. स. १५७२ साली गोवा शहरातील हा छापखाना बंद 
का पडला याची कारणे कळत नाहीत. बुस्तामांती व गोंसाल्न्हिस 
हे मुद्रणव्यवसाय सोडून धर्मोपदेशकाच्या व्यवसायात शिरल्या- 
मुळे तो बंद पडला म्हणावे, तर त्यांनी शिक्षण देऊन तयार 
केलेले त्याचे सहकारी होतेच. कसेही असो १५७३ ते १६१५ 
पर्यंतच्या काळात गोव्यातील मुद्रणकला लुप्त ज्ञाली होती. 

इ. स. १६१६ साली राशॉल किवा रायचूर या गावातल्या 
सेंट लॉरेन्स कॉलेजमध्ये छापखाना सुरू झाला व त्यात मद्र- 
णाला पुन्हा प्रारंभ झाला. हा छापखाना मूळचा गोवा शहरातला 
होता, की तो नव्यानेच आणला होता, हे कळत नाही. या छाप- 
खान्यातून पहिलाच ग्रंथ छापला गेला तो फादर स्टीफन्सचा 
सुप्रसिद्ध स्थरिस्तपुराण हा मराठी ग्रंथ होय. त्याची लिपी मात्र 
रोमन होती. हा छापखाना पुढे इ स. १६६० साली बंद पडे- 
पर्यंतच्या डड वर्षांत सुमारे ४०-४५ ग्रंथ तिथे छापण्यात आले. 
त्यांतले १९ ग्रंथ पोतृंगीजमध्ये व १९ कोकणीत व मराठीत होते. 
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कोकणी ग्रंथांत * क्रिस्तांवांच्या दोत्रीनीचो अर्थ हा पाद्री दियोग्‌ 
खियरुकृत (१६३२) व मराठी ग्रंथांत एतियँ॑ दला क्रुवायाचे 
पीटर पुराण ( १६२९ ) आणि पाद्री आंतोनियु द साल्दांज 
यांचा सांतु आंतोनीची जीवित्वकथा (१६५९) हे महत्त्वाचे ग्रंथ 
होत. पाद्री साल्दांज यांचा हा ग्रंथ म्हणजे गोव्यातील छापखा- 
न्यात छापला गेलेला शेवटचा मराठी ग्रंथ होय. त्यानंतर इ. स. 
१६६० साली 50110वृप्पं०$ 1911109 (देवाची एकाग्र 
बोलणी) हा ग्रंथ छापला गेल्यावर सदर छापखाना वंद पडला 
व अशा प्रकारे मुद्रणकळेच्या भारतप्रवेद्याचे पहिळे पर्व संपले. 

यानंतरचे पर्व म्हणजे भारतीय भाषांतील ग्रंथांच्या मुद्रणाचे. 
या क्षेत्रात पहिला प्रयत्न पोर्तृुगीजांनीच केला. गोव्यातील पहिला 
छापखाना उभारणारा जुआंव द गोंस्ताल्व्हिस याने देवनागरी 
लिपीतील अक्षरांचे खिळे तिच्या चमत्कारिक वळणामुळे तयार 
करण्याचे सोडून दिले, तरी मल्याळम भाषेतील अक्षरांचे खिळे 
मात्र त्याने तयार केले व सेंट झेवियरच्या दौत्रिन क्रिस्तांचे 
मल्याळम भाषांतर इ. स. १५७७ साली छापले. देशी लिपीत 
छापलेले भारतीय भाषांतले हे पहिले पुस्तक होय. 

ई.स. १६६० मध्ये गोव्यातील दुसरा छापखाना वंद पडल्या- 
नंतर पोर्तुगीज मिशनऱयांती मुद्रणकलेकडे अजिबात दुलंक्ष केले. 
याचे कारण म्हणजे “ इन्क्विझीशन 'ची त्याच वर्षी झालेली 
स्थापना, हे असावे. इन्क्विझीशान या पोर्तुगीज राज्यकर्त्यांनी 
स्थापन केलेल्या धर्मसमीक्षण सभेचा, हिंदुधर्म, स्थानिक भाषा 
वे चालीरीती वगेरे गोष्टींना कडवा विरोध होता. म्हणून पुर्वीचे 
स्थानिक भाषांतून धमंप्रसार करण्याचे धोरण बदलल्यामुळे 
डापखान्यांतुन देशी भाषांतील मुद्रणाची गरज राहिली नाही. 
म्हणून पोतृंगीजांनी मुद्रणकलेकडे दुलक्ष केले असावे. 

पोर्तुगीजांनंतर अवघ्या दहाच वर्षांनी भारतात मुद्रणव्यव- 
सायाकडे लक्ष पुरविले ते मुंबईच्या भीमजी पारेख नावाच्या 
एका एतहदेशीय गृहस्थाने. या गृहूस्थाला देशी भाषांत ग्रंथ मुद्रित 
करण्याची कल्पना स्फुरली आणि त्याने कंपनी सरकारमाफत 
इंग्लडहून एक छापखाना मागवून इ. स. १६७४मध्ये तो सुरू 
केला. वाषिक ५० पौंड वेतनावर हेन्री हिल्स नावाच्या एका 


इप्रज मुद्रकाला विलायतेहून बोलावून त्याने नोकरीवर ठेवले. 


परंतु यामुद्रकाला ' बनिया' (गुजराती) भाषेचे खिळे पाडता येत 
नाहीत. किबहुना त्याला टाईप तयार करण्याची कलाच माहित 
नाही; तो फक्त टाइपांची जुळणी करून कागद छापू शकतो, 
कळून येताच भीमजीची निराशा झाली. 
हा छापखाना भोमजीने विलायतेहून मागविलेला नसून 


होता; परंत टत्व ओळखून शिवाजीमहाराजानी मागविला 
) पेस्तुतो चालवू शकणारा तज्ज्ञ उपलब्ध न झाल्यामळे 
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महाराजांनी तो भौमजीला विकला, अश्ली माहिती कऱ्हैयालाल 
मुनी यांनी दिली आहे. परंतु या माहितीला पोषक असा 
पुरावा तत्कालीन कागदपत्रांत अजून उपलब्ध झाला नाही. 
भीमजीचा_ हा छापखाना किती काळ चालला किंवा त्यात 
करिती व कोणते ग्रंथ मुद्रित झाले याची माहिती उपलव्य नाही. 
कंपनी सरकारच्या पत्रव्यवहारात मात्र भौमजीच्या छापखान्यात 
* बनिया ' लिपीत छापलेल्या काही कागदांचा उल्लेख सापडतो. 
पण ते टाइप कुणी तयार केले व मुद्रण कुणी केले याचा पत्ता 
लागत नाही. 
पोर्तुगीजांचा गोव्य़ातला व भीमजीचा मुंबईतला छापखाना 
बंद पडल्यानंतर भारतातल्या मुदणव्यवसायाचे केंद्र पद्चिम 
किनार्‍याकडून पूर्व किनाऱ्याकडे झुकले. इ. स. १७०६ सा 
बार्थोलोम्यू ज्षिगनवाग व हेन्री प्लुटोचा नावाचे दोन डॅ 
मिशनरी भारतात आले व मद्रासमधील ट्रांकेबार महरी स्या 
झाले. धर्म प्रसारासाठी धामिक पुस्तके हवीत, या नेहमी 
कारणासाठी त्यांनी आपल्या मायदेशाहून छापखाना मागान 
जॉनास किचे नावाच्या मुद्रकासह छापखाना जहाजावर चढ र 
परंतु जहाजे केप ऑफ गुड होपला पोचलो, तेव्हा काही माक 
होऊन किचे मरण पावला व मुद्रकाविना पोरका झालेला छ व 
खाना ट्रांकेबारला येऊन पोचला. ईस्ट इंडिया कंपतीतील क्र 
शिपायाला मुद्रणकला थोडीशी अवगत होती. त्याच्या म 
तो छापखाना उभारून चाळू करण्यात आला. प्रथम रोमन ( 
काही पुस्तके छापण्यात आली. नंतर तमिळ भाषेच्या नि 
खिळे जर्मनीतून तयार करून आणले गेले. त्यांचा उपयोग डा 
१७१६ मध्ये झिंगनबागच्या ' तमिळ भाषेचे व्या 
ग्रंथात प्रथम करण्यात आला. हे व्याकरण लॅटिनमध्ये हीर 
होते व तमिळ शब्द तमिळ लिपीत छापलेले होते. श्रीरामपूर 
कॉलेजमध्ये आजही! या ग्रंथाची प्रत उपलब्ध आहे. [यंव 
त्यानंतर याच छापखान्यात झिगनबागचाच तमिळ बार 
हा ग्रंथ इ. स. १७२३ मध्ये संपूर्ण तमिळ लिपी वापरून त्तीय 
ण्यात आला. पूर्णवणे देशी लिपी वापरून छापलेला भा 
भाषांतला हा पहिला ग्रंथ होय. पका 
याच डॅनिश मिशनमधील फ्रेडरिक श्‍वॉर्टझ नांवाच्या त 
मिशनऱ्याशी संबंध आल्यामुळे तंजाऊरचे सर्फोजीराज वल्या 
यांना मुद्रणकळेविषयी कुतूहल वाटू लागले. त्यांनी ही. 
राज्यात एक छापखाना काढला व भारतीय लिप्यांचे बार 
वापरून भारतीय भाषांतील पुस्तके छापण्याचा उद्योग ति 
भिला. इ. स १८०६ सोली या छापखान्यात इसापच्य़ा 
कथांचे एक मराठी पुस्तक छापले गेले. 


र क्षाषाँ” 
सर्फोजोचा मुख्य प्रधान सरवण्णा पंडित याने मूळ कथा 


क 


पाटाच्या 


खंड सातवा 


तरित केल्या होत्या. ब्रिटिश म्यूज्ियममध्ये त्याची एक प्रत उप- 
लब्ध आहे. देवनागरी खिळ्यांचा वापर केलेले मराठीतले हे 
दुसरे आणि संपूर्ण देवनागरी लिपी वापरून छापलेले हे मराठी- 
तले पहिले पुस्तक होय. त्यापूर्वी फक्त एकच वर्षे वंगालमधील 
श्रीरामपूर गावी मराठी भाषेचे व्याकरण या ग्रंथात देवनागरी 
लिपीचा वापर करण्यात आला होता. परंतु त्यात मराठी वाक्यांचे 
अर्थ इंग्रजीत देताना रोमन लिपी वापरली होती. म्हणून या 
पुस्तकाला मिश्र पुस्तक 
म्हणावे लागेल. मात्र : 
मराठीचे खिळे वापरून : 
छापलेले हे पहिले : 
पुस्तक होय. मी 

मद्रासमध्ये मुद्रण- नन 
कलेची घडी बसल्या- 
नंतरया क्षेत्रात भार- ., छु. हब 
तात जे तिसरे केंद्र 01. 
निर्माणझाले,तेबंगाल- :. - 
मध्ये. मराठीतले पहिले ६-..; 
पुस्तक महाराष्ट्रात 
छापले न जाता, ते. 
बंगाल प्रांतात छापले _ _ 
गेळे. तसेच हिंदी, 
पंजाबी, गुजराती, उदू : 
वगैरे अनेक भारतीय 
भाषांतली सुरुवातीची 
पुस्तके त्या त्या भाषां- 
च्या प्रांतात छापली 
न जाता बंगालमध्ये 
छापली गेली. 

बंगालमध्येच मुद्रण- 
कलेचे तिसरे केंद्र 
निर्माण करण्याचे श्रेय 
सर चालंस विल्किन्स या इंग्रज गृहस्थाकडे जाते. प्रथम त्याने 
बंगाली लिपीचे टाईप स्वतः तयार केले व हॉलहेड याचे बंगाली 
व्याकरण इ. स. १७५७८ मध्ये छापले. बंगालीतील हा पहिला 
मुद्रित ग्रंथ होय. 

पुढे स्वत: लिहिलेले संस्कृत व्याकरण छापण्यासाठी विल्किन्स 
याने देवनागरी खिळे तयार केले. परंतु त्याच्या घराला अकस्मात 
आग लागून नव्या खिळ्यांसह सारा छापखानाच नष्ट होऊन 
गेला. काही पंचीस व मेट्िसा बचावल्या, त्या घेऊन तो विलाय- 


तते हात 
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“ मराठी भाषेचे व्याकरण ' यातील काही भाग 


मुद्रणकला 


तेला गेला व तिथे पुन्हा टाईप पाडून इ. स. १८०८ मध्ये त्याने 
आपले संस्कृत व्याकरण छापून काढले. 
देवनागरी खिळे तयार करताना पंचानन कर्मकार नावाच्या 

एका भारतीय लोहाराची मदत विल्किन्सने घेतली होती. या 
पंचाननाने मनोहर नावाच्या आपल्या एका मित्रालाही टाईप 
पाडण्याच्या तंत्रात तरबेज केले. पण विल्किन्स विलायतेला निघून 
गेल्यावर पंचानन व मनोहर बेकार झाले. इतक्यात इ. स. १७९३ 

साली भारतात 
५ आलेल्या डॉ. विल्यम 
>: कॅरे या मिशनऱ्याशी 
-: त्यांची गाठ पडली. 
कलकत्त्याजवळ मदन- 
वटी येथे १७९८ त 
कॅरेने एका नव्या छाप- 
: खान्याची उभा रणी 
:_. केली. नंतर दोन वर्षांनी 

:श्रीरामपूरच्या डच 
:.. वसाहतीत त्याने हा 

:_ छापखाना हालविला 
*: आणि मनोहर व पंचा- 
.: नन यांच्या साहाय्याने 
' देवनागरी, मोडी, 
मराठी, गुजराती, 
बंगाली, कानडी, उर्दू 
वगेरे लिप्यांचे टाईप 
पाडून या व इतर अनेक 
भाषांत बायबलची 
भाषांतरे छापण्याचा 
सपाटा चालविला. 
याशिवाय कोश, व्याक- 
रणे व इतर पुष्कळ ग्रंथ 
करेने आपल्या ३२ 
वर्षांच्या कारकिर्दीत छापून काढले. इ. स. १८०२ साली पंचा- 
नन मरण पावला. पण त्यानंतर एकट्या मनोह्रने निरनिराळया 
भाषांचे वीस हजार खिळे तयार करून करेला मदत केली. 

छापखान्याचे तांत्रिक काम .करण्यासाठी केरेने भारतीय 

कारागिरांची जशी मदत घेतली, त्याचप्रमाणे निरनिराळ्या 
भाषांतील पुस्तके तयार करण्याच्या 'कामी शास्त्रीपंडितांनाही 
जवळ केले. स्वत: डॉ. कॅरे अनेक भारतीय भाषा शिकला. नाग- 
पूरकडल्या वैद्यनाथ शास्त्री तथा वैजनाथ शर्मा नावाच्या एका 
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पंडिताचा डॉ. कॅरेला या कामी विज्षेष उपयोग झाला. त्याच्या 
मदतीनेच कॅरेने मराठीचे व्याकरण इ. स. १८०५ साली मुद्रित 
केले. मुंबई मराठी ग्रंथसंग्रहालयात हें पुस्तक उपल्ब्ध आहे. 
त्यानंतर बायबल्चा पहिला भाग (१८०७), मराठी-इंग्रजी 
कोश ( १८१० ), मंगळ समाचार म्हणजे न्यू टेस्टामेंट 
(१८११), सिहासन वत्तिशी (१८१४) वगैरे अनेक मराठी 
ग्रंथ कॅरेने छापून काढले. 

३. स. च्या १९ व्या शतकाच्या सुरुवातीस अशा प्रकारे डॉ. 
कॅरेने भारतीय भाषांत ग्रंथछपाई करण्याचा प्रचंड उद्योग केला. 
त्या त्या भाषेच्या प्रांतांत त्या पुस्तकांचा प्रसार झाला आणि 
त्यामुळे लवकरच भारतात ठिकठिकाणी छापखान्यांची उभारणी 
होऊ लागली. म्हणूनच डाँ. कॅरे यालाच भारतातील मुद्रणकलेचा 
प्रणेता मानले पाहिजे. केरेप्रमाणेच त्याचे सहकारी पंचानन, 
मनोहर व वैद्यनाथ शास्त्री यांनाही मुद्रणकलेचा विकास व 
विस्तार करण्याचे श्रेय द्यावे लागेल. 

बंगालमध्ये सर चालेस विल्किन्स व डाँ. कॅरे यांचे कार्य चालू 
असतानाच मुंबईमध्येही या क्षेत्रात प्रयत्न सुरू झाले होते. 
इ.स.च्या १७ व्या दातकातील भीमजी पारेखचा छापखाना बंद 
पडल्यावर सुमारे शंभर वर्षांनंतर मुंबई शहरातील रुस्तुम 
खरसेटजी नावाच्या एका पारशी गृहस्थाने एक छापखाना सुरू 
केल्याचा उल्लेख सापडतो. इ.स. १७८० सालचे एक पंचांग किवा 
कॅलेंडर छापून त्याने ते दोन रुपये दराने विकले होते. परंतु या 
छापखान्याची अधिक माहिती मिळत नाही. 

इ.स. १७९० साली मुंबईत दोन छापखाने निघाले. एक बांबे 
गॅझेटचा व दुसरा कुरियरचा. या छापखान्यांत फक्‍त रोमन लिपी- 
चेच खिळे असल्यामुळे प्रथमतः त्यांतून इंग्रजी वृत्तपत्रे व पुस्तके 
छापली जात. इ. स. १७९३ मध्ये मुंबईत पहिले इंग्रजी पुस्तक 
छापले गेले. त्याची पृष्ठसंख्या १७१ होती. त्याचे नाव असे होते- 
रेह्याा]८५ 810 000पा 811068 जी शा. पद्याए/ उेव्लाचा 
तपायाष्र णड 1101501101 0 (७० ४१७९5 & ॥व् 
'ण ७ 1)011111015 0 ग०० $णा”58 गी0॥ पणादा७ 
॥8 1198 15 1509७. हे पुस्तक सेंट झेवियर कॉलेजच्या 
संग्रहात उपल्ब्ध आहे. 

खुद्द महाराष्ट्रात छापलेले पहिले मराठी पुस्तक म्हणजे 


भे पंचोपाख्यान ' हे होय.इ. स. १८२२ साली कुरियर छापखान्यात 
ते छापले गेळे. विल्किन्सने इंग्लंडमध्ये जे देवनागरी टाईप पाडले 


होते, ते कुरियर प्रेससाठी मागविण्यात आले आणि विदुरनीती 


( १८२३ ), सिहासनवत्तिशी (१८२४) वगैरे, पुस्तके याच 
टायपात छापण्यात आली. केनेडीचा कोश (१८२४ ), महाराष्ट्र 
पकाश (१६२९), ओोल्तवयंचा कोश (१८३१) हे मुंबईत 
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छापले गेलेले काही मोठे व महत्त्वाचे ग्रंथ होत. 
मुंबईत इ. स. १८१२ नंतर भराभर छापखाने निघाले. 
मुंबई समाचार (१८१२), अमेरिकन मिशन ( १८१३ ), 
चाबुक (१८२२), जामे जमशेद (१८२८), गणपत कृष्णाजी 
(१८३१), गव्हन्मेट सेन्ट्रळध (१८३१), दर्पण (१८३५), 
प्रभाकर (१८४०) हे सुरवातीचे काही छापखाने होत. यांपैकी 
मुंबई समाचार, जामे जमशेद व सरकारी सेन्ट्रल प्रेस अजू- 
नही चाळू आहेत. अमेरिकन मिशनने स्त्रिस्ती घमंप्रचारा- 
साठी शेकडो पुस्तके छापून पैसा-दोन पैद्यांना विकली. दर्पण व 
प्रभाकर यांनी तर मराठी भाषेचा इतिहास घडविला. पण मराठी 
मुद्रणाच्या दृष्टीने सर्वाधिक महत्त्व गणपत कृष्णाजीलाच दिले 
पाहिजे. अमेरिकन मिशन प्रेसमध्ये प्रथम तो कामाला होता. 
परंतु तिथे ख्रिस्ती धमप्रसारासंबंधीची पुस्तके छापली जातात 
व ती छापखाण्याच्य़ा कामी आपला हातमार लागतो, हे पाप 
आहे, असे वाटून त्याने तिथली नोकरी सोडली व स्वतः खि 
तयार करून स्वतःचा छापखाना उघडला. मुद्रणयंत्र व छपाईची 
शाईही त्याने स्वतःच तयार केली. या छापखान्यात त्यात 
मंग हिंदुधर्मविषयक पुस्तके छापायला प्रारंभ केला. हा छाप 
खाना इ.स. १९१४ पर्यंत चालू होता. या मुदतीत अक्षरशः ह्जारी 
पुस्तके त्यातून बाहेर पडली. पहिल्या पन्नास वर्षांत गणपत 
कृष्णाजीचा छापखाना म्हणजे मराठी भाषा व साहित्य यांती 
फार मोठा आधार होता. त्या काळातली कित्येक नियतकारि 
व पुस्तके याच छापखान्यातुन छापली गेली. तके 
गणपत कृष्णाजीवुर्वी सुमारे ४० वर्षे हिंदूधर्मविषयक पुर 
छापण्याची कल्पना नाना फडणिसांना सुचली होती. त्यांच 
भगवद्‌गीता छापण्याचे प्रयत्न चालविले होते. त्यासाठी त्या 
तांब्याचे खिळे तयार केले होते. परंतु त्यांच्या हयातीत ते कॉ 
पुर्ण होऊ शकले नाही. ते खिळे आज भारतइतिहास 
मंडळात उपलब्ध आहेत. वस्थर 
नाना फडणिसांची गीतामुद्रणाची कल्पना मिरज संस्था 
श्रीमंत गंगाधरराव पटवधन यांनी इ स. १८०५ साली पूर्णतया 
नेली; मात्र हे मुद्रण खिळा-छापाने केलेले नसून, ठोकळाछॉर 
पद्धतीने केलेले होते. १ 
हिंदुधमंग्रंथांचे मुद्रण करण्याचे गणपत कृष्णाजीने छु र 
केलेले काम अधिक मोठ्या प्रमाणावर निर्णयसागर छा५ तर 
न्याने पुढे नेले. निर्णयसागराने मराठी साहित्याच्या दृष्टी" 
हे मोठे कार्य केलेच; पण मराठी, हिंदी, गुजराती वर्गरे गी 
भाषांना मुद्रणाच्या दृष्टीने एक मोठीच देणगी दिली. ही नक 
म्हणजे अक्षरांच्या सौंदर्याची. त्या पूर्वी देशी भाषांचे खिळे राच्या 
जात, त्यात सौंदर्यदृष्टी कमी होती. नि्णेयसागराने अक्ष 


नन््न््टा-वळ-च्ा 


क य डी 
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वळणाकडे फार लक्ष दिले. आजकाल देवनागरी टायपांचे अनेक 
प्रकार निघाळे आहेत. उभट, लांबट, तिरके, गोल असे टाईप 
मराठी मद्रणाल्यांत वापरले जात आहेत. इंग्रजीइतके हे 
प्रकार विविध नाहीत. पण भारतीय मुद्रणातके सोंदर्य गेल्या 
काही वर्षांत वाढले आहे, याचे ते द्योतक आहे. 

गेल्या शतकात आणि चालू शतकाच्या प्रारंभी छापण्यात 
आलेली बरीच पोथ्या-पुस्तके शिळाछापाने छापलेली आढळ- 
तात. त्यामुळे सर्वसाधारण लोकांचा समज असा होतो, की 
आरंभीची पुस्तके शिळाछापपद्धतीने छापली असून, नंतर 
खिळाछापाचा शोध लागला. परंतु ही समजूत चुकीची आहे. 
शिळाछापा'चा शोध अगदी अलीकडचा आहे. इ. स. १७९६ साली 
स्टेनफेल्डर याला फोटोग्राफीचे संशोधन करताना लिथोग्राफीचा 


अक्षरंबद्पर्मरत पावाध्याममच्यते 
ततमगवगेबसरममे्ीनत 
३ अधिितक्षरोशाबःपुर 

ते. अधियज्ञाहमेवात्रदेेदेद त 


४ अंतकालेचनामगेव 


नाना फडणिस यांनी मुद्रित केलेल्या गीतेचा काही भाग 


शोध लागला. भारतात १८२४ साली ही पद्धत आली. संंबई 
सरकारने त्या वर्षी आपला लिथो प्रेस सुरू केला. रॉबटे डॉवेल 
हा या छापखान्याचा पहिला युरोपियन मुद्रक होय. त्याच्या 
हाताखाली माधव बापू, अभिया नाथाजी, राजा राघू वगरे 
एतद्देशीय कामगार काम करीत होते, अशी माहिती मिळते. 
छापखान्याळा ' प्रिटिंग प्रेस ' हें मुद्रणाला महत्त्व देणारे 
नाव इंग्लंडमध्ये देण्यात आले, तर ॥'/00४॥१119 हे, खिळे 
पाडणे व जुळणी करणे यांना अनुलक्षून दिलेले नाव युरोपमध्ये 
रूढ झाले. भारतात इंग्लंडमधल्या नावाचे अनुकरण झाले. 
* प्रिटिंग प्रेस ' यांची मुद्रणालय, मुद्रणमंदिर, छापघर ही 
भाषांतरे अगदी अलिकडची होत. यापूर्वी छापखाना हेच नाव 
प्रचलित होते. त्याहीपूर्वी तंजाऊरच्या सर्फोजीराजाच्या छाप- 
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खान्यात इ. स. १८०९ साली एकनाथाचे भावार्थ रामायण 
छापले गेले, त्यात छापखान्याला अणंयंत्र म्हटले आहे. अर्ण 
म्हणजे अक्षर व अणंयंत्र म्हणजे अक्षरे तयार करून मुद्रित 
करायचे यंत्र किवा कारखाना होय. सतराव्या दातकात गोव्यात 
छापलेल्या ' वनवाल्याचो मळो ' या कोकणी ग्रंथांच्या मुख- 
पृष्ठावर “ गोंयां सां पावलाच्या कोलेणींत सोळासीं अठ्ठा- 
वन्नाव्या वरुसा लिहित मंडपी ठांसिला ” असे वाक्य छापले 
आहे. त्यातील छापखात्याला * लिहितमंडप ' आणि छापला या 
शब्दाला 'ठांसिला' हे शबद वापरले आहेत, ते मजेदार वाटतात. 
मुद्रणकला प्रथम मिशनऱ्यांनी भारतात आणली व आपल्या 
घमंप्रसाराच्या कामी तिचा उपयोग केला. त्यामुळे भारतीय 
जनतेच्या मनात या कलेविषयी एक प्रकारची अढी निर्माण 
झाली होती. कारण 
छपाईच्या शाईत चरबी 
घालून पुस्तके छापतात 
आणि लोकांना बाटव- 
तात, असा लोकप्रवाद 
त्या काळी प्रचलित 
॥ होता. “ नेष्ठिक ब्राह्मण 
हं छापलेल्या कागदास 
ळ शिवत नाहीत” असे 
१८६३ साली गोविद 
नारायण माडगाव- 
करांनी “ मुंबईवणनात ' 
लिहिले आहे. एका 
एतहेशीय प्रकाशकाने 
यावर उपाय म्हणून 
तुपाच्या शाईत गुरु- 
चरित्र छापून विक्रीला काढल्याची जाहिरात दिली होती. 
पण पुढे हे गैरसमज दुर होत गेले. मुद्रणाचा व्यवसाय भार- 
तात मोठ्या प्रमाणावर वाढू लागला. पुस्तके, मासिके छापणारे, 
जॉवकाम करणारे, वर्तमानपत्र छापणारे, आट पेपरवर छाप- 
णारे, तसेच शिळाछापाचे, ऑफसेट प्रिटिंग करणारे, असे छाप- 
खान्यांचे विविध प्रकार निर्माण झाले. मोनोटाईप व लिनोटाईप 
यांची जुळणी, रोटरी, फोटोग्राव्हयूर, रोटोग्राव्हयूर, रेडियो 
फोटो हे मुद्रणातले शोधही भारतात आता रुळलेले आहेत. ज्या 
वेळी मुद्रणकलेचा शोध लागला, तेव्हा ती एक गृप्त विद्या 
समजली गली. परंतु आजचा या.कळेचा विस्तार व विकास 
पाहिला आणि जीवनाच्या बहुतेक सववच क्षेत्रांत तिने केलेला 
प्रवेश पाहिला, म्हणजे पाचशे वर्षांपूर्वी लागलेला आणि जगाचे 


मुद्रणकला 


चित्र बदलून ११. - ..< हा एक क्रांतिकारक शोध होता, असेच 
म्हटले पाहिजे. पाहा- ग्रंथ, [ श्री. वा. द. सातोस्कर ] 


मोद *< आनंद देणारी ती मुद्रा होय. कुलमूलावतार 
ग्रंथात मुद्रेची व्याख्या सांगितली आहे, ती अशी - 
मोचयन्ति ग्रहादिम्यो पापोघं द्रावयन्ति च । 
मोचनं द्रावणं यस्मात्‌ मुद्रा ज्ास्त्रेषु वाणिता ।। 
अर्थ - ग्रहादिकांच्या बाधेतून मुक्‍त करणाऱ्या व पापसमु- 
दाय विरघळवून टाकणाऱ्या, अर्थात ज्यांच्यापासून मोचन व 
द्रावण होते त्या मुद्रा शास्त्रात वणित आहेत. 
साधना व संप्रदाय यांच्या परत्वे मुद्रांचे विविध अर्थ होतात. 
(१) हात, पाय, वोटे व शरीराचे इतर अवयव यांच्या विशिष्ट 
स्थितीला मुद्रा म्हणतात. उदा० - घेनुमुद्रा, घंटामुद्रा, भूस्पर्श- 
मुद्रा, अभयमुद्रा इत्यादी. (२) विष्णूच्या आयुधांची रांख, चक्र 
इ. चिन्हे वैष्णव लोक आपल्या शरीरावर घारण करतात, त्यांना 
मुद्रा म्हणतात. (३) गोरखपंथी साधू काच किवा स्फटिक 
यांचे जे विशिष्ट कणभूषण वापरतात ते. (४) भूचरी, खेचरी, 
चाचरी, अगोचरी, इ. हठयोगात केल्या जातात त्या. (५) 
तांत्रिक गुह्य साधनेत जी सहजसाधिका म्हणून साधकाशी 
अंगसंग करते ती स्त्री. (६) नृत्य, नाटच, मूर्ती या कलांमध्ये 
हातांच्या विशिष्ट अवस्थांना लौकिक मुद्रा म्हणतात. 
मंत्रशास्त्रात मुद्रांचे महत्त्व फार मानले आहे. त्या त्या 
देवतेची प्रसच्चता संपादन करण्यासाठी त्या त्या मुद्रा कराय'च्या 
असतात आणि त्या गुरुमुखाने समजून घ्याव्या लागतात. गायत्री 
मंत्राचा जप सुरू करण्यापूर्वी पुढील २४ मुद्रा करतात - 
सुमुखं सम्पुटं चव विततं विस्तृतं तथा । 
ह्विमुखं त्रिमुखं चेव चतुः पळ्चमुखं तथा । 
षण्मुखाघोमुखं चेव व्यापकाळ्जलिकं तथा । 
शकटं यसपाश्ं च ग्रन्थितं चोल्मुकोल्मुकम्‌ ।। 
प्रलस्बं मुष्टिक चेव मत्स्य कूम वराहकम्‌ । 
सिहाक्रान्तं महाक्रान्तं सुद्गरं पल्लवं तथा ॥। 
वर दिलेल्या नामावलीतल्या चोवीस मुद्रा जो जाणत नाही, 
त्याचा गायत्री जप निष्कल होतो व या मुद्रा केल्याने गायत्री 
सुप्रतिष्ठित होते, असे म्हटले आहे. 
गायत्री जपानंतरच्या आठ मुद्रा अजा - 
सुरभिज्ञानशून्यं च योनिकमी च पडकजम्‌ । 


<* 


ल्िडिनिर्वाणसुद्रां च जवान्तेषष्टो प्रकोतिता: ।। 
कोणत्याही पूजेच्या आरंभी 
असतात-- अभय, चित्‌, वरद, सा 
दुसरा पर्याय 


मुद्रा 


पुढील पाच मुद्रा करायच्या 
क्षात्कार व विद्राविणी. 
सांगितला आहे, तो असा -. आवाहनी, 
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स्थापनी, संनिघापनी, संवोधिनी, सन्मुखीकरणी व अवगुंठन. 
देवाला नीराजन केल्यानंतर करायच्य़ा मुद्रांची नावे अशी - 
काळ, योग, सिद्धी, वैहायसी, रस, संक्षोभण, शात्रक्षयकरी, 
पाताल, अंजली व परमा. 
विष्णुपूजेतील ११ मुद्रांची नावे अशी - शंख, चक्र, गदा, पद्म, 
वेणू, श्रीवत्स, कोत्सुभ, वनमाला, ज्ञा नमुद्रा,विद्याह्वपा, गरुडाल्या. 
शिवपूजेतील १० मुद्रांची नावे अशी - 
लिडगयोनित्रिशूलाक्षमाला$भोतिम्‌ गासिका: । 
खट्वाडंगा च कपालाख्या डमरू: शिवतोषदा: ॥ 
अर्थ _ लग, योनी, त्रिशूल, अक्षमाला, अभय, मृग, असी, 
खट्वांग, कपाल व डमरू या मुद्रा शिवाचा संतोष करणाऱ्या 
आहेत. 
देवीपुजेतील ९ मुद्रांची नावे अशी - 
पाश्याडकुशवराभीतिः खड्गचमंधनुःशरा: । 
मुसली मुद्रिका दोर्गो मुद्रा: शकतेः प्रियडकरा: ।। 
अर्थे - पाश, अंकुश, वर, अभय, खड्ग, चर्म, घनुष्य, बा 
व मुसल या दुर्गेच्या आवडत्या मुद्रा आहेत. 
गणपतीच्या पूजेतल्या ७ मुद्रा अश्ञा- 
दन्तपाश्ाडकुश्याविष्नपरशुलंड्डुकास्तथा। 
बीजपुराह्यया मुद्रा ज्ञेया गणपपुजने ॥। री 
अर्थ - दंत, पाश, अंकुश, अविघ्न, परशू, लड्डुक व महा 
ळुंग या मुद्रा गणपतीच्या पुजेतल्या होत. | ली 
अभिषेकाच्या वेळी कुंभमुद्रा, आसनाकरिता पकद्ममुद्रा, व 
शोधनाकरिता गालिनीमुद्रा व प्राथना करताना प्राथ नार 
करायची असते. री 
या सवे मुद्रांविषयी मुद्रानिघंट्त सांगितले आहे, ते असे 
अर्चेने जपकाले तु ध्याने काम्ये च कर्मणि । 
तत्तन्मुत्रा प्रयोक्तव्या देवतासत्निधापका: ॥ न्या 
अर्थ - पूजा, जपकाल, घ्यान आणि काम्य कमे या प्रसंग न 
त्या देवतेच्या मुद्रा कराव्या. कारण त्यामुळे देवतेचे सारि 
उत्पन्न होते. तंप्रर 
मुद्रानिघंटू, स्मृतिचंद्रिका, शारदातिलक वत्या त्या 
दायांचे ग्रंथ यांत मुद्रांची नावे व वर्णने आढळतात- हीट. 
योगातल्या मुद्रा हठयोगप्रदीपिका, घेरंडसंहिता व शिवस ह्‌ ही 
या ग्रंथांत सविस्तर वणिल्या आहेत. पुराणवाडमयातही मु 
माहिती आढळते. बौद्धांच्या १०८ मुद्रा आर्यमंजुश्रीमू लकत ह. 
ग्रंथात दिलेल्या आहेत. जैनांच्या ७३ मुद्रा डॉ. प्रिय॑बाल क 
यांनी आपल्या मुद्राविचार या पुस्तकात दिल्या आहेत- 
हठयोगात विविध मुद्रांमध्ये आसन, प्राणायाम, ध्यात 
धारणा करायची असते. मुद्रांच्या साह्याने या गोष्टी केल्या 


व्र च 
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जीव सर्व शक्तिमान होऊन लिवलोकाला प्राप्त होतो, असे 
सांगितले आहे. 

घेरंडसंहितेमध्ये हठयोगातल्या २५ प्रकारच्या मुद्रा सांगि- 
तल्या आहेत, त्या अशा-(१) महामुद्रा, (२) नभोमुद्रा, (२) 
उड्डियान, (४) जलंधर, (५) मूलबंध, (६) महाबंच, (७) 
महामेध, (८) खेचरी, (९) विपरीत करणी, (१०) योनी, 
(११) वज्रोली, (१२) हक्‍्तिचालिनी, (१३) ताडगी, (१४) 
मांडवी, (१५) शांभवी, (१६ ) अधोधारणा, (१७) आंभसी 
घारणा, (१८) वैशवानरी धारणा, (१९) वायवी धारणा, 
(२०) नभोघारणा, (२१) अदिविनी, (२२) पाशिनी, (२२) 
काकी, (२४) मातंगी व (२५) भुजंगिनी. 

या सर्वे मद्रा योगाभ्यासकांना सिद्धी मिळवून देतात. मुद्रा 
ही एक विद्या आहे. या विद्येचे अध्यापन अनुभवी व तंत्र- 
शास्त्रात पारंगत अक्या गुरूकडूनच होणे आवश्यक आहे. मुद्रांच्या 
अभ्यासाने कुंडलिनी शक्‍ती जागृत होण्यास मदत होते. ती 
जागृत झाली, कौ शरीरस्थ षट्चक्रांचा भेंद होऊन सुषुम्ना 
नाडीच्या द्वारे प्राणांचे जाणे-येणे सुरू होते. 

तांत्रिक बौद्धांची मुदा म्हणजे साधकाने साधनेसाठी स्वीकार- 
लेली स्त्री होय. त्यांच्या मते अशी स्त्री हे शक्तीच्या अभि- 
व्यक्तीचे बाह्य रूप आहे. तिला प्रज्ञा व साधकाला उपाय असे 
त्यांनी म्हटले आहे. हा एक प्रकारचा तांत्रिक विवाहूच आहे. 
त्यानंतर त्या दोघांवर अभिषेक होतो व मग व दोहोंचा मंड- 
लात प्रवेश होतो. तिथे साधकाचे मुद्रेशी योगक्रियारून अनु- 
ष्ठान होते. त्यायोगे साधकाच्या ठिकाणी बोघिचित्ताचा उद्‌भव 
होतो. या उत्पन्न बोधिचित्ताला निर्माणचक्रात अर्थात नाभि- 
प्रदेशात धारण करायचे असते. मुद्रेशी साधकाची जी संभोग- 
क्रिया घडते, तिच्यामध्ये साधकाचे स्वलन होता कामा नये. तसे 
झाल्यास साधक योगभ्रष्ट होऊन नरकगतीला जातो. म्हणून 
त्याने वीर्यबिदरू नाभिप्रदेशात स्थिर करणे आवश्क असते. बिंदू 
स्थिर झाला म्हणजे त्याला ऊध्वेगती मिळते. त्या गतीने वर 
जाता जाता शेवटी तो सहख्तदळ कमलात महाबिद्च्या ठिकाणी 
प्रविष्ट होतो. तसे झाले की साधकाला मुक्‍ती मिळते किवा नित्य 
आनंद प्राप्त होतो. र 

बौद्ध तंत्रग्रंथात या मुद्रांचे वय, जाती, रूप, इत्यादींचे विवे- 
चन आढळते. मुद्रा म्हणून स्वीकारलेल्या स्त्रीला जातीचे बंधन 
नसते. ती डोंबी, चांडाली, इ. हीन जातीचीही चालते. साघ- 
काला उपयुक्‍त अशी मुद्रा निवडून देणे ही गुरूची जबाबदारी 
असते. अशा प्रकारची साधना वज्रयानी साधकांमध्ये मध्ययुगात 
प्रचलित होती. [ योगविद्या; मंत्रशास्त्र ; शिवसंहिता; कल्याण- 
साधनांक; श्रीविद्यार्णवतंत्र; हि. ध.; हि.सा. को.; बो.ध. द.] 


४३१ 


मुनिराम सिंह 


ऱ बौद्ध साधनेतील एक स्त्री. या स्त्रीच्या सात्नि- 
मुद्रितयोपा घ्यात साघकाने ध्यान-साघना करायची असते. 
ही स्त्री साधकाला अनुपभोग्य असते. म्हणून तिच्या सानिध्यात 
कामविकार जिंकण्याचा अभ्यास केला जाई. या स्त्रीने केलेल्या 
कामचाळ्यांचा कोणताही परिणाम साधकावर न होता, तो 
निर्लेप मनाने विहारात वावरू लागला, म्हणजे तो खरा साधक 
झाला असे समजत. कालांतराने या स्त्रीला अस्पृश्य म्हणजे 
सर्वांनाच अनुपभोग्य समजण्यात येऊ लागले. [ शृंगारहाट ] 


९ तमिळनाडमधल्या त्रेसष्ट नायन्मार संतां- 
सुन अडुवर देकी एक. हा इंद्दयुद्धात प्रवीण होता. द्रव्य 
घेऊन हा एखाद्याला युद्धात मदत करी आणि त्या द्रव्याचा 
विनियोग साघुसेवेत करी. त्यामुळे त्याला ईश्‍वरी कृपेचा लाभ 
झाला, असे म्हणतात. [पे. पु. ] 


द. भारतातील एक लोकप्रिय ग्रामदेव. याच्या 
सुनिअप्पा मूर्ती सहसा आढळत नाहीत. परंतु कोईंबतूर 
जिल्ह्यात नटरायन या देवाच्या संदिराजवळ वीरभद्राचे 
मंदिर आहे; त्या वीरभद्रालाच मुनिअप्पा असे म्हणतात. हे 
वेताळाच्या जातीचे दैवत असावे. 

मुनिअप्पाच्या मंदिराची उत्पत्तिकथा अशी- 

एक ब्राह्मण होता. त्याचा एक शूद्र मित्र होता. ब्राह्मणाची 
बायको स्वैरिणी बनली, म्हणून तो वैतागून एका अरण्यात गेला. 
त्याच्या मागे त्याचा शूद्र मित्रही गेला. तिथेच ते दोघे एका 
झोपडीत राहिले आणि तिथेच त्यांनी आपले आयुष्य संपविले. 
त्यांच्या चाहत्यांनी त्यांच्या मृत्युस्थळी मग दोन स्वतंत्र मंदिरे 
बांधली. त्यात ब्राह्मणाच्या जागी नटरायनची आणि शूद्राच्या 
जागी मुनिअप्पाची स्थापना केली. [ द्र. गॉ. मॉ. हि.] 


नेराम सिंह (इ. स. चे ११ वे शतक) एक जेन साधू. 
मुनिराम सिंह हा राजस्थानातील रहिवासी असावा. 
याच्या चरित्रासंबंधी फारशी माहिती उपलब्ध नाही. याने 
पाहुड दोहा नावाचा एक ग्रंथ रचला आहे. या ग्रंथात त्याने 
इंद्रियदमन, निरंजनसाधता, बाह्यावडंबरनिषेध, गुरू - महिमा 
आणि विकृत साधनांचे खंडन या बाबतींत गोरक्षनाथासारखे 
क्रांतिकारक विचार सांगितले आहेत. डोईमुंडन करण्यापेक्षा 
आत्ममुंडन करणे हे मोक्षमार्गाला अधिक निकटचे आहे, असे 
याचे मत आहे. पूजा, तीर्थयात्रा हे सवे त्याला निरथेक वाटते. 
याने हिंदु धर्मावर जसे कोरडे ओढले आहेत, तसेच जेन साधं- 
वरही ओढले आहेत. [ उ. भा. सं.प.; गो. च. प.] री 


मुनिव्यास प्र 


ची (इ. स. चे १४ वे शतक). एक महानुभाव ग्रंथ- 
झानव्यास दार. याचे मूळ नाव पंडित कमळाकर अया- 
चित कोठी असे असावे; पण त्याचा स्पष्ट निदेश मिळत नाही. 
परंपरागत समजुतीप्रमाणे मुनी कमळाकर हाच मुनिव्यास होय. 
हा कुमारआम्नायात होऊन गेला. महानुभाव वाडमयात याला 
मुनीबास असे म्हटले आहे. याच्या संवंधी काही दंतकथा एंका- 
य मिळताठ, त्वा जळा- 
मुनीबास हा लिंगायत होता. त्याने म्हाळाइसापासून संन्यास- 
दीक्षा घेतली. याने बेदरच्या बादशहाला रोगापासून मुक्‍त केले. 
त्यामुळे बादशहाची याच्यावर मर्जी बसळी. 
स्थानपोथी हा ग्रंथ याने रचला. डॉ. कोलते म्हणतात, की 
प्रथम बाइदेववासांनी नागदेवाचार्यांच्या आज्ञेवरून याचे टाचण 
केळे. पुढे मुनिव्यास यांनी शके १२७५ मध्ये बाइदेवबासांनी 
केलेल्या स्थानपोथीच्या टाचणात भर घातली. या पोथीचे तिसरे 
संस्करण १५ व्या शतकात चिडले महानुभाव याने केलेले आहे. 
स्थानपोथीच्या हस्तलिखित पोथ्यांमध्ये श्रीचक्रपाणी, श्री- 
चक्रधर व गोविंदप्रभू यांच्याशी संबंध आलेल्या स्थानांची 
एकत्रित नोंद आढळते. 
चक्रधरचरित्राचा एक संदर्भग्रंथ म्हणून ही स्थानपोथी मह- 
त्वाची आहे; तशीच ती तत्कालीन सामाजिक, धामिक आणि 
भोगोलिक माहितीच्या दृष्टीनेही महत्त्वाची आहे. त्या ग्रंथातले 
एक स्थानवर्णन असे : 
पुनंतांबा पाताळगुंफे अवस्थान दोस २० : एकी वासना : 
दोस १५: उतराभिमुख गुंफा ॥ दोनि गंगेचीये थडीए पुर्वपसोस 
पटिसाळ । तोचि घाटू ॥ घाटाषालि जळसेनाचे देउळ: पुर्वा- 
भिमूख ॥ नंमध्ये लिंगाची देउळी : तेय आसन ।। साळा तोर्थी 
आसन : विस्वेस्वराचे देउळ पुर्वामूख : जगतीचा दाखठा पुर्वा- 
मूख ॥ विस्वेस्वरा उतरे कासेस्वराचें देउळ : पुर्वामूख ।॥ पसोमां- 
मुख खडकी ॥ जगतीचा दारवठा पुर्वामूख ॥ कासेस्वरा 
उतरे : कसळेत्वराचें देउळ : पुर्वामूव ।॥ तयासि तिन चोक : 
जगतीचा दारवठा : पुर्वामूख ।॥ कमळेस्वरा उतरे कारट स्‌ठूः 
उतरामुख ॥ 
" चेक्रधराचे एखाद्या गावातील आसन, वस्ती किवा अवॅस्थान 
याच्या जागा जद्या या ग्रंथात निवेदिल्या आहेत, तश्ञाच त्या 
ठिकाणच्या लोळाही त्यात सांगितल्या आहेत. [ स्थानपोथी -- 
सपा. वि. भि. कोलते. १ म. म. वा.; प्रा: म.'वा. इ. पूर्वार्ध ] 


जेनांचा हीर्थंकर. * न 
मुनिसुत्रत च इ विसावा तीर्थकर. शोभनानि व्रतान्यस्य 


उन्नत: ' (>> ज्याची व्रते शोभन आहेत तो सुब्रत) 
अशी त्या नावाची "सस्ती आहे. याच्या पित्याचे नाव सुमित्र 


णा संस्कृतिकोश । 


आणि मातेचे नाव सोमा किंवा पद्मावती असे होते. त्याचे 

जन्मनक्षत्र श्रवण, लांछन कासव, चंपक हा ज्ञानवृक्ष, राजगृह ह 
जन्मस्थान, पारसनाथपवेत हे मोक्षस्थान; यक्ष वरुण आणि 
यक्षिणी नरदत्ता. दिगंवरमते बहुरूपिणी ही याची यक्षिणी ल 
त्याचे कासव हे चिन्ह त्याचा संथपणा आणि स्थेर्य द्विते, क 
म्हणतात. आग्ययाच्या किल्ल्याजवळ एका पापाणस्तंभावर याः 
मूर्ती कोरलेली आहे. ह 

याच्याविषयी मुनिसुत्रतपुराण नावाचे एक पुराण आहे. 

ठराण कृष्णदास नामक कवीने इ. स. १६२४ मध्ये लिहिंठे. 
याची इलोकसंख्या ३० २५ व अध्याय २२ आहेत. मुनिसुब्रता 
च्या कथेशिवाय अनेक उपाख्याने यात असून, रघुवंशाची कथाही 
सांगितलेली आहे. [जे वी हिंदुत्व ] 


वाचंयम अर्थात मौन धारण करणारा ब्रती. याचे लक्षण 
मुनी गीतेत (२.५६ ) दिले आहे, ते असे- 
दुःखेष्वनुह्विग्नमना: सुखेष्‌ विगतस्पृहः । 
वीतरागभयक्रोध: स्थितधीमुंनिरुच्यते ॥ 
अर्थ - दु:खात ज्याच्या मनाला उद्वेग होत नाही, क) 
ठायी ज्याची आसक्ती नसते आणि प्रीती, भय व क्रोध ही उ 
सुटली आहेत, त्याला स्थितप्रज्ञ मुनी म्हणतात. णारी 
मुनी हा शब्द क्रग्वेदात आढळतो. त्याचा उल्लेख अस 
कचा क्रग्वेदात आढळते (१०.१३६.२), ती अशी- 
मुनयो वातरशना: पिशडगा वसते मला । णि 
अर्थे - मुनी हे वार्‍याची मेखला धारण करणारे 
मळकट वस्त्रे वापरणारे आहेत. म सर्व 
इंद्र हा मुनींचा मित्र आहे (८.१७.१४) आणि मुन 
देवांचे मित्र आहेत, असेही क्रग्वेदात म्हटले आहे. तरत 
क््ग्वेदातील मुनी शब्दाचा अथ यातुविद्या च प्‌ 
ईदवरी प्रेरणा ज्ञाळेला तपस्वी, असा असावा. अथवंवेद ठ्‌तश 
देवमुनीचा नामनिदेश आहे (७.१४.१). ऐतरेय' म्ाहाणा - 
नावाचा एक वेडसर मुनी उल्लेखिलेला आहे. ऐवर 
नावाची त्याची एक अर्थहीन रचना आहे. हे मंत्रन आण 
करीत असलेल्या ऐतक्व मुनीला '्रम झाला आहे, असे ३ 
त्याच्या मुलाने ते मंत्रकांडपठण वंद केले (ऐे. ब्रा. ६.९ व्रि 
वेदिक काळातील मुनी म्हणजे साधुपुरुष नसून, तो तल्या” 
काच्या किवा वैद्याच्या जातीचा होता आणि तो नेहमी क्ती 
तरी तंद्रीत असे, असे डॉ. रा. ना. दांडेकर म्हणतात. र्री 
धारणेत निमग्न असलेले, आत्मक्लेश सहन करणारेव ६ 
जीवन कंठणारे, असे जे लोक त्या काळी होते, त्यांना मुनी वं 
व समाजात त्यांना मान होता, असे म. म. काणे म्हणत 


खंड सातवा 


उपनिषत्कालींतील मुनी वैदिक मुनींपेक्षा वरच्या श्रेणीचे 
असून, ते यज्ञयाग, तप, उपवास, ज्ञान व श्रद्धा यांच्या साहाय्याने 
परब्नह्माचा शोध घेऊ लागले होते (वृहदा. ३.४.१; ४.४.२५). 
मुनींच्या व कर्मठांच्या ध्येयात फरक होता. केवळ संतती अथवा 
संपत्ती मिळवणे या कमंठांच्या ध्येयापेक्षा मुनींचे ध्येय श्रेष्ठ 
प्रकारचे होते, असे ज्ञानकोशात म्ह्टले आहे. 

मुनी हे फळे, कंदमुळे आणि पाणी यांवर आपली वृत्ती 
ववालवीत, असा नैषघ चरितात (१.१३२३) एक उल्लेख आहे. 

ब्रह्मदेवाच्या शरीरापासून पुलस्त्य, पुलह, अत्री, क्रतु, अरणी, 
अंगिरा, भग, कर्दम, नारद, मरीची, आपस्तंब, वसिष्ठ, प्रचेता, 
इ. मुनी जन्माला आले आणि ब्रह्मदेवाने त्यांना सृष्टी निर्माण 
करण्याची आज्ञा दिली, असे ब्रह्मवेवत॑ पुराणात सांगितले आहे. 
[ वे. इं.; हि. ध.; म. ज्ञा. को. बुद्धपुर्व जग; शर. क. ] 


व ( जन्म १६०३ इ. स. ) एक ज्योतिषग्रंथकार. 
पुनाशवर याला विश्वरूप असे दुसरे नाव होते. रंगनाथ 
दैवज्ञ हे याच्या पित्याचे नाव आहे. मुनीश्‍वराचे सारे घराणेच 
ज्योतिषशास्त्रात निष्णात होते. कृष्णाचा शिष्य नारायण हा 
माझा गुरू, असे हा म्हणतो. कृष्ण आणि नारायण हे याच 
वंद्यातील असावे, असे श्री. शं. बा. दीक्षित यांचे मत आहे 
कातिकस्वामीच्या कृपेने आपल्याला ज्ञानप्राप्ती झाली, असे याने, 
मरीची टीकेत म्हटले आहे. याला शहाजहान बादशहाचा आश्रय 
असावा. या बादशहाला राज्याभिषेक झाल्याचा काल, वेळ 
आणि त्या वेळची लग्नकुंडली याने सार्वभौम सिद्धान्त नामक 
ग्रंथात दिली आहे. क 

मुनीश्‍वर भास्कराचार्यांचा मोठा अभिमानी होता. याने 
बरेच ग्रंथ रचले आहेत. सिद्धान्तसावेभोम हा त्याचा सवभ।सद्ध 
ग्रंथ होय. याची रचना इ. स. १६४६ मध्ये झाली असून, त्यावर 
त्यानेच टीका लिहिली आहे. भास्कराचार्यांच्या लीलावतीवर 
निःसृष्टाथेदूती नावाची टीका व शिरोमणीच्या गणित व गोल 
अध्यायांवर मरीची नामक टीका याने केली आहे. याव्यतिरिक्त 
पाटीसार नावाचा याचा ग्रंथ आहे, असे गणकतरंगिणीवरून 
समजते. हा पाटीगणितावरील स्वतंत्र ग्रंथ असावा, असे श्री. 
शं. बा. दीक्षितांचे अनुमान आहे. नृसिह देवज्ञाचा सुल्गा 
रंगनाथ याच्या भंगीविभंगीवर याची खंडनात्मक टीका आहे. 
[ भा. ज्यो. श्ा.; का. सा. सा. ] 


हैद्राबाद प्रदेशातील एक जात. या लोकांना मुभूर, मुचू- 
मुनुर रवाड, मुन्नुड कापू अशीही नावे आहेत. मुचूर शब्दाचा 


अर्थ तेलगू भाषेत तीनशे असा आहे. या नावाच्या उतपत्तीच्या 
“ भ्ना. सं. को. ..,२८ 


४२२ 


भंनूर 


अनेक कथा आहेत - राजा भतृहरीला त्याच्या निरनिराळचा 
जातीच्या तीनशे बायकांपासुन झालेली संतती म्हणजे मुनूर 
लोक होत, अशी एक कथा आहे. तुरुंगात एकत्र असलेले तीनदे 
पुरुष आणि एक कापू स्त्री यांची ही संतती होय, अशी दुसरी 
कथा आहे. 

उद्योगधंदे - शेती हा या लोकांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. 
काही लोक मजुरी, व्यापार वगेरे करतात; तर काही सरकारी 
नोकरीत शिरले आहेत. 

हे लोक डक्‍्कर, बकरे, कोंबड्या, पाली, इ. प्राण्यांचे मांस 
व मासे खातात. त्यांना दारूही फार आवडते. 

विवाहप्रथा - हे लोक मुलींची लग्ने त्या वयात येण्यापुर्वी कर- 
तात. नाहीतर आईबापांना त्याबद्दल प्रायश्चित्त घ्यावे लागते. 
यांचा लग्नविधी कापू लोकांच्या लग्नविधीसारखा असतो. मुलाचा 
बाप मुलगी पसंत करतो आणि नंतर एक दिवस मुलीच्या घरी 
जाऊन तिला नवे कपडे व दागिन देतो. त्याच वेळी ब्राह्मण पुरो- 
हित वधू-वरांच्या पत्रिका पाहतो आणि त्या जमत असल्यास 
लग्ताचा मुहुते काढून देतो. वरपिता देज म्हणून सोळा रुपये 
वधूपित्याला देतो. लग्नापूर्वी पंधरा दिवस वघूच्या व वराच्या 
घरी पित्नम्म, व्यंकटेश व भतेहरी या देवदेवतांची पुजा करतात. 
त्यानंतर वराच्या घरासमोर मांडव घालतात. सांडवाचा मधला 
खांब वराचा मामा किवा मेहुणा (बहिणीचा नवरा) तोडून 
आणतो व समारंभपुर्वेक रोवतो. त्यावर एक दिवा लग्नसमारंभ 
संपेपर्यंत तेवत ठेवतात. 

या लोकांत वधू-वरांना बांबूच्या टोपलीत समोरासमोर उभे 
करतात व लग्न लावतात. त्या टोपल्यांत चामड्याचा एकेक 
तुकडा टाकतात. कन्यादान, वधूच्या गळ्यात वराने ताळी 
बांधणे आणि वधू-वरांनी एकमेकांच्या पायांवर पाय देणे, हे लग्ता- 
तील प्रमुख विधी असतात. 

या लोकांत विधवेला पुनविवाह करता येतो. जातपंचायती- 
समोर स्त्रीने काडी मोडली, की तिला सबळ कारण असल्यास 
घटस्फोट मिळतो. 

प्रसूतिप्रथा - जननाशौच दहा दिवस असते. बाळंतिणीच्या 
बाजेजवळ एक तलवार ठेवतात. त्यामुळे भुताखेतांची बाधा 
होत नाही, अशी समजूत आहे. अकराव्या किंवा एकविसाव्या 
दिवशी बाळंतीण विहिरीला हळदीकुंकू वाहते आणि विहिरीचे 
पाणी काढते. तेवढ्याने ती शुद्ध होते. 

मुलगी प्रथम क्रतुमती झाली, की तिला तीन दिवस एका 
स्वतंत्र खोलीत ठेवतात. चोथ्या दिवशी स्नान झाल्यावर मलीला 
एका भाकऱ्या ठेवलेल्या पत्रावळीवरून व जमिनीवर पसरलेल्या 
निखाऱ्यांवरून उडी मारायला लावतात. 


मुनूर 


देवधर्म - यांच्यापैकी काही लोक शैव, तर काही वैष्णव 
आहेत. स्मातं ब्राह्मण या लोकांचे पौरोहित्य करतात. हे लोक 
पोचम्म, इडम्म, महिषम्म, इ. देवतांना भजतात व त्यांना पणु- 
बली देतात. 

मतिकप्रथा - हे लोक प्रेते जाळतात. अविवाहित मृतांना 
मात्र पुरतात. तिसऱ्या दिवशी मृताच्या नावे कोंबडे मारतात 
आणि त्याचे मांस शिजवून मृताचे आप्त ते खातात व थोडे 
पक्ष्यांना घालतात. मृताचे श्राद्धही करतात. [ का. ट्रा. नि. डो. ] 


मर एक याग. अग्नी आणि अग्नाविष्णू यांच्यासाठी 
झुन्ययन दररोज हा याग करायचा असतो. पूर्णमासेष्टीचा 
एक काम्यकल्प म्हणून हा याग सांगितला आहे. बोघायनाने याला 
अहीन याग म्हटले आहे. [ श्री. विद्याघरशास्त्री भिडे. ] 


द. भारतातील एक व्रत. वैघव्य येऊ 
मुप्पाडेमुडूपुन्नमुळू नये म्हणून स्त्रिया हे ब्रत॒ करतात. 
क्रमाने तेहतीस पौणिमांना पानग्यांचे दान व सेवन करणे, असा 
याचा विधी आहे. पहिल्या पौणिमेला एक पानगा, दुसरीला दोन 
या प्रमाणे पानग्यांची संख्या वाढवतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


जीवनाची एक प्रगत अवस्था. संसा रबंधनातून माझी 
सुसुक्षा मुक्‍ती कधी होईल, अशी आकांक्षा किवा तळमळ 
भाणसाला उत्पन्न होणे म्हणजे मुमुक्षा होय. शंकराचार्यांनी 
मानवी जीवनात मनुष्यत्व, मुमुक्षुत्व आणि सत्संगती या तीन 
गोष्टी दुलंभ आणि केवळ देवाच्या अनुग्रहानेच प्राप्त होणार्‍या 
नाहेत, असे म्हटले आहे. या तिहींचा परस्पर संबंधही आहे. 
मनुष्यदेहातच मुमुक्षा होऊ शकते. त्या देहाला आणि तिला 
योग्य मार्गदर्शन सत्संगतीनेच मिळत असते. 
जोपर्यंत जड आणि अशाइवत वस्तू पूर्णपणे खऱया वाटतात, 
तोपर्यंत मनुष्य बद्धपणात म्हणजे अज्ञानाच्या अवस्थेतच असतो. 
अशाइवत वस्तूंच्या ठिकाणी दृढ झालेली बृद्धी तिथून हालल्या- 
शिवाय तिचा शाइवत आत्म्याकडे जाण्याचा मार्ग मोकळा होत 
नाही. सामान्य मनुष्य जे जगतो, त्या जीवनाचा अपुरेपणा व 
अशाइवतपणा त्याला मनापासुन पटणे, ही मुमुक्षेकडे नेणारी 
पहिली गोष्ट आहे. रोग, अपघात, देन्य, दारिद्रय, स्वजनांचा 
मृत्यू, इ. वि पिट माणसाला जीवनाचा अपुरेपणा पटण्यासाठी 
ती हातन नाजूपर्यंत ज्या ज्या गोष्टींपासून सुखाची 
आ 4 दता दुःखच पदरात पडले, ही जाणीव 
र म्ह्णजे शहाणा मनुष्य शाइवताकडे 
केणाऱ्या नव्या जीवनमार्गाचा साक्षेपाने क्ोघ घे 
ने शोध घेऊ लागतो. 
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भारतीय संस्कृतिकोदी 


याविषयी समर्थ रामदास म्हणतात - 
जो संसारदु:खे दुखवला । जो त्रिविधतापे पोळला 
तोचि अधिकारी झ्ञाला । परमार्थविबयी ।! | 
( दासबोध ५.३-३४ ) 
मोक्षाची किंवा शाश्‍वत सुखाकडे जाण्याची ही 


>> >. नमक 7 आ व ष्‌ आ ल्या | 
त्तापाने उगम पावते. आपण आपल्या स्वतःच्या आणि प 


कुटुंबाच्या देहसुखापलिकडे काही पाहिले नाही आणि देहू त 
क्षणभंगुर, अशी खरी जाणीव उत्पन्न झाल्यावर मनुष्य 
होतो. इतकेच नव्हे, तर स्वार्थ ( अर्थात अश्वाइवत देहाचा 
साधण्यासाठी आजपर्यंत केलेल्या वर्‍्या-वाईट कमीची त्या 
सारखी टोचणी सुरू होते. आतापर्यंत वाटेल त्या मार्गांनी वी 
मिळविला, खाण्यापिण्याविषयी नि्त्रंध ठेवला नाही, म 
सोडून कामविषय भोगला, लोकांनी चांगले म्हणाव या न 
ढोंगाने वागलो, सज्जनांची अवहेलना केली, इतकेच आ 
तर एक पोट भरण्यासाठी सत्याचा उच्छेद करून अत. ् 
बडेजाव माजविला, ही व अश्या प्रकारची स्वार्थी कम य 
लागली, की मनुष्याला त्याबद्दल पश्चात्ताप होऊ लागत की. 
अशा प्रकारे आजवर जगलेल्या जीवनावदृलचा पर 
ही मुमुक्षा उत्पन्न करणारी पहिली गोष्ट असते. तज 
त्यामुळे मुमुक्षा म्हणजे परमारथंदृष्ट्या व्यक्तीचा दुस 
असतो. सवव साधुसंतांनी आणि आत्मज्ञानी पुरुषांनी गरा उ 
जन्माचे महत्त्व विश्षेषत्वाने गायिळे आहे. या नव्या जन्मात जीई” 
साला जीवनाचा अथे कळून घेण्याची जिज्ञासा उत्पन हो"? प्या 
नाचा अथे कळून घेण्याच्या प्रयत्नांत त्याच्या केंद्रस्था हतो. 
णारा जो 'मी' तो कोण, असा प्रश्‍न त्याच्यापुढे उभा 


वटे । 
स्वत:विषयी असलेले अज्ञान त्याला जाचू लागते. माध व 


_.च्या अंवर्ण 
जीवाचे लक्ष बाह्य पदार्थावरून उडून ते स्वतःच कर 
वळते आणि इथूनच आत्मज्ञानाला आरंभ होतो. ऑ( 


हेच मुमुक्षेचे अंतिम फलित असते. ल्क 


_ रि __ न -३ धार्त प. 
देहबुद्धी नष्ट होणे किवा कमी होणे हे मुमुक्षेतले 4८ दहित. 


होय. मी देह आहे आणि माझे सुख देहाच्या ठिकाणी ठ्कि 
झाले आहे, असे समजणे याला देहबुद्धी म्हणतात. देहा डर्लर्ध 
णची वासना नाहीशी होऊन ती आत्म्याच्या 
होणे याला सद्बुद्धी म्हणतात. मुमुक्षेमध्ये असे लक्षा दरवा 
आपण आत्म्याला विसरलो आणि भलत्याच ठिकाणी 
शोध घेत राहिलो. 

आपले भवबंध गळून पडावे आणि आपण टत 
मुमुक्षूळा सदैव वाटत राहते. त्याची ही आकांक्षा केवळ मर्ग , 


त 
पवत व्यव 


१ 
सामर्थ्यावर पुरी होऊ शकत नाही. त्यासाठी य 
करणारा सत्पुरुष त्याला भेटावा लागतो आणि त्या 


इ्च्छा परचा- | 


| 


ठिकाणी ही. 
ठक वती, क्ती 
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यं न हार्ति । 


खंड सांतंवा 


धघ्यही लाभावे लोंगते. म्हणून भुमुक्षू पुरुषाने महापुरुषांची 
म्हणजेच आत्मानुभवी संतांची संगती धरावी, असे सांगितले 
आहे. या संगतीत कतेव्यरूप सदाचरण, प्राप्त परिस्थितीमध्ये 
समाधान आणि आत्म्याचे अखंड अनुसंधान या तीन गोष्टी 
शिकता येतात. [ अध्यात्मदर्शन - प्रा. के. वि. बेलसरे. ] 


, एक भटकी जमात. या लोकांची वस्ती नेपाळ, सिक्किम 
झुर्सा इ. भागांत आढळते. हे लोक दिसायला मंगोलियन 
लोकांसारखे असून, अंगाने धष्टपुष्ट असतात. ते मोठमोठी 
ओझी वाहण्याचे काम करतात. काहीजण देती आणि गोपालन 
हे व्यवसाय करतात. यांची घरे उंच टेकड्यांवर असून, ती 
दगडी असतात. मुरमी लोक वौद्धधर्मी असून, ते भूतिया 
भाषेसारखी एक स्वतंत्र भाषा बोलतात. 

नेपाळमधील लोक मुरमी लोकांना भूतिया म्हणूनच 
ओळखतात. भूतिया मुरमी असे त्यांना नाव आहेः यांच्यांत 
बराथ व अथर अशा दोन प्रमुख टोळ्या आहेत. या दोन प्रमुख 
टोळ्यांमध्ये बेटीव्यवहार होत नाही. बराथ टोळीमध्ये चौपन्न 
उपटोळ्या आहेत. 

अथरांच्या गोथार, नारवा व मांग्री अशा तीन उपटोळ्या 
आहेत. वंशशास्त्रज्ञांच्या मते या तीनही टोळ्या संकरातून 
उत्पन्न झालेल्या आहेत. 

हे लोक मृतांना जाळतात. [ से. इं. १९५१, वे. बें.; इं. स्ट. 
पा. प्रे, जानेवारी १९६० ] 


एक सुषिर वाद्य. संगीतसभेत अथवा वाद्यवृंदात 
सुरळी साथीसाठी हें वाद्य वापरतात. मुरलीव।दन ही चौसष्ट 
कलांपैकी एक कला आहे. 

हे वाद्य बरेच प्राचीन असावे. त्रग्वेदात (१०.१३५.७) व 
काठक संहितेत (२२३.४.; ३४.५) आलेल्या नाडी या शब्दाचा 
अर्थ अनेकजण मुरली किवा वेणू असा करतात. 

चंदन, रक्‍तचंदन, हस्तिदंत, खैर, वेत, बांबू, सोने, चांदी, 
पितळ, इ. अनेक वस्तूंपासून मुरली बनवतात. या सर्वांत बांबू- 
पासून बनविलेली मुरली सर्वोत्तम असते, असे समजतात. 
पाहा- बासरी. [वे. इं; डि. सा. इं. म्यु. म्यु. हिः धय] 


खंडोबाची उपासिका. एखाद्या माणसाला मुले होत 
मुरळी नसली किंवा त्याची मुले जगत नसली, म्हणजे तो 
* मूल जगल्यास ते तुला अपण करीन ' असा खंडोबाला नवस 
करतो. अशा तर्‍हेने खंडोबाला अर्पण केलेल्या मुलींना मुरळ्या 
व मुलांना वाध्ये म्हणतात. कधी कधी विवाहित स्त्रियाही नव- 
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भंरळी 


1 


साने किवा “ आपल्याला खंडोबाची स्त्री होण्याविषयी स्वप्न 
पडले आहे ' असे सांगून, खंडोबाला आत्मसमर्पण करून 
मुरळ्या बनतात. 
खंडोबाला मुलगे व मुली, वाघ्ये व मुरळ्या म्हणून वाह- 
ण्याची चाल मुख्यत्वे कुणव्यांत व त्यांच्याच दर्जाच्या इतर 
जातींत आढळते. महारांतही ही चाल प्रचल्ति आहे. वाघ्ये व 
मुरळ्या सर्व दक्षिण महाराष्ट्रभर आढळतात. मुरळ्यांचे खंडोबा- 
बरोबर लग्न लावले जाते. त्या वेश्यावृत्तीने व भिक्षा मागन 
उदरनिर्वाह करतात. त्यांचा पोषाख कुणब्यांच्या स्त्रियांप्रमाणेच 
असतो. पण त्या कपाळाला हळद माखतात व गळ्यात कव- 
ड्यांच्या माळा घालतात. काही मुरळ्या कायमच्या जेजुरीला 
राहतात; तर काही वाघ्यांबरोबर सर्वे दक्षिण महाराष्ट्रात 
खंडोबाची गाणी गात व भिक्षा मागत गावोगाव भटकत असतात. 
खंडोबाच्या यात्रेत जागोजाग वाघ्या आणि मुरळी यांचे 
कार्यक्रम चाललेले असतात. एका हाताने घोळ (घंटा) वाज- 
वीत मुरळी नृत्य करीत असते. 
मुरळी ही देवदासींच्या वर्गातील खंडोबाची उपासिका आहे. 
देवदासी, भाविणी-जोगतिणी यांच्याप्रमाणेच मुरळ्यांना देव- 
सेवेत राहुन अविवाहित जीवन घालवावे लागते. 
महाराष्ट्र शब्दकोशात मुरळी शब्दाची व्युत्पत्ती दोन प्रकारे 
दिली आहे - (१) मैलाराची पत्नी - मैराली - मुरळी आणि 
(२) मरळी (कानडी शब्द) - मुरळी. कानडीत मरळी म्हणजे 
बुद्धिशून्य किवा बुद्धिशून्याप्रमाणे बतावणी करणारी स्त्री, असे 
श्री. पांडुरंग देसाई यांनी म्हटले आहे. मरळी शब्दाचा लक्ष्याथे 
असती स्त्री असा आहे. आणि मराठीतही त्याच अर्थाने मुरळी 
हा शब्द योजतात. 
मुरळीचे लग्न खंडोबाबरोबर लावतात, त्याचा विधी असा- 
हा विवाह चेत्र महित्यात होतो. प्रथम मुरळीला आणि देवाला 
हळद लावतात. मग मुरळीचा शृंगार करतात व देवाला पोषाख 
चढवतात. नंतर उपाध्या नऊ कवड्यांची एक माळ मुरळीच्या 
गळ्यात घालतो. या विधीला गाठा फोडणे, असे नाव आहे. 
त्याबद्दल उपाध्याला सव्वा रुपया मिळतो. मग त्या दोघांवर 
भंडार उधळतात व ' येळकोट घे ! अशी घोषणा करतात. 
मुरळी वयात आली, की आपल्यासाठी एखादा यजमान मिळवते. 
मुरळीचा आत्माविष्कार असलेले एक गीत पुढीलप्रमाणे- 
हळदीकुंकानं वटि साझो भरली 
खंडेरायाची झालें सी सुरळो - ग बाई सरळी ॥। 
घेउन भक्तीची भंडारवाटी भे 
सलूदेवाच्या लागलं पाठीं 
* जय मल्हार ' दिलो आरोळो, 
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खंडेरायाची झालें मौ मुरळी - ग बाई मुरळी ॥ 

आईबापानं नवस हा केला, 

कन्या वाहिली मल्हारीला, 

त्याच्या नामाची गोडी आगळी, 

खंडेरायाची झालें मी मुरळी - ग बाई मुरळो ।। 

एक देवाचे मजला ध्यान, 

त्याच्या जवळी माझा पंचप्राण 

पिवळ्या झेंड्यावर भंडार उधळी, 

खंडेरायाची झाले मी मुरळी - ग बाई मुरळी ॥ 

सारीं नातीं मी देवाशी जोडलीं 

त्यानं हुकमानं मला इथं धाडली, 

सदा मल्हार माझ्या जवळी, 

खंडेरायाची झालें मी मुरळी- ग बाई मुरळी ॥ 

एकनाथांनी मुरळी नामक एक भारूड रचले आहे. त्यात 

त्यांनी मुरळ्यांच्या नि:ःसंगपणावर पारमाथिक रूपक रचले 
आहे. मुरळयांनी आपला निःसंगपणा वासनांच्या तुष्टीसाठी न 
वापरता परमात्म्याच्या भेटीसाठी वापरावा, अशी एकनाथांची 
भूमिका आहे. पण नाथसमकालीन कवी शेख महंमद श्रीगोंदेकर 
यांनी मुरळ्यांच्या प्रथेवर प्रखर हल्ला चढविला आहे. त्यासंबंधी 
ते म्हणतात - 

ज्या मुरळ्या करिती अनाचार 

चालविती उन्मत्ताचे घरचार । 

त्यांस म्हणती लावी भंडार । आपुलिया हातें ॥। 

पुण्य आचरणन ये मरळ्यांच्या चित्ता । 

भलत्याच्या होतील कांता ॥। 

यांचा हात भाळास लावितां । कोण तरला सांगबा ॥ 

बंगालचे प्रसिद्ध संत चेतन्य महाप्रभू यांनी आपल्या दक्षिण- 

यात्रेत जेजुरीला भेट दिली असता, मुरळ्यांना या अनाचारा- 
पासुन निवृत्त करण्याचा प्रयत्न केला होता. पुढे इंग्रजी राज्यात 
महर्षी शिद्यांसारख्या सुधारकांनीही या प्रथेविरुद्ध लोकमत तयार 
करण्याचा प्रयत्न केला. शेवटी कायद्याने मुरळीच्या प्रथेवर 
बंदी घालण्यात आली. पण अजूनही चोरून मुरळी बनण्याचे 
प्रकार चालू भाहेतच. [ म. लो. उ.; ल. वि. सो.; खंडोबा ] 


मुरारिमछ (इ.स.चे १६ वे शतक) एक महानुभावीय कवी. 
१: अकर हा “- उपाध्ये आम्नायातील बीडकरशाखेपकी 
ह. ह चा गोर होय. याने दर्शनप्रकाश नावाचा एक ग्रंथ 
त, त्या म ओवीबद्ध असून, त्यात शहात्तर प्रकरणे 
२: आतन ग्रंथ व त्यांतील मते सांगण्यासाठी कवीने 

आहे. प्रस्तुत ग्रंथ रचण्यासाठी कवीने केवढा 


भारतीय संस्कृतिकोश 


आटापिटा केला आहे, हे त्यातील पुढील ओव्यांवरून समजते - 
इतर ग्रंथ नाना बहुवस । तंसा हा नव्हे दर्शनप्रकाश ॥। 
जें सकळाहून सार विशेष । तो सांगताये कवी ॥। 
निगम आगम वेद । पुराण विद्या बहुश्यास्त्र भेद ।। 
याची शोधनी प्रसिद्ध । दर्शनप्रकाश केला ॥। 
तर मग शोघनी केसी केली । सकळांची मुळें श्रृतिसूत्रे गणिली ।। 
साध्य साधने सांगितलीं । उपग्रंथ तेही ॥। 
काळ पदार्थ अध्याय जाणा । उपनिषदें नावें गणना ॥ 
घांडोळोनी परमेइवर विचारणा । केली जाणें ॥ 

या ग्रंथात निरनिराळया संस्कृत ग्रंथांतील उतारे प्रथम दिलि 
असून, त्यापुढे कवीने आपळे विवरण केले आहे. विशेष म्हर्णरज 
कवीने शंकरपद्धती या ग्रंथाच्या आघारे शंकराचार्यांचा प्रयाश 
काळ शके ६७२ असा दिला आहे. [ म. म. वा.; म. सा. ] 


मरारी गुप्त (इ.स.चे १६वे शतक) एक चैत्य 
कयीत नुयायी संतकवी. याचा जन्म सिल्हेट ___ 
झाला. परंतु नंतर त्याचे सर्वे कुटुंब नवद्वीपात जाऊन राहिले 
तिथे याचे घर चैतन्य महाप्रभूच्या शेजारीच होते. त्यार 
मुरारी गुप्त प्रारंभापासूनच चैतन्याच्या सहवासात आगा र 
चैतन्याचा गुरुबंधू असून, त्याच्यापेक्षा वयाने थोडा मोठा डी. 
याने चतन्यचरितामृत नावाचा ग्रंथ लिहिला आहे. या जी 
चैतन्याच्या आदिलीला संस्कृत भाषेत वणिल्या आहेत. 
प्रभूच्या हयातीत झालेले हे सर्वेप्रथम' चरित्रकान्य असत्य य़ा 
त्याला एक ऐतिहासिक महृत्त्व आहे. हे काव्य कडचा न 
नावाने प्रसिद्ध आहे. या ग्रंथाच्या आधारेच लोचनदा क. 
चैतन्यमंगल, वृंदावनदासाचे चैतन्यभागवत, इ- ग्रथ 
झाले. चैतन्यसंप्रदायी छोक मुरारीला हनुमंताचा 
मानतात. [ चै. म. ब्र. सा.; हि. बं. वै. क. ] 


अर्वती 


र्त 
भरुग (१) तमिळनाडमधील एक लोकदेवता. मीत 
ड़ कुरिजी प्रदेशाचा हा प्रमुख देव होता. त्याते नेवा 
नाव शेयोन व अलिकडचे नाव मुरुग असे आहे. याला 1 होर” 
देवीचा पुत्र मानले आहे. सुब्रह्मण्य हे याचे संस्कृत तीच अर्थ 
गणपतीप्रमाणेच हासुद्धा सिंदूरवर्णी आहे. मुर्ग शब्दा मुळे 
कुमार असा आहे. कातिकेयालाही कुमारच म्हणतात. ' 
मुरुग हे कातिकेयाचेच द्राविड रूप मानले गेले आहे. _.हांती 
उ. भारतातील कातिकेयाची पौराणिक कथा तर्मिळ वैर्मि€ 
मुरुगाला जशीच्या तकी लावलेली असली, तरी तिच्यात हत 
संस्कृतीतील अन्य' काही लक्षणेही समाविष्ट ज्ञ वार्त 
तमिळ लोक त्याला इंद्र व वरुण यांच्या बरोबरीचा > 


व ओ डय कळक म" 


खंड सातवा ४३७ भुऱ्हा 


कातिकेय आणि हे समस्वभावी आणि समानधर्मे आहेत, असे 
दिसल्यामुळे आर्य-द्रविड संस्कृतिसंगमाच्या प्रक्रियेत त्या दोहोंचे 
तादात्म्य घडवून त्याळा शिवपरिवारात दाखल केले गेले. अंतर 
इतकेच, की कातिक्रेय ब्रह्मचारी आहे; तर मुरुग विवाहित 
आहे. त्याला दोन 
बायका असून, 
त्यांची नावे वळुळी 
आणि देवायनी 
अशी आहेत. 
वळूळी ही किरात- 
कन्या आहे. मुरुग 
तिच्यावर मोहित 
झाला आणि 
मोठ्या प्रयासाने 
त्याने तिची प्राप्ती 
करून घेतली. 
तमिळनाड मध्ये 
वळूळीच्या प्रेमात 
सापडलेल्या मुरु- 
गाची ही प्रणय- 
कथा अत्यंत लोक- 
प्रिय आहे. तत्त्व- 
ज्ञांनी तिच्यातून 
काही.आध्यात्मिक 
अथे ही निष्पन्न 
केळे आहेत. ही 
कथा ऐकली, की 
जेजुरीच्या खंडो- 
बाची याच 
जातीची प्रेमकथा स्मरणात येते. बाणाई नामक एका धन- 
गराच्या मुलीवर खंडोबा असाच अनतुरकत झाला होता आणि 
त्यापायी त्याने त्या धनगराची मेंढरेही वळली होती. 

प्राचीन तमिळ वाडमयात मुरुगाचे वर्णन आले आहे, ते असे- 
मुहुग हा वेंगई वृक्ष असलेल्या उंच पर्वेतावर कदंपो वृक्षांमध्ये 
राहतो. तिथल्या गुहांमध्ये राहणार्‍या कुख कुमारिकांबरोबर 
तो कुरवै नृत्य करतो. तो कधी हत्तीवर, कधी मेंढ्यावर, तर 
कधी मोरावर वसतो. कोंबडा हे त्याच्या ध्वजावरचे चिन्ह 
असुन, रणभूमी हे त्याचे मुख्य कार्यक्षेत्र होय. हा देव वृत्तीने 
शिकारी असल्यामुळे भाताची रास आणि तिच्यावर बकर्‍याचे 
ताजे रक्‍त हे त्याचे आवडते भोजन आहे. 


मुरुगाची स्थाने बहुधा डोंगरपठारावर असतात. खंडोबा- 
प्रमाणेच याचीही वाषिक जत्रा स्कंद-षष्ठीच्या दिवशी भरते. 
याचे हजारो भक्‍त त्या दिवशी दूधदुभत्याच्या कावडी खांद्यावर 
घेऊन त्या नाचवीत आणि मुरुगाच्या पराक्रमाचे वर्णन करणारी 
गीते गात त्याच्या दर्शनाला जातात. अरुणगिरिनाथर या कवीने 
मुरुगाची अनेक स्तोत्रे रचली असून, ती भावपूर्ण आहेत. मुरुग 
हा प्रेमाचा देव मानला गेल्यामुळ तमिळ, कुमारिका इष्टवर र 
प्राप्तीसाठी याची पूजा करतात. [ रि. इं.; तमिळनाडू ] 

(२) दक्षिण भारतातील त्रेसष्ट नायन्मारांपेकी एक संत. 
याला देवासाठी नाना परीची फुले जमवण्याचा नाद होता. तो 
शिवाची शुद्ध भावाने नित्य पूजा करी. याच भक्‍तीच्या बळावर 
तो संत बनला. [ पे. पु. ] 


एक प्रसिद्ध गणेशक्षेत्र. हे महाराष्ट्रातील कुलाबा 
जिल्ह्यात आहे. पालीचा बल्लाळेश्वर नामक गणपती 
प्रथम या ठिकाणी होता; पण मुसलमानांच्या मूतिभंजनात तो 
सापडू नये म्हणून त्याला पाली येथे नेण्यात आले, अशी दंतकथा 
कोकणात प्रचलित आहें. 
मुरुड येथील गणेशमंदिर जरी भष्टविनायकांपैकी एक नसले, 
तरी त्याचे माहात्म्य खूप आहे. असंख्य गणेशभक्त इथे भकक्‍्ति- 
भावाने दर्शनास येतात. 
श्रीबल्लाळविनायकाच्या स्मरणाथे आणि परंपरा अबाधित 
ठेवण्याकरिता मुरुड येथील, काही गणेशोपासकांनी शके १८२५ 
(इ. स १९०३) मव्ये, वर्तक यांनी त्यासाठी दिलेल्या जागेत 
एक जुनी गणेशाची पाषाणमूर्ती स्थापली. मूर्तीच्या कोनाड्या- 
वरच इ. स. १९०९ मध्ये मंदिर बांधले. ही मूर्ती कमळावर 
बसलेली आहे. तिच्या दोन हातांत पाश व अंकुश असून, तिसर्‍या 
हाती मोदक व चोथ्या हातात मोत्यांची माळ आहे. 
पुष्टिपती म्हणून या गणपतीचा वाढदिवस - उत्सव वैश्याखी 
पौगणिमेला होतो. हा उत्सव पाच दिवस चालतो. त्यात होम- 
हवनादी कृत्ये होतात.अंगारकी व माघी संकष्टी चतुर्थीच्या वेळी 
सहस्रावतेने होतात. [ श्रीगणेशकोश ] 


उ मध्य प्रदेशातील एक श्रमिक जात. या लोकांची वस्ती 
ऱहा प्राधान्याने जबलपूरच्या आसपास आढळते. काही 
वंशशास्त्रज्ञांच्या मते मुऱ्हा हा शब्द मुंडा जातीशी संबंधित 
असावा. अन्य काही संशोधक असे सांगतात, को बिड जातीची 
ही एक पोटजात असावी. पण हे लोक मात्र स्वत:ला भिल्ल, 
केवट किवा लुनिया म्हणवितात. 

हे लोक शरीराने धष्टपुष्ट असून, वर्णाने काळे व ठेंगणे 


मुऱ्हा 


असतात. दगड अथवा माती वाहून नेण्याचे काम हे करतात. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत देजाची प्रथा आहे. मुलाकडील 
लोक मुलीच्या लोकांना एक बकरा देतात. तो बकरा कापून 
त्याचे मुंडके विवाहस्तंभाजवळ टांगतात. मुलाचा मेहुणा ते 
मुंडके हस्तगत करण्याचा प्रयत्न करतो; परंतु वधूपक्षातील 
स्त्रिया त्याला मारझोड करून अडथळा आणतात. अखेर तो ते 
मुंडके मिळवितो. मुलगी सासरी निवाल्यावर कणकेचे सात 
दिवे करून तिला ओवाळतात. हे दिवे प्रथम सुपात ठेवतात 
आणि ओवाळून झाल्यावर टाकून देतात. मुलगी नवऱ्याच्या 
घरी आल्यावर पुन्हा तिला सात दिव्यांची ओवाळणी होते. 
यांच्या लग्नातळे पौरोहित्य ब्राह्मण करतात. 

यांचा सामाजिक दर्जा अत्यंत निकृष्ट आहे. तथापि हे लोक 
ब्राह्मणांच्या हातचे खात नाहीत. यांच्या स्त्रिया लग्नानंतर 
गोंदून घेतात. पण त्याचा सवे खर्च मामी किवा काकी करते. 
मुलगी नवर्‍याचे अथवा वडीलधाऱ्या माणसाचे नाव घेत नाही. 
आई-वडील जेष्ठ मुलाला त्याच्या खर्‍या नावाने हाक मारीत 
नाहीत. त्या मासिक विटाळ पाच दिवस पाळतात. 

यांच्यांत जात- पंचायत असते. 

मतिकप्रथा - हे लोक मृतांना जाळतात. परंतु गरीव लोक 
मृतांना पुरतात. हे तिसर्‍या दिवशी मृताच्या अस्थी सावंडतात. 
सुतक तीन किंवा नऊ दिवस पाळतात. माणूस मेल्यापासून 
सहा महिन्यांच्या आत त्याच्या नावाने ज्ञातिभोजन द्यावे लागते. 
या वेळी मृताचा उत्तराधिकारी पांढरे कपडे घालतो आणि 
अळणी जेवण जेवतो. [ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


पठ्चिम पंजाबमधील एक प्रसिद्ध शहर. हे लाहोर- 
सुलतान पासून २०७ मैलांवर व चिनाब नदीच्या काठा- 
पासून ४ मैल अंतरावर आहे. पुर्वी या स्थानाचे नाव काऱ्यप- 
पूर असे होते. हंसपूर, वेगपुर, सांबपूर व मूलस्थान अशी याची 
अन्य नावेही होती. 

पुर्वी मुलतान येथे एक भव्य सूर्यमंदिर होते. युआन च्वांग 
याने त्याचा उल्लेख केला आहे. इ. स. च्या ८ व्या शतकाच्या 
भारंभी मुहुंमद इब्न कासीम याने मुलतान जिंकले आणि तिथे 
मुस्लिम राज्य स्थापले. पुढे कनौजच्या प्रतीहारवंशी राजांनी 
अनेक वेळा त्या प्रदेशावर स्वारी केली. मुलतानचे मुसलमानी 
राज्य दुबळे असूनही प्रतीहार राजे ते जिक वाकले नाहीत. 
कारण प्रतीहारांचे सेन्य जवळ आले कौ मुसलमान राज्यकर्ते 


मलता ण 

2. सैयेसंदिर व मूर्ती नष्ट करण्याची धमकी देत; त्यामळे 
यो र जम मागे फिरे. हे सूयेमंदिर सर्व भारतीयांना 

अत्यत पूज्य होते. त्यामुळ प्रतिवर्षी लाखो यात्रेकरू मुलतानला 


४३८ 


भारतोय संस्कृतिकोद 


जाऊन सूर्याला थोडेतरी द्रव्य अपण करीत. अशा प्रकारे तिथें 


जमा होणारी अलोट संपत्ती मुसलमान राज्यकर्त्यांना मिळत ' 


असे. 

या शहराभोवती एक उंच तट आहे. इथे एक किल्लाही आहे. 
तो शहाजहान बादशहाचा मुलगा मुराद याने वांधळा असे, म्हण- 
तात. शहरात अनेक पीरांची स्थाने व मुस्लिम साधूंचे दग 
आहेत. शहराच्या प्रल्हादपुर नामक भागात नरसिंहाजे एक 
मंदिरही आहे. ते मोडकळीस आलेले असले, तरी उरलेला भाग 


प्रेक्षणीय वाटतो. व्यापारी दृष्टीने हे शहर महत्त्वाचे असून, 


येथे तयार होणारे गालिचे व नक्षीदार भांडी प्रसिद्ध आहेत. 
सांप्रत हे ठिकाण पाकिस्तानात गेले आहे. पाहा - मूलस्थान. 
[ म. ज्ञा. को.; ए. इं-मजु.; सा. इं. ए. ] 


र ी ती 
हदुस्थानी संगीतातील एक रागिणी. ही मार 
सुलतानी जातीतील, तोडी थाटाची औडव-संपूर्ण रागिणी 


आहे. हिच्या आरोहात क्ूषभ व धैवत हे स्वर वर्ज्य अरु 
अवरोहात सातही स्वर लागतात. हिचा वादी स्वर पंचम 
संवादी षड्ज आहे. गानसमय दिवसाचा तिसरा प्रहर. सका] 
च्या रागांत तोडी जशी लोकप्रिय आहे, तक्षी संध्यापूर्व य 
मुलतानी रागिणी प्रिय आहे. मा ग मा ही संगती आ. 
निषादाला महत्त्व ही या रागिणीची वैशिष्ट्ये होत. ग 
ही अखेरची अवरोही संगती फार काळजीपूर्वक व ख्वा 
प्राधान्य न देता वापरावी लागते. नाहीपेक्षा तोडी रागि 
होण्याचा संभव असतो. [क. सं.; सु. वि. को. ] 


लीं 


2. २ पीने लर्मीरति 
बारा बलुतेदारांपैकी एक. हा जात पता 


झुढाणा असतो. काही प्रापंचिक आणि काही धार्मिक माढा 
साठी याचा गावगाड्यात उपयोग असतो. मराठवाड्यात र्ण 
कोरवू असे म्हणतात. जत्रेच्या वेळी, लग्नातील देवकार्यात | 
भुताखेतांना बळी देण्याच्या वेळी बलिपश्ूंचे हनन कार जबर्ण 
काम याच्याकडे असते. या कामासाठी त्याला पैसे वन. 
मिळते. मारलेल्या बकर्‍याचे काळीज याच्या मालकीचे हट! 
मुलाण्याने प्राथना म्हणून बकरे मारल्याशिवाय त्याचे 
हलाल (भक्षणीय) होत नाही, अशी समजूत आहे. सल 

हा गावातील मशिदी व पीर यांची व्यवस्था ठेवती. तेतर 
मान लोकांची लग्नादी कृत्ये याच्या देखरेखीखाली € 
गावात फक्रीर नसला, तर गावचा तावूत हा करतो. . तै 

शेतकरी लोक आपल्या इच्छेनुसार याला थोडेफॉरर भू. 
देतात. हा मांसविक्रीचा व्यवसायही करतो. [गां. गा 
प्रा. स.; म. ज्ञा. को.; सु. वि. को. ] 


खंड सातवा 


व हा फारसी शब्द असून, त्याचा अर्थ पंडित, विद्वान 
मुल्ला ३ नुष्य असा आहे. इस्लाम धर्माची तत्त्वे शिकवणारा 
व मशिदीशी संलग्न अशा शाळेत उच्च शिक्षण घेऊन धमंतत्त्वांचे 
विवेचन करण्यास योग्य बनलेला मनुष्य, असाही त्याचा अर्थ 
आहे. अरवी भाषेत याला मोलवी म्हणतात. हा मशिदीजवळ 
जाळा चालवून तिच्यात मुलांना धामिक व व्यावहारिक शिक्षण 
देतो. मशिदीत बंदगी करण्यासाठी आसपासच्या लोकांना पाच 
वेळा बोळवणे व स्वतः पुढाकार घेऊन बंदगी करणे ही मुल्लाची 
मुख्य कतेव्ये होत. मशिदीतील उंच ठिकाणी उभा राहून बांग 
देण्याचे कामही तो करतो. 

मुल्लांना लग्न करता येत नाही. लोकांना घार्मिक उपदेश 
करून त्यांची श्रद्धा वाढवणे, हेच काम ते आजन्म करतात. 
[ डि. इ.; वि. मं. रा. प.; एन्सा. रि. ए. ] 


द. भारतातील एक जात. या लोकांची 
सुटला कुरुभान वस्ती केरळ प्रदेशातील कालिकत, कचूर, 
किडंगनाद, इ. ठिकाणी आढळते. मुल्ला कुरुमान हे या जातीचे 
मूळ नाव नसून, नायरांनी त्यांना दिलेले टोपण नाव आहे, असे 
म्हणतात. मुल्ला हे नाव मूल म्हणजे बांबू यावरून आले असावे. 
हे लोक पूर्वी बांबू विकण्याचा व्यवसाय करीत होते, असे सांग- 
तात. मूल याचा अथे बाण असाही आहे. त्यावरून हे लोक 
एका काळचे शिकारी असावे, असे समजतात. 

हे लोक पिंगट वर्णाचे असून, यांच्यांतील पुरुषी केस वाढ- 
वितात. हे जी भाषा बोलतात, तिला कुरुंब असे म्हणतात. 

विवाहप्रथा- या लोकांमध्ये लग्ने प्रोढपणी होतात. लग्ना- 
साठी जातिप्रमुखाची परवानगी लागते. हुंडयाचीही पद्धत आहे. 
लग्नात मुलीचा मामा तिच्या गळयात ताळी बांधतो. विवाहा- 
पूर्वी ताळिकेट्टुकल्याणम नावाचा विधी करतात. यांच्यांत 
घटस्फोट रूढ आहे. 

मुल्लांमध्ये जातपंचायत असते. पंचायतप्रमुखाला मुडाली 
असे म्हणतात. तो हातामध्ये रुप्याची कडी घालतो. कोणतीर्ह 
नवीन गोष्ट करताना याची परवानगी घ्यावी लागते. ही जागा 
वंशपरंपरागत असते. 

मतिकप्रथा - यांच्यांत मृतांना पुरतात. गरोदर स्त्री मेली 
तर तिच्या पोटातील गर्भे बाहेर काढून नंतर तिला पुरतात. हे 
लोक अकरा दिवस सुतक पाळतात. [ट्रा. के. ] 


21125. मुसलमान लोकांचा एक पंथ. ईश्‍वराचे खूप 
सुशाव्जहा मानवाप्रमाणेच असून, त्याला हात, पाय, डोळे, 
नाक, कान, इ. अवयव असतात आणि तो मानवाप्रमाणेच हाल- 
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भुसल्मान 
चाल करू शकतो, असे या पंथाचे मत आहे. [डि. इ. ] 


मृष्टिक रामायणात उल्लेखिलेली एक प्राचीन जमात. 

वसिष्ठ त्रषरीचा महोदय नावाचा पुत्र विश्‍वा- 
मित्राच्या शापाने निषाद झाला असता त्याला व इतरांना 
मृष्टिक हे नाव प्राप्त झाले (वा. रा. १.५९.२०-२१, १.६०.१) . 
हे लोक कुत्र्यांचे मांस खात होते. मृतांची रखवाली करणे हा 
त्यांचा ग्य॑वसाप होता. यावरूत हे डोम असावे असे वाटते. 
[वा. रा. को.; प्रा. च. को. ] 


टू. एक प्राचीन अमुक्त शस्त्र. हे शस्त्र म्हणजे तीक्ष्ण 
साष्टका सलेली एक लहानशी 

धार अ एक शी सुरी होय. यावरून 
जवळच्या शत्रूला मारण्यासाठी हिचा उपयोग होत असावा. 
त्याचप्रमाणे हातवाईच्या दंद्र्‍युद्धात हिचा फार उपयोग होत असे. 
निरनिराळया कवींनी मृष्टिकेच्या चमकेची चांदण्याशी तुलना 
केली आहे. गुरखा लोक आपल्याजवळ बाळगत असलेली 
कुकरी ही मुष्टिकेसारखीच असते. [ वे. रा. द. उत्तराधे ] 


मुष्टिवे एक जेतनत्रत. हे वर्षातून तीन वेळा म्हणजे 
थानत्रत भाद्रपद, माघ आणि चेत्र या महिन्यांत 
करतात. व्रतावधी एक वषे. ब्रतविधी असा - वद्य प्रतिपदेला 
व्रताला आरंभ करून ते पौणिमेला संपवायचे. व्रतकालात रोज 
एक मूठ शुभ द्रव्य जिनेंद्राला अपेण करून त्याला अभिषेक 
करायचा आणि '$ र्‍हीं वृषभादिवीरान्तेम्यरो नमः' या मंत्राचा 
त्रिकाल जप करायचा. भोजन दिवसातून एकदाच घ्यायचे. 
वर्षाच्या अखेरीला उद्यापन करायचे. [ जे. ब्र. वि. सं. ] 


इस्लामच्या अनुयायांना मुसलमान किवा मुस्लिम 
सुसलमान उहणतात. गेल्या हजार बाराक्षे वर्षांच्या काळात 
भारतात या धर्माचा प्रसार चाळू असल्यामुळे फाळणीपूर्वीच्या 
संपूर्ण भारतात मुसलमानांची लोकसंख्या सुमारे दहा कोटी 
झाली होती. पाकिस्तानच्या स्थापनेनंतर भारतात सुमारे तीन 
कोटी मुसलमान राहिले होते. त्यांची संख्या आता सुमारे पाच 
कोटी झाली आहे. 
इस्लाम धर्मात तत्त्वतः सर्वे माणसे समसमान लेखली जातात 
आणि त्यांच्यांत धामिक उच्चनीचता किवा जन्मजात श्रेष्ठ- 
कनिष्ठपणा मुळीच नाही, असे म्हणतात. मुसलमानी धमंप्रचा- 
रक कुराणाचा व पैगंबराचा आधार घेऊन असे सांगतात, की 
* आमच्यांत जातिभेद व पंथभेद नाहीत. आमचा धमंग्रंथ एक, 
पैगंबर एक, पंथ एक आणि सारे मुसलमान सारखे, ' पण प्रत्यक्ष 


डि 


भुसल्तात 


व्यवहारात ही समानता आढळत नाही. महंमद पैगंबराच्या 
अनुयायांत विविध कारणांमुळे मतभेद होऊन शिया, सुन्नी, 
मोटाझली, सेफेशियन, खारेजायी, इ. पंथ उत्पन्न झाले आणि 
त्यांचे पुन्हा शेकडो उपपंथ ज्ञाले आहेत. त्यांच्यांत अत्यंत विषमता 
असून, ते परस्परांविषयी असहिष्णूही आहेत. 
भारतीय मुसलमानांत अशराफ व अजलाव असे दोन वर्ग 
दिसून येतात. अद्वराफ म्हणजे अभिजात. परदेद्यांतून आलेले 
शुद्ध रक्ताचे, उच्च वंशाचे मुसलमान व उच्च हिंदू जातींतून 
बाटून ज्ञालेळे मुसरूमान यांचा या वर्गात समावेश होतो. अज- 
लाब म्हणजे हलके लोक होत. या वर्गात हिंदूंच्या हीन जातींतून 
मुसलमान झालेल्या लोकांचा समावेश होतो. या दुसर्‍या वर्गा- 
तील मुसलमानांची संख्या बरीच मोठी आहे. 
अरजाल नावाचा तिसरा वर्गही काही ठिकाणी आढळतो. 
या वर्गातले लोक सर्वांत हीन समजले जातात. हलाल्खोर, 
लालबेगी, अब्दाल, बेदीऊ, इ. जाती या वर्गात आहेत. उच्च 
वर्गातले मुसलमान या हीन जातींशी मुळीच संबंध ठेवीत नाहीत. 
या हीन जातीच्या मुसलमानांना मशिदीत प्रवेश करायला 
परवानगी नसते. त्यांचे कवरस्तानही वेगळे असते. 
सैयद, शेख, पठाण, मलिक, कुरेशी वगेरे जाती पहिल्या उच्च 
वर्गात येतात. सर्वे मानमरातब व अधिकाराच्या जागा त्यांना 
मिळतात. हीन जातींच्या मुसलमानांना ते लोक जुलाहा किवा 
कुंजडा म्हणतात. मात्र हलक्‍या जातीचा मुमल्मान कतेवगारीने 
धनवान झाला, वर आला, तर तो शेख किंवा सैयद होऊ शकतो. 
अशराफ वर्गातील जातींतही उच्चनीचता आहेच. महंमद 
पैगंबराचा जन्म ज्या कुरेशी जातीत झाला, ती जात सवंश्रेष्ठ 
मानली जाते. मुसलमानांचा खलिफा त्या जातीतलाच असला 
पाहिजे, असा नियम आहे. सैयद, शेख, पठाण या उच्च जातींचा 
परस्पर लग्नसंबंध होत नाही. एवढेच नव्हे, तर पठाणी मुसल- 
मानांच्या भिन्न जातींतही बेटीव्यवहार रूढ नाही. इतर मुसल- 
मानी जातोंतही तसेच आहे. निरनिराळया पंथोपपंथांचे अन- 
यायी मुसलमानही परस्परांशी ल्ग्नसंबंध करीत नाहीत. भिन्न 
वाच्या मश्िदीसुद्धा अनेक जागी वेगळा असतात. एका 
पथाच्या मशिदीत दुसर्‍या पंथाच्या लोकांना मज्जाव असतो. 
शिया, सुन्नी वगेरे पंथांची कबरस्तानेही वेगळी असतात. 
- व ल र्गां रि 
ते पु ज्या हीचे हेड ला लोक तरूढचे हच दोह. 
ह वाज त्यांच्यांत 
हेले आहेत. घम बदलला तरी, त्यांचे 
यांच 


यांत परस्पर लग्नसंबंध होत नाहीत. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


मुसलमानांत अस्पृश्यतादेखील रूढ आहे. वंगालमध्ये स्पृष्य 
व अस्पृश्य मुसलमान हा भेद अगदी कट्ट्रपणे मानला जातो. 
मुसलमानांचे सर्वसामान्य रीतिरिवाज, नजर, नमाज, जनाना, 
मक्क्रेची यात्रा, विवाहविधी, तलाक व अंत्यसंस्कार या- 
संबंधीची माहिती इस्छाम या लेखात दिलेली आहे. मुसल- 
मानांतील निरनिराळया पंथांची व जातींची माहिती कोशात 
त्या त्या नावांनी दिळेळी आहे. ् 
मुसलमान लोक चांद्र वषे मानतात. त्यामुळे त्यांचे महिन 
दर वर्षी वेगवेगळथा क्र्वतूंमध्ये येतात. त्यांच्या महिन्यांची नावे 
मोहरम, सफ्फर, खबी-उल्‌-अव्वल, रबी-उल्‌-आलिर, जुमादी” 
उल्‌-अव्वल, जुमादी-उल्‌-आखिर, रजव, क्ावान, रमजात, 
शव्वाळ, जीकाद व जिल्‌-हिज्ज अशी आहेत. त्यांपैकी शावान, 
जीकाद व जिल्‌हज्ज हे महिने विशेष पवित्र मातले जातात- 
मुसल्मान लोक मोहरम, मौलूद शरीफ (ईद-ए-मीलाद 1 
मेराज, शबरात, शत्रे कद्र, रमजान ईद, वकरीद, इ. सण सा 
करतात. त्यांची माहिती त्या त्या नावाने कोशात दिलेली क, 
शिक्षण - पूर्वी मुळ्गा चार वर्षांचा झाल्यानंतर बिस्मि ी 
नामक संस्कार करून त्याच्या शिक्षणाला प्रारंभ होत ४ 
प्रत्येक मश्षिदीला मकतव म्हणजे पाठझ्याळा जोडलेली असे. व 
मुलांना प्राथमिक शिक्षण दिले जात असे. त्यांत कुराणाती ह 
आयते, प्राथना, लेखन-वाचन, गणित, यांचा समावेश दीस, 
मुल्का किंवा मोलवी हे शिक्षण देण्याचे काम करीत. हदी. 
काव्य व नीतिशास्त्र यांचेही शिक्षण ते मुलांना देत. शर 
छोक व झासनाविकाऱ्यांची मुलें यांचे शिक्षण वरोवरीच ढु 
असे. राजपुत्रांसाठी विशेष व्यवस्था केली जात असे. चवरी 
वर्गातील मुलींनाही प्राथमिक शिक्षण देण्याची व्यवस्था षे. 
केली जात असे. मात्र सर्वसामान्य मुलींना शिक्षण मिळत रे | 
माध्यमिक शिक्षणाच्या शाळांना मदरसा म्हणतात. इर्ति” 
धार्मिक व व्यावहारिक शिक्षण मिळत असे. त्यात कुराण हाती 
हास, अरबी, फारसी, गणित, व्याकरण, भूगोल, दिक 
चिकित्सा, शेती, कायदा, ज्योतिष, अर्थशास्त्र, इ. विषय" 1 
विले जात. या शिक्षणाचा काल दहा ते बारा वर्षे अस” होत 
शाळांतुन संगीत, शिल्प, इ. कलांचेही शिक्षण दिले जाप 
या शाळांमध्ये कोणत्याही अपराधाबद्दळ मुलांना कर्डक 
करण्याची प्रथा होती. नाधी| 
मुसलमानी राज्यांत शिक्षणव्यवस्था पुर्णपणे शास बूर 
होती. त्यामुळे सुलतानाची वृत्ती व मर्जी यांवर ती ही. ज्या 
असे. सुल्तानाळा शिक्षणाविषयी आस्था असली, तरच 
तील शिक्षण व्यवस्थित चाले. तिरि 
शेकडो वर्षे घनिळ संबंध आल्यामुळे हिंदूंचे अनेक री. 


खंड सातवा डड झुसळ 


मुसलमान लोकांनी स्वीकारले आहेत. या बाबतीत मुस्लिम 
राज्यकर्त्यांनी प्रथम सुरवात केली. राजाच्या मस्तकावरून सुव- 
र्णाची नाणी व माणिक-मोती ओवाळून ती गोरगरिवांना वाट- 
ण्याची प्रथा हिंदूंकडून मुसलमान वादशहांनी घेतली. मग सर्वे" 
सामान्य मुसल्मानांनीही हिंदूंचे अनुकरण सुरू केले. गर्भंधारणे- 
पासून मुलाच्या जन्मापर्यंत करण्यात येणारे अनेक विधी; 
तसेच लग्नातील बहुतेक सर्व विधी मुसलमानांनी हिंदूंकडून 
घेतले आहेत. मंगनी, बरात या चाली मुसलमानांत नव्हत्या, 
त्या ख्ढ झाल्या आहेत. लग्नात सहेरा म्हणजें मुंडवळ्याही 
ते बांधतात. वाद्ये वाजवणे, हळद लावणे हे प्रकारही काही 
प्रांतांतील मुसलमानांनी घेतले आहेत. लग्नात शहानक नावाचा 
दहीभात खाण्याचा विधी असतो, तो जोधाबाईने मोगलांच्या 
जनानखान्यात गेल्यावर सुरू केला. अजूनही तो रूढ आहे. 

दिवाळी, दसरा, वसंतपंचमी, इ. सण मुसलमानांनी स्वत:च्या 
समाजात सुरू केले. हिंदू देवतांना भजणारे मुसलमान बरेच 
होऊन गेले. हिंदूंच्या पोषाखाचेही अनुकरण मुसलमानांनी केले. 
निरनिराळया प्रदेशांतील मुसलमान त्या त्या भागातील भाषा 
बोलतात. बिहार, उ. प्रदेश, पंजाब, महाराष्ट्र या भागातील 
बरेच मुसलमान पूर्वी धोतर वापरीत होते. साडी, चोळी, 
बांगड्या, कर्णफुले ही वेषभूषाही मुसलमान स्त्रियांनी हिंदूं- 
कडून स्वीकारली. 

खेडोपाडी राहणार्‍या सामान्य हिंदू व मुसलमान लोकांत' 
पूर्वी बराच सलोखा झाला होता. ते परस्परांच्या सणसमा रंभांत 
एकोप्याने भाग घेत होते. हिंदू लोक मुसलमान पीरांना व संतांना 
भजत, त्याचप्रमाणे काही मुसलमान लोकही हिंदु साधुसंतांना 
भजत. गेल्या शतकाच्या अखेरपर्यंत हा सलोखा सर्वत्र आढळत 
होता. पण ब्रिटिश राज्यकर्त्यांनी स्वतःची सत्ता टिकवण्यासाठी 
मुसलमान लोकांत हिंदूंविषयी द्वेषभावना उत्पन्न केली व राज- 
कीय' पक्षपाताचे धोरण अवलंबून ती वाढवली. त्यामुळे हिंदु- 
मुसलमानांचे दंगे सुरू झाळे आणि त्यांच्यांतून अधिक शत्रुत्व 
निर्माण झाले. जे मुल्ला-मौलवी इस्लामचे कटर अभिमानी 
होते, त्यांनी गांवोगावी प्रचार करून अज्ञ मुसलमानांत हिंदु- 
हेषाची भावना अधिकच चेतवली. पाकिस्तानची स्थापना हे 
त्याचेच फळ होय. त्यानंतर तरी दंगे थांबवील व भारतीय 
मुसलमान इथे भारतीय जीवनाशी भारतीय म्हणून समरस 
होऊन राहतील अशी अपेक्षा होती. पण आजवर तरी ती 
फोल ठरली आहे. भविष्यंकालाचे कोण सांगणार ! मात्र सरकार 
आणि भारतातले विचारवंत हा सलोखा निर्माण करण्याच्या 
कामी प्रयत्नशील आहेत. [आ. सं. उ.; स. सा. वा. ३; जाति- 
व्यवस्था; संस्कृतिसमवाय; भा. शि. सं. इ.; हि. मु. सां. मि. ] 


उ. भारतातील एक जंगली जमात. या लोकांची 
सुसहर दसती बंगाल, बिहार, उत्तर प्रदेश, इ. राज्यांत 
आढळते. हें लोक उंदीर पकडून खातात, म्हणून यांना मुसहर 
हे नाव मिळाले असावे. रिस्लेच्या मते ही भुई या जातीची एक 
पोटशाखा आहे. मेणे वहाणे, शेती व शेतमजुरी करणे हे यांचे 
प्रमुख व्यवसाय आहेत. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत बाल व प्रौढ या दोन्ही विवाहपद्धती 
रूढ आहेत. विघवा आणि घटस्फोटित स्त्रिया यांची लग्ने 
सगाई पद्धतीने होतात. यांना लग्नासाठी ब्राह्मण पुरोहित 
लागत नाही; मुहृतनिश्‍चयासाठी मात्र ब्राह्मण हवा असतो. 

देवधर्म - यांच्यांत भारलेल्या जडवस्तूंची पूजा व भूतपुजा 
प्रचलित आहे. त्याचप्रमाणे हे काली, दुल्हादेवी, अनसारी, बन- 
राजा, इ. देवतांनाही भजतात. कालीला खच्ची केलेले बोकड 
बळी' देतात. हे मृतवीरांची पूजा करतात. वीरांच्या जत्रेच्या 
वेळी भगत लोक खुंटाला तलवारी बांधून बेभान स्थितीत कस- 
रती करतात. त्यांना इजा झाली नाही, तर वौर संतुष्ट झाले, 
असे समजतात. कसरतीनंतर डुकराला भोपकून मारतात आणि 
त्याचे रक्‍त व दारू एकत्र करूत ते देवांना वाहतात. त्यातील 
थोडे मिश्रण प्रसाद म्हणून इतरांना वाटतात. 

वनदेवता ही त्यांची आणखी एक देवता आहे. तिच्या कृपे- 
मुळेच वृक्षांना फुले-फळे येतात, कंदमुळे पोसतात, वंघ्यांना मुले 
होतात, अशी त्यांची श्रद्धा आहे. पंचाक्षरी तिच्या साहाय्याने 
भुताखेतांचा बंदोबस्त करतात. प्रत्येक झोपडीत एका ओट्यावर 
या देवतेची स्थापना केली जाते; पण तिची मूर्ती नसते. [से. इं. 
१९५१, वे. बें ; एन्सा. रि. ए.; देवीकोश ३ ] 


घान्य कांडण्याचे एक साधन. हे वत्त्याच्या जातीचे 

सुसळ लांबट आयुध असून, त्याच्या एका अग्राला, क्वचिति 
दोन्ही अग्नांना लोखंडाचे वलय बसवलेले असते. त्याचा दंड खेर 
वृक्षाचा असतो. य॒ज्ञसंस्थेत धान्य कांडण्यासाठी या आयुधाचा 
उपयोग सांगितलेला आहे. त्यावरून हे आयुध बरेच प्राचीन 
असावे असे दिसते. मुसळ हे बलरामाचे एक आयुध आहे. मुस- 
ळाची उत्पत्तिकथा विष्णू व भागवत या पुराणांत सांगितली 
आहे, ती अशी - 

एके दिवशी मदोन्मत्त यादवांनी काही क्र्षींची चेष्टा 
करण्याचा एक प्रयोग केला. त्यासाठी सांबाला स्त्री वेष देऊन 
व ती स्त्री गर्भवती आहे असा भास उत्पन्न करून त्यांनी क्रषींना 
प्रश्‍न केला, ' हिला मुलगा होईल की मुलगी होईल 
ती चेष्टा उमगली व त्यांनी रागाने म्हट 
व ते सवे यादवांचा संहार करील. ! 


ी १" क्रषींना 
ठे. ' हिला मुसळ होईल 
यादव चरकले, तेव्हा 


मुसळ 


त्यांनी सांवाचे पोट सोडले तर त्यातुन खरोखरच मुसळ निघाले. 
यादवांनी त्याचे वारीक तुकडे करून ते समुद्रात फेकळे. त्यांपैकी 
एक तुकडा एका पारध्याला मिळाला. बाकीच्या तुकड्यांचे कुश 
झाले आणित्या कुद्यांचेच लोखंडी गज बनले. एके दिवशी यादव 
मद्य पिऊन धुंद झाळे असता त्यांच्यामध्ये कलह उद्भवला. 
मग त्यांनी त्या गजांनी एकमेकांवर प्रहार करून यादव कुळाचा 
सर्वनाश करून घेतला. पारध्याला मिळालेल्या तुकड्याचा त्याने 
वाण बनवल. तोच त्याच्याकडून चुकून कृष्णाच्या पायाला 
लागला व त्या घावाने कृष्णाचाही अंत झाला. 
मुसळाविषयी काही लोकसंकेत आहेत, ते असे - मुसळाला 
पाय लावीत नाहीत. अवषण पडल्यावेळी किंवा ग्रहूण लागले 
असता परातीत पाणी घालून त्यात मुसळ उभे करतात. ते 
संकट दुर व्हावे असा त्याचा उद्देश असतो. 
मंगल कार्यात घाणा भरण्याचा एक प्रारंभिक सोपस्कार 
असतो. त्यात दोन रोवळयांमध्ये तांदूळ व नारळ घालून पाच 
सुवासिनी स्त्रिया दोन मुसळांनी ते नारळ-तांदूळ हलक्या हातांनी 
कांडल्यासारखे करतात. तें कृत्य झाल्यावर ती मुसळे देवकाजवळ 
ठेवतात. कित्येक जातींत मंगल कार्यामधली नवग्रहांची पुजा 
झाल्यावर पाच सुवासिनी स्त्रिया मुसळ हातात घेऊन * यज- 
मानाचे वाईट चिंतणार्‍याच्या छातीवर ' असे म्हणतात व ते 
मुसळ पाच वेळा जमिनीवर आदळतात. रजस्वलेला चौथ्या 
दिवशी मंगल कार्यात भाग घेणे असेल, तर तिला प्रथम मुस- 
ळाने एक मण तांदुळ कांडायला लावतात. 
कोकणात मुसळादेवी या नावाने मुसळ व अन्य काही आयुधे 
यांची पुजा करण्याची प्रथा आहे. [ पु. इं.; चित्पावन ] 


झ्ुसा-सुहाग मुसलमानांतील सुन्नीपंथी फकिरांची एक जात. 

या लोकांची वस्ती गुजरात प्रदेशातील बडो- 
द्याच्या परिसरात आहे. इ. स. च्या १५ व्या शतकाच्या अखेरीला 
मुसा नावाचा एक फकीर होऊन गेला. त्याच्या अनुयायांना पुढे 
मुसा-युहाग हे नाव मिळाले. हे लोक पत्नीभावाने ईश्‍वराची भक्‍ती 
करतात. भिक्षा मागताना हे स्त्रीवेष करतात व बायकांचे दागिने 


अंगावर घालतात. हे लग्न करीत नाहीत. [ मुं. इ. जा.; रज:कण] 


मुहरम मुसलमानांचा एक प्रसिद्ध सण. पाहा - मोहरम. 


महती एक लहानसा कालखंड. दिवसाचा 
(४८ मिनिटे). * नाडिक्रे दे मुहूतेस्तु' << दोन 


ना डिका डव स्ट ( > रि ट्का || ) शी ठण १] ज जर्त ज्य 
सांरि | एक मुहूत असे वेदांग जं तिष गत 
गतले [ त रट “] ञा हः ढु दि ् २७.१* / ग हो । 


वसाचे १५ व रात्रीचे १५ असे एकूण अहो- 


३० वा भाग 


४४२ 


भारतीय संस्कृतिकोरॉ 


रात्राचे २० महूत होतात. (श. ब्रा. १०.४.२.१८; १२.३.२.५)- 
दिवसाच्या १५ मुहर्तांची नावे सांगितली आहेत, ती अशी - 
रोद्रचेत्रश्‍च मेत्रश्‍च तथा सारभट: स्मृतः । 
सावित्रश्‍च जयन्तइच गान्वर्वः कुतुप: स्मृतः ।। 
रोहिणइच विरिञ्च$च विजयो नेत्र्हंतस्तपा: । 
माहेन्दो वारुणःचेव भेदाः पंचदश्म स्मृता: ॥। 
रात्रीच्या १५ मुहुर्तांची नावे अशी - 
दडकरश्‍चाजपादरच तथा$हिबुध्न्यमेत्रकी । 
आहिवनो याम्यवाह्लेयो वेबात्ररचन्बर एव च ॥ 
आदितेयो$थ जेवइच वेष्णव: सोर एव च । 
ब्राह्मो नाभस्वतइचेव मुहूर्ताः कमशो दिशि ॥। 
तिथी, वार, नक्षत्र, योग व करण ही पाचही अंगे जेव्हा प 
असतील, अशा काळाला मुहूते म्हणावे, असाही एक अथ त 
शब्दाला प्राप्त झाला असून, तोच सांप्रत प्रामुख्याने लक्ष नर 
येतो. भारतात फार प्राचीन काळापासून धार्मिक विधी व ई 
व्यवसाय यांच्य़ाप्ताठी शुभ दिवत आणि शुभ वेळ पाहू द 
प्रथा रूढ होती व आहे. त्यावरून शुभ दिवसाला किवा त टी 
साच्या शुभ कालखंडाला मुहुर्त असे नाव मिळाले आहे. र 
अनुसरून “ काल: शुभक्रियायोग्यो मुहुते इति कथ्यते' (3२७ 
कर्मांना योग्य असा काल म्हणजे मुहूते होय) अशी त्याची व्य 
विद्यामाधवीय या ग्रंथात दिली आहे. या व्याख्य़ेला अठ ऱ 
अशा अर्थाने क्रग्वेदातही “ सुदिनत्वमह्लाम्‌ ” ( च दिवस छ 
असताना) असा उल्लेख आढळतो (२.२१.६). 
यज्ञसंस्थेत अग्न्यावानासाठी शुभ मुहूत पाहत असत, 
काठकत्तंहिता, शतपथ ब्राह्मण (२.१.२.३) इ. वैदिक श्र री 
वरून कळते. वरील ग्रंथांत श्रौताग्नीचे आवात कृत्तिका नकषत 
वर करावे; कारण कृत्तिका हे अग्नीचे नक्षत्र आहे, असे सार 
आहे. आपली मुलगी तिच्य़ा पतीला प्रिय व्हावी, असे ज्याल, 
वाटत असेल, त्य़ाने तिचा विवाह निष्ट्या (स्वाती) नक्षत्रात श्र 
करावा आणि मित्र हा ज्या नक्षत्राची देवता आहे, त्या मरी 
वर (अनुराधा) नांगरटीला सुरवात करावी, असे ( हॅ 
ब्राह्मणात सांगितले आहे. ज्येष्ठा नक्षत्राची देवता ईद. 
आणि तो पर्जन्याचा अधिपती आहे. म्हणून त्या नक्षत्रा 
शेतात नांगर धरावा, असे पारस्कर गृह्यमुत्रांत म्हटले व 
श्रौत, गृह्य व धमसूत्रांत अनेक धामिक विधींसाठी गुभ './, 
सांगितले आहेत. मुहतमातड, मृहुतेविवितामणी, इ. नी 
तर मुहु्तविषयक माहिती सविस्तर व तपशीलवार देण्या ह 
निर्माण झाले आहेत. राज्याभिघेकापासून व्यक्‍तीने तूतन 
परिधान करणे आणि घर क्ाकारणे इथपर्यंत या मुहूर्ताचा डं 
मुहुर्तविषयक ग्रंथांनी वाढवला आहे. [ हि. घ.; पुरुषार्थ 


यी 


खंड सातवा 


मणि; श्रीस्वामी केवलानंद अभिनंदन ग्रंथ, १९५२] 


मदर्वमे मंगळ कार्याचे देवक बसवताना मुहूतेमेढ रोव- 
सहूतेमेढ ,्राची चाल कित्येक जातींमध्ये आहे. त्यासाठी 
एका लाकडाच्या मेढीला गवताची पेंढी बांधतात. मग तिच्यावर 
हळकुंड व सुपारी बांधलेली पिवळी चिंधी बांधतात. मग त्या 
मेढीची पूजा करून ती एका खळग्यात पुरतात किवा एखाद्या 
खांबाला बांधून उभी करतात. 


,_ धारवाड जिल्ह्यातील एक प्राचीन नगर. चालुक्य 
सुळ!]ुद॒ राजा जर्यासिह दुसरा (इ- स. १०२८) याच्या लेखात 
या क्षेत्राचा पहिला उल्लेख आहे. इतरही १८ लेख इथे सापडले 
आहेत, त्यांवरून मध्ययुगातील त्या भागातल्या धामिक व 
राजकीय जीवनांसंबंधी विपुल माहिती मिळते. मुळगुंद हे पूर्वी 
शैव आणि जैन या संप्रदायांचे एक बलिष्ठ केंद्र होते. जैन श्रम- 
णांची एक मोठी परंपरा इथे होऊन गेलेली दिसते. धर्मामृत या 
प्रसिद्ध कन्नड ग्रंथाचा कर्ता नयसेन हा त्यांपेकीच एक भ्रम ग होय. 

इथे कुंभेश्‍वर, नगरेश, पेटे बसप्प, सिद्धेश्‍वर, चेद्रनाथ, 
पारवेनाथ, हिरी यांची मंदिरे आहेत. लिंगायत परंपरेतील 
आनंदस्वामींचा मठही इथेच आहे. ह 
गावाजवळच एक छोटी टेकडी असून, कातिक मासात तिथे 
मोठी याचा भरते. यातेकरू टेकडीवर जाताता एक पगड बरो- 
बर घेऊन जातात आणि त्यावर पडून राहतात. [धारवाड गॅंझ.] 


मः अ एक देवता. हिंचे स्थान कारवार जिल्ह्यातील 
काबका कुंदापूरपासून तीस मैलांवर असलेल्या कुट्टूर 
नावाच्या गावी आहे. इथे हिंचे मोठे मंदिर असून, हे स्थान 
सिद्धपीठ म्हूणून गणले गेले आहे. त्याचप्रमाण परश्रामाने 
स्थापन केलेल्या सात मक्तिक्षेत्रांत याची गणना आहे. या 
देवीची स्थापना आद्य शंकराचार्यांनी केली असा समज आहे. 
याशिवाय इथे एक शिवमंदिर असून, त्य़ा मंदिरातील शिवलिंग 
सुवणरेखांकित आहे. त्यामुळे भाविक लोक या स्थानाला फार 
महत्त्व देतात. [ देवीकोश १; कल्याण-तीर्थांक ] 


एक पर्वत. क्रग्वेद आणि अथर्ववेद यांमध्ये याचा 
मूजवत उल्लेख येतो. या प्वेतावर सोम वनस्पती उगवत 
होती (क्र. १०.३४.१). म्हणूनच सोमाला मोजवत असे 
म्हटले आहे. या पर्वेतात राहणार्‍या लोकांनाही मूजंवत किवा 
मूजवंत असे म्हणत. महाभारतात मूजवंत नावाच्य़ा एका हिमा- 
ल्यीन पर्वताचा उल्लेख आहे. (सौप्तिक १९ .७८५). हा पवत 


सूडबिद्री 


आणि वेदांतळा मूजवत किंवा मूजवंत हा पर्वत एकच होय, असे 
यास्क म्हणतो. (नि. ९.८). [वे. इ.; हि. घ. ] 


मठ मारणे एक अभिचारात्मक जादुचा प्रकार. एखाद्या नको 
असलेल्या माणसाचा मृत्यू अमेढवावा म्हणून 

काही लोक एखाद्या त्या कृत्यात तज्ज्ञ अशा देवर्षी किवा भगत 
याजकडून ही मूठ मारण्याची क्रिया करून घेतात. त्यासाठी भगत 
कणकेची शत्रुप्रतिमा करून तिची पूजा करतो. नंतर एका लिंबाला 
सर्वे बाजूंनी सुया टोचून ते देवीपुढे ठेवतो. मग तो विशिष्ट मंत्र 
म्हणत गुळाचे पाणी त्या मूर्तीवर सोडीत राहतो. यामुळे लिंबू 
भारले जाते, अशी समजूत आहे. मग हे भारलेले लिंबू ज्याला 
मूठ मारायची असेल, त्याच्या दिशेने तो फेकतो. हे लिंबू कोणा- 
लाही न दिसता इच्छित माणसाच्या छातीवर जाऊन आदळते 
आणि त्यासरशी त्याला रक्ताच्या उलट्या होऊन माणूस 
तात्काल मरतो, अशी समजूत आहे. या सर्वे प्रकाराला मिळून 
मूठ मारणे अशी संज्ञा आहे. 

या वेळी भगत जे मंत्र म्हणतो, त्यातील एक संत्र असा - 

गणपत बेठे मढे मसात । दुधीयाबोर प्ेकू । 

आबीयबीर फेकू । मल्लकाजुन फेकू । 

राजा मोहू । परजा मोहू । 

पलंगा बेठी रानी सोहू । तुरत झ्याड । 

तुरत तमाशा । एक घडीसे बाच न भाशा । 

रक्‍ताच्या घ्याव्या भका । गफलाल्या दुश्ेसनास द्यावा धका । 

कुरोमंत्र ईश्‍वरीबाच्या गुरुका सबदसाच्या । 

या प्रकारात काही मुठी ठराविक मुदतीच्याही असतात. 
तेवढ्या मुदतीत तो माणूस मरतो, असे समजतात. शत्रूला 
मारण्याचे काम झाल्यावर हे लिवू परत भगताकडे येत. तसे ते 
न आले तर तो प्रयोग कर्त्यावरच उलटतो, असे म्हणतात. मूठ 
उलटविण्याचेही अनेक मंत्र असतात. [ लो. दं. ] 


, _ द. भारतातील एक जेन क्षेत्र. कर्नाटक प्रदेशातील 
मूडबिद्री द. कानडा जिल्ह्यात कारकलपासून दहा मैलांवर 
हे स्थान आहे. इथे अठरा मंदिरांचा एक समूह आहे. त्यात 
व्रिभुवनतिलकचूडामणी नावाचे एक विश्याल मंदिर आहे. ते 
तीन मजली असून, भोवती एक तट आहे. याशिवाय सिद्धांत- 
बसती नावाचे आणखी एक मंदिर असून, त्यात सदतीस मूर्ती 
आहेत. या सवे मूर्ती विविध रत्नांच्या आहेत. या मंदिरात 
श्रीघधवल, जयधवल आणि महाबंध हे ताडपत्रांवर लिहिलेले 
प्रख्यात जैनग्रंथ ठेवलेले आहेत. त्यांची लिपी कन्नड आहे. इथेच 
श्रीभट्टारक चारुकीर्ती पंडिताचाये यांची गादी आहे. [ जे. ध. ] 


४४४ भारतीय संस्कृतिकोश 
हे संपन्न अशा देवतेची असल्यामुळे, तिला एकाहून अधिक मुखे व 
वरेच हात असावे, अशी कल्पना मनुष्याच्या मनात आली. अशा. 
प्रकारे भारतीय मूतिकळेचा उगम देवपूजेतुन झाळेला दिसती; | 
प्राचीन काळातल्या बहुतेक मूर्ती देवतांच्या असून, त्या पूर्जच्या] 
चालीरीती नायर लोकांच्याप्रमाणे असल्या तरी, नायर यांचा उद्देशानेच बनवळेल्या असाव्या, असे वाटते. यक्ष, किन्नर, गंधर्व, 
विटाळ मानतात. हे लोक अंत्यविधीचे पौरोहित्य करतात. हे अप्सरा, नतिका यांच्या मूर्तीही कालांतराने निर्माण दो की 
कालीचे भक्‍त आहेत. यांना मद्य-मांस चालते. [ का. ट्रा. स. इं.] मात्र मूतिकळेचे शास्त्र हे बहुंशी देवतामूतींच्या निर्भितीसाठी 


एक जात. मलवारमध्ये या लोकांची वस्ती आ, 

स्वतःला वेश्‍्य मानतात व गुप्त ही उपाधी लावतात. 
हे जानवे घालीत नाहीत व कोणतेही वैदिक आचार पाळीत 
नाहीत. पुर्वी हे आपल्याला नायर समजत असले व यांच्या 


९ एक तमिळ शेव संत. याची त्रेसष्ट नायन्मारांमध्ये 
सुक गणता आहे. याला साधुसेवेची आणि देवभक्तीची 
आवड होती. त्यासाठी त्याने आपले सर्व धन समपित केले. ते 
संपल्यावर जुगारात पैसा मिळवून त्याने आपळी शिवभक्तीची 
होत पुरविली, असे म्हणतात. [| पे. पु. ] 


८, करमाने सात स्वरांचा आरोह व अवरोह करणे याला 
सूच्छंना संगीतश्यास्त्रात मूच्छंना म्हटले आहे. स्वर सात 
असतात आणि ग्राम तीन असतात. प्रत्येक ग्रामात सात मूच्छंना 
होत असल्यामुळे त्यांची संख्या एकवीस आहे. पहिला षड्ज ग्राम. 
त्यातील सात मूच्छेंनांची नावे अशी-(१) उत्तर मंद्रा (२) रजनी 
(३) उत्तरायता (४) शुद्धषड्जा (५) मत्सरीकृता (६) अदवक्रांता 
आणि (७) अभिरद्धता. दुसरा मध्यम ग्राम. त्यातील मूच्छंनांची 
नावे अशी -(८) सोवीरी (९) हरिणाश्वा (१०) कलोपनता 
(११) शुद्धमध्या (१२) मार्गी (१३) पौरवी व (१४) 
हृष्यका. तिसऱ्या गांधार ग्रामातील मूच्छंनांची नावे अशी - 

(१५) नंदा (१६)विश्ाळ (१७)सुमुखी (१८ ) चित्रा(१९) 
चित्रावती (२०)सुखा व (२१ ) आलापा. [ सं. शा.; सं. र. ] 


च एखादी प्रिय व्यक्‍ती दृष्टीसमोर नसताना तिच्या 
मातकला विषयी प्रेमादर व्यक्‍त करण्यासाठी किवा तिचे 
स्मारक म्हणून तिची प्रतिमा तयार करण्याची प्रथा फार प्राचीन 
काळापासून चालू आहे. जादुटोणा क्रिवा मंत्रतंत्र करून दुसर्‍या 
व्यक्‍तीला छळण्याच्या हेतूने त्या व्यक्‍तीची प्रतिकृती किवा बाहुली 
बनवून तिला सुया टोचणे, ही प्रथाही सर्व देशांत प्राचीन काळा- 
पासून रूढ आहे. मात्र अशा बाहुल्या त्या व्यक्‍तीसारख्या अस- 
तातच असे नाही; त्या केवळ प्रतीकात्मकच असतात. देवी व 
दानवी शक्‍तींना संतुष्ट राखण्यासाठी प्राथमिक अवस्थेतला मानव 
त्यांची सजीव किंवा निर्जीव प्रतीकांच्या रूपाने पूजा करीत असे. 
मानवाची बुद्धी विकसित झाल्यानंतर त्याने प्रिय व्यक्‍तीच्या 
प्रतिमेप्रमाणेच दैवी दक्‍्तींच्या प्रतिमाही मानवी रूपात बनवण्यास 
प्रारुभ केला. मूर्ती मानवी असली तरी, ती अद्भुत सामर्थ्याने 


तयार झालेले आहे आणि पोराणिक्र व तांत्रिक मूतिकला ही 
धामिक कल्पना व उपासना यांच्याशी संबद्ध आहे. 
मूतिकलेचे शास्त्र - मूतिकळेच्या अभ्यासासाठी ज्या सामग्रीची 
आवश्यकता असते, तिच्यात वाऊुमयीन उल्लेखांचाही संगा 
केला पाहिजे. मूतिकलेशी संबंध असलेल्या अनेक गोष्टींवर प्रक! . 
पडण्यासाठी त्यांचा उपयोग होतो. वैदिक साहित्यात असे अन प 
परिच्छेद आढळतात, की ते भारतातील आयेपूर्व रहिवाशी 
विशिष्ट धमंपद्धतीची माहिती देतात. गृह्यसुत्रे, धर्म सूत अं र, 
अ्थेशास्त्र हे ग्रंथदेखील प्राचीन आर्येतर जमातींच्या धर्माविष 
निदेश करतात. मूतिकलेच्य़ा अभ्यासासाठी त्यांचा उप 
होण्यासारखा असतो. वौद्ध व जेन यांच्या साहित्यात वी 
घा्मिक चालीरीतींविषयी जे प्रसंगोपात्त निदेश बो 
त्यांचाही उपयोग मूतिकलेच्या अभ्यासासाठी होऊ का 
रामायण, महाभारत व पुराणे यांत तर मृतिकलावि 
बरीच सामग्री आढळून येते. 
संस्कृत वाडमयात जे मृतिकलेचे शास्त्र निर्माण ज्ञा र 

ते प्रचंड आहे. ते परिणत होऊन आजच्या स्थितीला यायला झी, 
शतकांचा काळ लागला आहे. हे शास्त्र मृतिकारांच्या मा 
तून बनत गेले आहे. बृहत्संहितेत म्हटलेच आहे, की वॉर 
शास्त्राचे ज्ञान कलावंताच्या पिढयात- पिढयांतून वाढ धवरेबर 
आहे. मानसार नामक ग्रंथात शिल्पश्ञास्त्रज्ञांच्या प्न 
विपुल विवेचन आहे. त्यात शिल्पलक्षण नावाचे ळी) 
असून, त्यात शिल्यज्ञांचे विविध 'प्रकार पौराणिक 

रूपात निवेदिळे आहेत. त्यांतळी एक कथा अशी - 


- टि बत 
ब्रह्मदेव हा शिवाच्या वरदाताने महाविदवकर्मा ा 


नट * दिदा 
याला चार दिशांची सूचक अशी चार मुखे होती. एव 


मुखाचे नाव विशवभू, दक्षिगेच्या मुखाचे विश्‍वविध, प 


रि व्‌ (८) र्णि 
मुखाचे विश्‍वस्रष्टा व उतरेच्प्रा मुखाचे विद्वस्थ होते. १6८ ८ 


१ तअँ 
तून विश्‍वकर्मा, दक्षिगमुखातूत मप, पश्‍िचिममुखातून मर. 
उत्तरमुखातून त्वष्टा हे कलाकार जन्मले. 


क्षक अत 
बृहृत्संहितेतच स्थपती, सूंत्रग्राही, व्धकी आणि कटं ळा 
मूतिकारांचे चार प्रकार सांगितले असुन, त्या सर्वांत स्थ" १ 


व > > * व र्क 
श्रेष्ठ म्हटले आहे. मूर्तींची वैशिष्टये, त्यांची मोजमापे 


दिचमेच्यी 


खंड सातवा ४ॅथ्षु भूतिकली 


प्राचीन ग्रंथकार यांचाही उल्लेख वृहत्संहितेत आढळतो. नावे खरी किवा खोटी कशीही असोत; पण त्यांच्या नावावरचे 

कर्यप आणि अगस्ती हे महान मूतिशास्त्रज्ञ समजले जातात. शिल्पक्नास्त्राचे ग्रंथ प्राचीन काली प्रचारात होते, हे निःसंशय. 
कऱ्यपाच्या ग्रंथाचे नाव अंशुमद्र्भेद असून, अगस्तीच्या ग्रंथाचे सांप्रत अपराजितपृच्छा, अपराजितवास्तुझयास्त्र, मानसार, मान- 
आगस्तीय सकलाधिकार असे आहे. द. भारतातल्या मूतिकलेला सोल्लास, समरांगणसुत्रधार, मयमत व शिल्परत्न हे प्रस्तुत 
या दोघांनीच वळण लावले. दक्षिणेतल्या मूतिशिल्पविषयक शास्त्रावरचे महत्त्वाचे ग्रंथ म्हणून प्रसिद्ध आहेत. 


फलक क्र. १ - मूतिकलेतील आयुधे 
१ चक्र, २ शंख, ३२ वज, ४ अग्नी, ५ त्रिशूल, ६ परशू, ७ अंकुश, ८ खेटक, ९ धनुष्य, १० बाण, ११ गदा, १२टंक व १३ खड्ग, 


ग्रंथांत विश्‍वकर्मावतारशास्त्र असाही एक ग्रंथ आहे. त्यात वरील बहुतेक ग्रंथांचे उगमस्थान बऱ्याचशा बाबतींत संहिता, 
प्रस्तुत विषयाच्या अभ्यासाला लागणारी विपुल सामग्री आहे. आगम आणि तंत्रे यांच्यामध्ये आहे. मूतिकलेसंबंधीच्या विविध 
संनत्कुमार-वास्तुशास्त्र या ग्रंथात चंद्र, यम, भूगू, अंबरीष, अंगांची माहिती आणि नियम अनेक पुराणांत व तंत्रग्रंथांत 
व्यास, मनू, इ. प्राचीन वास्तुयास्त्रज्ञांची नावे आढळतात. ही दिलेले आहेत. या दृष्टीने मत्स्य, अग्नी, पद्म आणि विष्णु- 


मातिकली 


घर्मोत्तर ही पुराणे महत्त्वाची आहेत. प्रतिमालक्षण, प्रतिमेची 
प्रतिष्ठा, देवगृहनिर्माण, इत्यादीं विषयांचे त्यांत विवरण आहे. 
वेष्णव आगमात वेष्णव देवतांच्या मूर्ती बनवणे, त्यांची प्राण- 
प्रतिष्ठा, इ. चे नियम दिलेले आहेत. गोपालभट्ट्‌ या गृहस्थाने 
हरिविलास नावाचा एक ग्रंथ लिहिला आहे. तो वेष्णव होता. 
त्याने शेवटच्या तीन विलासांत वैष्णव मूर्तींची घडण, त्यांची 
स्थापना, मंदिरांची उभारणी, इ. विषयांचा ऊहापोह केला 
आहे. कामिकागम हा प्राचीन व मान्य असा आगम ग्रंथ होय. 
त्याने शेव मू्तींविषयी विचार केला आहे. हेमाद्रीच्या चतुवगं- 
चिंतामणीमध्ये ब्रत नावाचा खंड आहे. त्यात अनेक देवतांच्या 
मूर्तींची लक्षणे सांगितली आहेत. ळृष्णानंदाच्या तंत्रकासार 
ग्रंथांत तांत्रिक देवतांची ध्याने दिली असून, त्यांची वैशिष्टये 
कोणती तेही विशदपणे सांगितले आहे. तंत्रश्यास्त्रात देवतांची 
जी ध्याने व स्तवने आहेत, ती त्या त्या देवतांच्या निमितीला 
मार्गदर्शक ठरणारी आहेत. जय, विजय आणि पराजय हेतीन 
मूतिशास्त्रज्ञ इ. स. च्या १० व्या शतकाच्या आधी द. भारतात 
जन्मास आले. त्यांनी शैव मूतिकलेचा उत्कर्ष केला. प्रत्येकाने 
स्वतंत्र संप्रदायही निर्माण केळे. राणा कुंभाच्या कारकिर्दीत 
राजस्थानमध्ये मंडन नावाचा एक पंडित होऊन गेला. त्याने 
मूतिकलेवर आणि तत्संवंधी विषयांवर अनेक ग्रंथ केले असून, 
ते मूतिकळेच्या अभ्यासकाला उपयुक्‍त ठरणारे आहेत. 

आगम व तंत्रे यांच्या पुर्वीच्या मूर्ती सुरेख, बांधेसूद, नैसागिक 
व यथातथ्य असत. मध्ययुगात तंत्रग्रंथांची निमिती झाल्यानंतर 
ही परिस्थिती बदलली. तंत्रांनी मूतींचे अवयव अस्वाभाविक 
दाखवावे, असे नियम केले. प्राचीन मूतींचे शरीर पिळदार, पण 
तरीही ताठर नसे. छाती व पोट एकदम वेगळे न दिसता छाती 
हळूहळू पोटात विलीन झालेली दिसे. स्त्रियांच्या बाबतींतही 
स्तनांची पुष्टता व कटीची कृशता स्वाभाविक व हळूहळू 
विकास पावलेली दिसे. नाक किचित आखुड, ओठ जरासे जाड, 
चेहरा गोल, डोळे हरिणाक्ष, वस्त्रे स्वाभाविक, निऱ्या व चुण्या 
कोशल्यपुर्ण, अलंकार अल्प, मुद्रा व आसने सहज व सोष्ठवपूर्ण, 
अशी ही प्राचीन मूतिकला होती. 

मध्ययुगात नेमके याच्या उलट घडले. त्या कालात मूर्ती 
अडल्या त्या मुल्यत्वे पुजेसाठी. त्यांची जडण-घडण होऊ लागली, 
ती अशी -मस्तकावर रत्नजडित मुकुट, डोळे बटबटीत, काही 
मूर्तीत ते अतिदीघे, चेहरा लांबट, नाक धारदार, ओठाला मधो- 


मध कोन, हनुवटी लहान व आत वळलेली, हस्तपादादी अव- 


कत सोष्ठवाचा अभाव, छाती व पोट एकदम' विभक्त, स्तन 
ते ! सिंहकटी अस्वाभाविक, जघनभाग अतिस्थूल, 
र!वपूल, उत्तरीयाचा अभाव म 


* अधोवस्त्र मांड्यांपुरते, हात 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


अनेक आणि त्यांत आयुधेही अनेक. तांत्रिक संप्रदायातल्याच | 
नव्हे; तर जनांच्या मूर्तीही अशाच प्रकारच्या आहेत. त्यांना 
मर्ती म्हणण्यापेक्षा दैवी 
गुणांचे प्रतीक म्हणणंच 
अधिक योग्य ठरेल. 

मू तिशास्त्रात मूर्त 
विविध प्रकार, मूर्तींची परि 
माणे, भंग, मुद्रा, आसते, 
अलंकरणे, उपकरणे, 
विषय येतात. त्यांचे 
विवेचन पुढीलप्रमाणे “” 

मूतींचे प्रकार - काढ 
माती, धातू, पाषाण, १ 
वस्तूंच्या मूर्ती बनवतात. 2 

काष्ठमूर्ती - मृतय 
तेच्या ५८ व्या अ 


र मधूकी 
देवदार, चंदन, शमी? 


अश्वत्थ, खैर, बेल, ज न 
सिंधुक, तिदुक, केशर, द्क्षांवे 
आमा, शाल, ईई" ८ 
लाकूड मूर्ती बनवण्यास आढे. 
असते, असे सांगितले ग्रंथ 
भविष्य, मत्स्य, विष्णुधर्मोत्तर ही पुराणे व मानसाराई तिवडणी' 
यांतही या विषयावर बरीच माहिती आहे. योग्य ळण जाव 
तो तोडून घरी आणणे, तत्पुर्वी कराय'चे विधी, भुताखेता ९ 
करण्याचे उपाय, इ. गोष्टी त्यात सांगितल्या आहेत. प्रार 
मूर्ती लाकडाच्याच बनवीत असत, असे मूतिसास्त्ञा उर 
आहे. जगन्नाथपुरी येथील जगन्नाथ (कृष्ण), बलराम १ च्या 
या मूर्ती काष्ठमूर्तीच आहेत. आग्नेय आक्षियात वुर्ड 
काही काष्ठमूर्ती आढळतात. व्वर्ववीर्च 
मातीच्या मूर्ती - मोहेंजोदडो व हडप्पा येथील उ पळाल्या 
सनपूर्व २५०० वर्षांपूर्वीपासुनच्या मातीच्या मूर्ती नेतातडी 
आहेत. मृण्मय मूर्ती बनवण्यासाठी नदीच्या काठची व _ न” 
माती आणावी; तिच्यात समभाग दगडाचे चूर्णे, वाळू दही! 
चूर्ण मिसळावे, काही तुरट पदार्थ, काही लाकडांचे न सवे 
दूध व तूप हे पदार्थ त्या मातीत एकजीव करावे; न बत” 
लगदा महिनाभर तसाच ठेवावा व नंतर त्याची वैमि” 
वावी, असे वर्णन हयशीपंपंचरात्र या ग्रंथात विळे आ€' हव 
त्तिक ब्रतासाठी बहुघा मातीच्या मूर्ती बनवतात व 
ल्यावर त्यांचे विसर्जन करतात. 


खंड सीतंवाॉ 


घातुमूर्ती - धातूच्या ओतीव मूर्ती बनवण्याची कला भारतीय 
कलाकारांना प्राचीन कालापासून अवगत होती, असे दिसते. 
कांसे या धातूच्या अनेक प्राचीन मूर्ती सापडल्या असून, त्या उत्कृष्ट 
आहेत. धातूच्या लहान मूर्ती ओतण्याचे विघान मवूच्छिष्ट- 


> 


विधान या नावाने ओळखले जात होते. मधूच्छिष्ट म्हणजे मेण 


४४७ 


मूतिकला 


होत असे. नंतर त्या साच्यात धातूचा रस ओतीत.. रस थंड 
होऊन मूर्ती बनली, की तो साचा फोडीत. आतली मूर्ती घासून 
पुसून साफ करीत. धातूच्या मोठ्या मूर्ती घडवणे कठीण व 
व्यापाचे असे. पण ग॒प्त कालापर्यंत कलाकार अशाही धातुमूर्ती 
बनवू लागले होते. गुप्त कालातली वुद्धमूर्ती व नंतरच्या काळा- 


फलकक्र, २- मृतिकलेतील उपकरणे 
१ वीणा, २ डमरू, ३ घंटा, ४ दंत, ५ नररुंड, ६ सर्प, ७ मूग, ८ पक्षी, ९ - ११ कमल 


होय. विष्णुसंहिता, मानसार, मानसोल्लास, इ. ग्रंथांत त्याचे 
वर्णन आढळते. कलाकार प्रथम मेणाची प्रतिमा बनवून तिच्या 
वर मातीचे तीन थर थापीत. माती नीट सुकली, को मेणाला 
आच देऊन ते वितळवीत. तसे केल्याने मूर्तीचा साचा तयार 


तली मंजुश्रीची मूर्ती ही दोन उदाहरणे त्याची साक्ष देतील. 

भारतीय मूमिसंभारात पंचलोह, तांबे, पितळ, चांदी, सोने 
यांच्या मूर्ती विपुल प्रमाणात आढळतात. घरातल्या पुजेच्या 
मूर्ती तर मुख्यत्वे धातुमूर्तीच असतात. 


भूतिकला 


पाषाणमूर्ती - देवस्थानातं प्राणप्रतिष्ठा करून कायमच्या 
बसवलेल्या मूर्ती मुख्यत्वे पापाणाच्याच असतात. अन्या मरती 
घडविण्याचे तंत्र अनेक ग्रंथांत दिलेले आहे. विष्णुधर्मोत्तर 
पुराणाचा एक अध्याय त्याच विषयावर आहे. त्यात चांगला 
पाषाण कसा ओळखावा, त्याची अंतरंगपरीक्षा कशी करावी, 
तसेच भूस्तरशास्त्रानुसार पाषाणाचे वाल, युवा, मध्य, वृद्ध, इ. 


१ कमंडळू, २ कपाल, ३ 
श्रकार कसे ओळखावे, ते सांगितले आ 


हातोडी यांच्या साहाय्याने घडवितात. 


मूतिशास्त्रानुसार मूर्तींचे आणखीही काही प्रकार सांगितले 
आहेत, ते असे -- 


चेडू - चल मूर्ती लह 


पुस्तक, '४ दर्पण, 
हे. पाषाणमूर्ती छिन्नी व 


' हान ब हलक्या असतात, म्हणून त्या 
* त्यांना उत्सवमूर्ती म्हणतात. मिरवणूक व 


डॅडट 


फलक क्र. ३ - मूतिकलेतील उपकरणे 
५ स्रुचा, ६ ख्रुवा, ७ आज्यपात्र, ८ अक्षमाला 


नौ संस्कृतिकोद 


घामिक कृत्ये यासाठी अश्या मूर्ती उपयोगात आणतात. 

अचल - अचल मूर्ती मुख्यत्वे पाषाणाच्या असून, त्यांची देव- 
ळांत कायमची प्रतिष्ठा करतात. 

चलाचल--काही काल अचल व काही काल चल असणाऱ्या 
पाषाणमू्तींना चलाचल मूर्ती म्हणतात. तुळजापुर येथील 
भवानीची मूर्ती अशी आहे. घर्षातुन तिचे काही शयनकालं 


ठरलेले असतात. त्या कालात 

पलंगावर झोपवितात. यथा” 
चित्र- मूर्ती मागून पुढून कोरलेली व सगळे अवयव 

तथ्य दाखविणारी असल्यास तिला चित्र म्हणतात. वर 
'चित्राध- भितीत, दगडात, छतावर, खांबावर व गोर 

ज्या मूर्तीचा दर्शनी भागच दिसतो, तिला चित्रार्ध म्हणतात 


रवि 
तीच मूर्ती उचळून दोजव 


खंड सातवा 


चित्राभास- कापडावर रंगविलेली मूर्ती. 

सात्त्विक- योगारूढ स्थितीत ध्यानमग्न अशी नारायणाची 
किवा शिवाची मूर्ती, तिरुमलेच्या व्यंकटेशाप्रमाणे किवा पंढर- 
पूरच्या विठ्ठलाप्रमाणे उभी असलेली किंवा श्रीरंगमच्या रंगनाथा- 
प्रमाणे शयान स्थितीत असलेली मूर्ती, यांना सात्त्विक म्हणतात. 

राजस- नटराजाप्रमाणे नृत्यमुद्रेत असणाऱ्या व हातांत 
वेगवेगळी आयुधे घारण करणाऱ्या मूतींना राजस म्हणतात. 

तामस-उग्न व भयंकर अश्या काली, चामुंडा, नरसिंह, इ. 
मूर्ती व शिवाच्या संहारमूर्ती यांना तामस म्हणतात. 


४) 
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वाकविता ताठ उभे राहणे, याला समभंग म्हणतात. बुद्ध, तीथं- 
कर, विष्णू, लक्ष्मी व दिव यांच्या मूर्ती समभंग अवस्थेत 
आढळतात. कलकत्ता येथील टागोर संग्रहाळ्यातली चंद्रशेखराची 
मूर्ती समभंगाचे उत्तम उदाहरण आहे. 

आभंग- दारीराचा वरचा व खालचा भाग या अवस्थेत 
किचित वक्र असतो. टाळूपासुन निघालेली लंब रेषा नाभीच्या 
किचित उजव्या बाजूने जाते. या अवस्थेतल्या ञाकृती प्राचीन 
नाण्यांवर पुष्कळ दिसतात. दक्षिणेतल्या जंबुकेश्‍वराच्या देवा- 
ल्यातील परमेइवराची व बृह्दीइवराच्या मंदिरातील पारवैना - 


फलक क्र. ४ - सूतिकलेतील भंग 


आभंग, अतिभंग व त्रिभंग 


अभिचारक - हात्रूचा नि:पात करण्यासाठी बनवलेल्या कनिष्ठ 
देवतांच्या मूतींना अभिचारक म्हणतात. ; 

मूतोचे भंग -उभ्या मूर्ती ज्या चार भिन्न अवस्थांमध्ये बन- 
विलेल्या असतात, त्या अवस्थांना भंग म्हणतात. मूर्तीचे सौंदर्य 
तिच्या भंगात असते. शिल्पसंग्रह या ग्रंथात त्यांची नावे व लक्षणे 
सांगितली आहेत, ती अशी -- 

सम'भंग- दोन्ही पायांवर सारखा भार देऊत शरीर कुठेही न 

भा. सं. को. ...२९ 


चिय'रची या मूर्ती आभंग अवस्थेत आहेत. 

त्रिभंग- मस्तक डाव्या किवा उजव्या बाजूस कललेले, धड 
डाव्या किंवा उजव्या बाजूस झुकलेले आणि पाय डाव्या किवा 
उजव्या बाजूस वाकलेले, या अवस्थेला त्रिभंग म्हणतात. सुप्रसिद्ध 
नटराजमूर्ती या अवस्थेत आहे. त्रिभंगामुळे मूर्तीला डौल येतो ऱ 
पण अक्या मूर्ती तुरळकच असतात. 

अतिभंग - यात त्रिभंगापेक्षा अधिक वक्रता असते. वरचा 


मूतिकला ४५० का संस्कृतिकोश 


भाग पुढे, मागे किवा एका बाजूला झुकलेला असतो. उग्र देवता नीतीत सांगितले आहे. अष्टताळापेक्षा कमी ती वामन मूर्ती. 
किवा क्रोधदेवता यांच्या मूर्ती अतिभंग अवस्थेमध्ये घडवतात. देव, राक्षस, इ. अतिमानुष परिमाणे अष्टतालापेक्षा अधिक 
मात्र अद्या मूर्तींचे प्रमाण अत्यल्प आहे. घ्यायची असतात. मूर्तींची मापे पुढील प्रकारांनी घेतात - 


किक. व. ह यती का स 222742 1टाळजकदळ>2०य2-ळ > 
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फलक क. ५ -- मृतिकलेतील आसने 
नक, ३. योगासन, ४. देह॒डाचरण गोपाल, ५. सुखासन व ६ नटराज 


१. पद्मासन, २. समपादस्था 


भूतिपरिमाण - शिल्पग्रंथां 
शरीर असे तीन ह वता _परिमाणाचे ध्यान, लक्षण व॒ मान-अष्टताळ, नवताल, दद्वताल, इत्यादी. 
परिमाणाचे मूल्मान हो काल्यळेले. आहेत. मुलमंडल हे वारीर - प्रमाण- रुंदी किवा आडवा विस्तार, 
प्ततात . . प्याला ताल म्हणायचे. पुरुष अष्ट-  उन्मान- मर्तीची उंची 


लाळ, स्त्री सप्तताळ अ ी 
णि बालक पंचताळ असावे, असे शुक्र- परिमाण- देवतेच्या निरनिराळया अवयवांचा घड 


वंड सातवा 


उपमान-- निरनिराळया अंगांचे एकमेकांपासून सापेक्ष मापन. 

मूतिकलेतलो आसने - आसने व मुद्रा या दोन भिन्न बावी 
असल्या, तरी त्या दोहोंचाही एकाच विषयाशी संबंघ असल्या- 
मुळे मुद्रांवरोवरच आसनांचाही विचार करावा लागतो. 
मूतींच्या सोंदर्याचे व सामर्थ्याचे यथार्थ दर्शन होण्यासाठी 
विशिष्ट प्रकारे तिची वैठक ठेवणे, हे महत्त्वाचे मानलेले आहे. 
उपनिपदांत आसनांचा उल्लेख आढळतो, परंतु त्या कालात 
त्यांचा तपशील वाढलेला नव्हता. पुढे तंत्रमार्गाचा प्रसार 
झाल्यावर तांत्रिक दर्शनांत आसनांच्या लांबलचक याद्या दिलेल्या 
आढळतात. मूर्ती घडविताना पायांची विशिष्ट प्रकारची रचना 
करून ती बसलेली दाखवणे, यात मृतिकृत देवतेची अवस्था 
सामान्य मानवाच्या अवस्थेहून भिन्न असते, हे दाखवण्याचा 
हेतू असतो. आसने ही मूर्तीचे भाव व देवी गुण प्रकट कर- 
तात. अश्ली काही आसने व त्यांची लक्षणे पुढीलप्रमाणे - 

अधेपर्यंक - दोन्ही पायांची पद्मासन मांडी घालून, एक मांडी 
कोणतेतरी उ्नीसारखे आसत देऊन थोडी वर उचलणे. 

आलीढ - डावा पाय गुडघ्यात वाकवून पुढे आणि उजवा 
पाय ताठ पण तिरका असा मागे. 

उत्कुटित -पाय सरळ उभे ठेवून किवा त्यांना तिढा घालून 
उकिडवे वसणे. . 

कूर्म - दोन्ही पायांच्या टाचा दुंगणास चिकटलेल्या राहतील 
अशा तर्‍हेने मांडी घालणे. 

पद्म - टाचा उलट बाजूच्या जांघांमध्ये बसतील अशा 
रीतीने मांडी घालणे. 

पर्यक - साधी मांडी घाळून वसणे. 

प्रत्यालीढ - आलीढाच्या उलट करणे. 

भद्र - दोन्ही पाय' लोंबते सोडून उंच जागी बसणे. 

योग - पद्मासनात घ्यानमुद्रा लावणे. 

ललित - उंच जागी बसून एका पायाची मांडी घालणे व 
दुसरा पाय खाली सोडणे 

वज्र -. पायांचे तळवे उलट बाजूच्या मांड्यांवर येतील अशी 
मांडी घालून तळहात गुडघ्यांवर पालथे ठेवणे. 

वीर - एका पायाची खुरमांडी घालून किवा तो लोंबता 
ठेवून त्याच्या मांडीवरून दुसरा पाय' पलिकडे घेणे. 

सिंह - कूर्मासन घालून तळहात बोटे पसरून गुडघ्यावर 
बहिर्मुख ठेवणे व डोळे मिटून तोंड उघडे ठेवणे. 

सुख - शरीराला आराम वाटेल अशा प्रकारे बसणे. 

सोपाश्रय - सेलशी मांडी घालून, तळपायांची तिढी पुढे 
ठेवलेल्या कोणत्यातरी आधारावर बसवणे. 

स्वस्तिक - पायाची बोटे उलट बाजूच्या गुडघ्याच्या बेच- 


४५१ 
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क्यात वसतील अशी मांडी घालणे. 

मूतिकलेतील सुद्रा - हाताचा तळवा व बोटे अनेक भिन्न 
प्रकारच्या अवस्था दर्शवू शकतात. या अवस्थांना मद्रा असे नाव 
आहे. ज्या अवस्थेत दंडापासून संपुण हाताचा उपयोग केलेल 
असतो, तिला हस्त असे म्हणतात. हस्तही मद्रांच्याच प्रकारांत 
येतात. मुद्रा किवा हस्त भिन्न भिन्न प्रकारांत दाखवन त्या त्या 
देवतेच्या भिन्न भित कृतीचा बोध करून देणे हे भारतीय मति 
शिल्पाचे वेणिष्टच आहे. यांपैकी काही म॒द्रांची नावे व लक्षणे 
अशी- 

अंजली - दोन्ही हातांचे तळवे परस्परांस जोडून डाव्या 
हाताच्या बोटांवर उजव्या हाताची वोटे व डाव्या हाताच्या 
अंगठ्यावर उजव्या हाताचा अंगठा टेकवणे. दोन्ही तळव्यांत 
थोडा फुगवटा ठेवणे व मनगटापासून पुढील भाग जमिनीशी 
समांतर ठेवणे. हिला नमस्कार मुद्रा असेही म्हणतात. ही 
उपासकाने करायची मुद्रा आहे. नर्तक किवा नतिका नृत्यारंभी 
व नृत्याच्या अंती ही मुद्रा करून प्रेक्षकांना प्रणाम करतात. बौद्ध 
मूतिकलेत बुद्ध हा सर्वज्ञ व सवंश्रेष्ठ असल्यामुळे त्याच्या वाब- 
तीत अंजली मुद्रा दाखवीत नाहीत. त्याच्याहून कनिष्ठ देवता 
व बोविसत्त्व यांच्या ठिकाणी ही मुद्रा दाखविण्यात येते. 

अभय - हाताचा तळवा समोरच्या व्यक्तीकडे वळवून कोय- 
रापासून पुढचा हात उभा धरणे व बोटे ताठ ठेवणे. प्राचीन 
काळापासून मूर्ती, नाणी व शिक्के यांत ही मुद्रा आढळते. तसेच 
ती ब्राह्मणी,बौद्ध, जैन, इ. सवे संप्रदायांच्या मूतिशिल्पांतही आढ- 
ळते. वृद्धाने आपल्या अंगावर चालून आलेल्या मदोन्मत्त हत्तीला 
उजवा हात वर करून शांत केले, एवढेच नव्हे तर त्याला पायाशी 
लोळण घेण्यास लावले, अशी जी आख्यायिका आहे, तिच्यात 
वरील मुद्रेचे बीज आहे, असे बौद्ध लोक मानतात. या मद्रेने 
निर्भयता, सुरक्षितता व मनाची स्वस्थता द्योतित होते 

आश्‍चर्य - प्रश्‍न विचारताना आपण ज्या प्रकारे हात करतो 
त्या प्रकारची ठेवण. 

कटकसिहकरणे - चारही बोटांची टोके अंगठ्याच्या टोकाला 
मिळवून कडे तयार करणे. 

कट्यवलंबित - हात कमरेवर ठेवणे. जसा पंढरपूरचा विठोबा. 

कर्णसिहमुख - तर्जनी व करंगळी सरळ ठेवून मध्यमा व 
अनामिका तळहातावर दाबून हात लांब करणे. 

कर्त रीहस्त - तळहात जुळवून व विमुख करून खांद्याच्या 
रेषेत आणणे 

गजहस्त - हात किंचित वर उचलून हत्तीच्या सोंडेसारखा 
खाली सोडणे. नटराजाच्या मूर्तीत हो मद्रा दिसते 

सूची- पाचही बोटांची टोके एकमेकांना जुळवन मधे पोकळी 


री संस्कृतिकोदा 
क्ला ४५२ 
मातिकल 


ठ गा. बतेधाते जन या 

निर्माण करणे किंवा तर्जनीने एखाद्या वस्तुस लक्ष्य बनवणे. करून धर्मचक्राला गती याची त्या टगरचाग अयर वचे 
अधेंचंद्रह्स्त - अंगठा व तजंनी दुर पसरून अ्धंचंद्राकृती मुद्रेत होते. अजंटा येथीळ लेण्यांतील खे हक यु ल्मा ह... 

बनवणे. अग्निपात्र धरण्यासाठी उपयुक्‍त. स्वरूप आढळते, ते असे- दोन्ही हात छातीसमोर ठक दाताची 
तर्जनी - तर्जनी उभी करून बाकीच्या बोटांची मूठ दाबणे. हाताने उत्तरीय वस्त्राचा कोपरा धरलेला. हत क यपा. 
तर्पेण - दोन्ही हातांची ओंजळ खांद्यांच्या पातळीत आणणे. तर्जनी व अंगठा यांची अग्रे जुळवून वर्तुळ बनवलेले ३ 


फलक क. ६-मूतिकलेतील मुद्रा 


गजहस्त, ४. कटकहस्त', ५. अंजली मुद्रा, ६. अभय मुद्रा, ७. भूस्परा धू 
८. कटिहस्त, ९. ज्ञान मुद्रा, १० व्याख्यान मुद्रा 


१. नमस्कार मुद्रा, २. तजंनी मुद्रा, ३. 


वमचक्र- उजव्या हाताने झ्ञानमुद्रा व डाव्या हाताने चिन्म 
की “सता ही मुद्रा होते. पुष्कळदा बुद्धाच्या मूर्तीत ही मुद्रा 
दशविली जाते. या मुद्रेचे प्रथम देन सारनाथ येथीर बुद्ध- 


र हू न्न 
व जपान या देशांतील घर्मेचक्रमुद्रा याहून जरा भि 
मते व्र ब्यान 

तीत झालेले आहे. बुद्धाने सारनाथ भेथ्रे पहिल्ता धर्मोपदेश 


ध्यान किवा समाधी - पद्मासनात ताठ वसून दोन्ही 
मांडीवर उताणे ठेवून डोळे मिटणे. 


धरलेले 2 गांधार, त्वि 
न्मुद्ठा हात अगदी जवळ जवळ धरलेलें पण स्पर्शरहित. गां आहेत” 


तरही 


खंड सातवा 


नमस्कार- दोन्ही हात जोडून ते जमिनीशी लंब रूपात धरणे. 
भूस्पर्शे- डाव्या हाताचा तळवा वर करून किवा क्वचित 
दोन बोटांत उत्तरीय वस्त्राचे टोक पकडन तो मांडीवर ठेवणे 
व उजवा हात गुडघ्यावरून खाली आणून जमिनीला टेकवणे. 
हिच्यात बोटे कधी भूमीला शिंवलेली तर कधी न शिवलेली 
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झतिकला 


व त्याने केलेले माराचे दमन या मुद्रेने ध्वनित केले जाते. 
वरद - उजवा हात पालथा करून बोटे परस्परांस जुळवून 
तो खाली वळवणे. या मुद्रेत प्रेक्षकाला काहीतरी देण्याची 
क्रिया घडत आहे, असा भास व्हावा लागतो. ही मुद्रा करणारी 
मूर्ती उभी असेल तर तिचा वर देणारा हात ज्रीरापासून थोडा 


फलक क्र. ७-सूतिकलेतील आयुधे 
१. गदा, २. चाबुक, ३. पार, ४. परशू, ५. खट्वांग, ६. खडूग, ७. खेटक, ८. हल, ९. धतृष्य, १०७. अंकुश, ११. बाण, १२. शक्‍ती. 


दाखवतात. ज्ञानप्राप्ती होण्यापुर्वी बोधिवृक्षाखाली वज्मासनावर 
बसण्याचा स्वतःचा अधिकार सिद्ध करण्यासाठी बोधिसत्त्वाने 
पथ्वीला आवाहन केले, या घटनेचे हे प्रतीक आहे. शाक्‍यमुनी 
व॑ गढ संप्रदायातील अक्षोम्य यांच्या मूतींत ही मुद्रा दाखवलेली 
आढळते. गांधार संप्रदायात बोधिसत्त्वाला झालेली ज्ञानप्राप्ती 


झुकलेला असतो व मूर्ती बसलेली असेल तर हात कोपरापासून 
जवळ जवळ छातीइतक्या उंचीवर धरलेला असतो बोटांना 
थोडा बाक असतो. ही एक सावंत्रिक मद्रा आहे. शिव, विष्ण 
तारा, वड्मपाणी, मंजुश्री, मंत्रेयबुद्ध यांच्या म्तीत ही मुद्रा 
आढळते. अवलोकितेश्वराची मूर्ती तर सदैव वरद मुक्ष्तच 


मतिकला 


असते. गुप्त साम्राज्याच्या कालात या मुद्रेची प्रथा सुरू झाली 
व पुढे तिचा सावंत्रिक प्रसार झाला. देवता आपल्या भक्ताला 
वरप्रदान करीत आहे, असा अथ तिच्यातून सूचित होतो. 
व्याख्यान - उजव्या हाताचा अंगठा व तजेनी यांचे कडे 
करून वाकीची वोटे सुटी ठेवणे आणि तळहात पाहणाऱ्याच्या 
समोर धरणे. हिला वितकंमुद्रा किवा चिन्मुद्रा असेही म्हणतात. 
ही मुद्रा वादविवाद व अध्यापन यांची निदर्शक मानलेली आहे. 
वुद्धगूर्तीत ती विश्रेषत्वाने दाखवलेली असते. वोद्धांच्या कित्येक 
डुऱ्यम प्रकारच्या देवताही व्याल्यानमुद्रेत असतात. 
हरिण - हाताची मध्यमा व अनामिका वाकवून त्यांच्याखाली 
अंगठा वरणे आणि तजंनी व कनिष्ठिका ही दोन बोटे उभी ठेवणे. 
ज्ञान - अंगठा आणि तजंनी यांची अग्रे जुळवून बाकीची वोटे 
मोकळी सोडून तळहात ह॒दयापाशी आणणे. 
याशिवाय वोद्ध मूतिकलेत हृदय, संपुट, कमल, उत्तानज, 
आद्वार, प्रणाम, विपरीत, विपर्यस्त, वज्यांजली, इ. अनेक मुद्रा 
आढळतात. 
मूतिकलेतील आयुधे, अलंकरणे व उपकरणे- कित्येक मती 
हहस्त असतात. त्या हस्तांत काही आयुधे व काही उपकरणे 
दिलेली असतात. शिवाय त्यांच्या अंगावर काही अलंकारही 
दाखवलेले असतात. त्यांपैकी काहींची नावे अशी -- 
अंकुश, खट्वांग (माणसाचे मुंडके टोकाला असलेली गदा 
किवा खाटेचा पाय), पट्टिश, पाश, वज (मध्ये मूठ व दोही अंगी 
त्रिशूल असणारे हत्यार), शक्‍ती (भाल्याचा एक प्रकार), शूल 
(लांब निमुळते टोक असलेला भाला ) , चक्र, 
रज्जू, इ. ही आयुधे होत. 
अक्षमाला (रुद्राक्ष, स्फटिक, इ.ची माळ ), अंगद (दंडावरील 
एक दागिना) कमल, मकरकुंडले (कानातला लोंबता दागिना), 
चन्चवीर (सव्य व अपसव्य असा जोड जानव्यासारखा एक 
अलंकार), रत्नमुकुट, जटामुकुट, करंडमुकुट, जटावंध, श्रीवत्स 
(हृदयावरील एक अलंकार ), मोक्‍्तिकमाला, ताटंकचक्रे, 
मेखला, बाहुभूषणे, पत्ररचना, मांड्यांवर लोंबणारी तोरणे, प्रभा- 
मंडळ (शेवमूर्तीत त्याला ज्वाला व वैष्णव मूर्तीत त्यावर नक्षी- 
काम) इत्यादी ही अलंकरणे होत. 
अग्नी (भांड्यात किवा एखाद्या दांड्याला ज्वालायुक्‍त अग्नी 
असतो) , कपाल (माणसाच्या डोक्याची केवटी, अर्धे मडके किवा 
परळ), कुंडिका (लहान परळ), डमरू, नंद्यावते (स्वस्तिकाच्या 
' तानपात्र, वीणा, श्रीफळ (वेळफळ किवा 
भा उुक्तक, दर्पण, आज्यपात्र, ख्ुचा (दांड्याला 


असली . पळी), स््रवा (चमच्यासारखे लां 
) र्‍ स्नु च्यासारखे लांब 
ट्वळ असलेली पळो ' इ. ही उपकरणे होत. ठु 


खड्ग, धनुष्य, वाण, 


डि... 


डपड 


भारतीय संस्कृतिकोश 


मूतिकलेचा इतिहास - भारतात मूतिकला अतिप्राचीन काळा" 
पासूनया ना त्या स्वरूपात विद्यमान आहे. तिचा उगम शोधा” 
यचा झाल्यास क्र्ग्वेदकालाच्याही मागे जावे लागते. वैदिक तरण | 
तीच्या पुर्वी भारताच्या पश्‍चिम व वायव्य भागांत फ्ला संत 
नांदत होती. सिवुसंस्कृती या नावाने ती ओळखली जाते. 
जोदडो आणि हडप्पा ही तिची मुख्य केंद्रे होती. या दोन्ही ठक 
जे उत्खनन झाले, त्यात पूर्ण प्रगत अशा नगरांचे अवदोष सा 
डले, त्याचवरोवर हजारोंच्या,संख्येने धातू, अस्थी, हस्तिदंत, र 
काच व माती यांच्या मूर्तीही मिळाल्या आहेत. त्या मूर्ती पा नप 
म्हणजे त्या संस्कृतीतल्या कलाकारांच्या कौशल्याची कल्पना ये. 
त्यांतल्या काही २. 


मूतिपुजक होत. हा 
शंका नाही- ( ््‌कीं 
मृतिसंभारात॑ 

ठिकरीवर व्रिंशू देवतेची 
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मृण्मूर्ती - मोहेंजोदडो टं 

शिवाची मूती असावी 

शिव हा प्युपती या नावाने त्या संस्कृतीत पूजिला जात चार्षार्श 
एक स्त्रीची ताम्रमूर्ती नग्न स्वरूपात मिळाली आहे. एर ह्री 
मूर्ती भग्न स्थितीत आढळली आहे. ती नाचणाऱ्या * र्गि 
असावी. कारण तिचा एक पाय उचललेला आहे. मार्त, ह. 
हुना यांच्या मिश्रणाची एक योगासनातली मूर्तीही त त्यांच्या, 
सिधुसंस्कृतीतळे हे लोक द्रविड होते. वेदिक आर्यांची कदा 

वर आक्रमण केले आणि त्या आक्रमणात द्रविड लो%_ गोवी 
झाले. पुजा व भकती ही द्रविड संस्कृतीची वैशिष्ट्य द्वि 
चेत्यगृहे, कमानदार छपरे व दगडी फरशीचे बांधकाम या ब्राहि 
कलेचे नमुने असून, ते इतक्या प्राचीन काळी मारता आणि 
कुठेही सापडत नाहीत. ही सिंधुसंस्कृती वैदिक आय कर द्द 
मणापुढे टिकली नाही. तिथले लोक आर्यांच्या दबावार्ट हरजी 


हळू खाली दक्षिणेकडे हटले. त्यानंतरच्या सुमारे द 


लि 


ग 


खंड सातवा 


वर्ांच्या काळातल्या मूर्ती उपलब्व होत नाहीत. व त्या काळा- 
तला इतिहासही ज्ञात नाही. | 
सनपूर्व सातव्या-आठव्या शतकापासून मौयेकालाच्या प्रारंभा- 
पर्यंतच्या कालखंडाला महाजनपदयुग असे म्हणतात. बुद्ध आणि 
महावीर हे याच काल्खंडातले धरमंप्रवर्तक होत. देव देवतांची 
वाढ याच कालात होऊ लागली. या कालातल्या ८ते १ हात 
उंचीच्या पाषाणमू्ती आढळल्या आहेत. या मूर्ती विशेषेकरून 
यक्षांच्या आहेत. परखम नावाचा एक यक्ष सनपूर्व व्या शतका- 
तला असून, त्यावर कुणिक अजातशात्रूचा आलेख आहे. भारतीय 
मूतिशिल्पात हा पुतळा सर्वात प्राचीन मानला जातो. सांप्रत तो 
मथुरेच्या वस्तुसंग्रहालयात आहे. आणखीही काही यक्षमूर्तीच्या 
चबुतर्‍यांवर तद्विषयक माहिती असलेले कोरीव लेख आढळतात. 
भरहूत येथे ज्य़ा कलाकारांनी यक्षमूर्ती घडवल्या, त्यांची नावे 
सुपवास, विरूढक, सूचिलोम, अजकालक, सुदर्शन, इ. तिथे कोर- 
लेली आहेत. त्या कालातल्या काही यक्षमूर्ती सांप्रत मथुरेच्या 
संग्रहालयात आहेत. एका यक्षिणीची विश्यालकाय मूर्ती बेसनगर 
येथे सापडली होती, ती सांप्रत कलकत्त्याच्या संग्रहाल्यात आहे. 
सम्राट अशोक याने या देशात ज्या प्रकारच्या शिल्पकलेचा 
प्रारंभ केला, तक्षा प्रकारची शिल्पकला मागे नव्हती व ना 
झाली नाही. त्याच्या काळातले हजारो मण वजनाचे आ ड् 

४० ते ५० फट उंचीचे पाषाणस्तंभ भारतात अनक कयी 
उभे आहेत. त्या स्तंभांच्या शीर्षांवर सिंह, हत्ती, वृषभ, ड्‌ मूर्त 
बसवल्या आहेत. सारनाथ येथील स्तंभशीर्षावर पाठीला पाठ 
लावन बसलेले चार सिंह आहेत. त्यांच्या चक्राकार बैठकीवर 
चक्र, हंस, पळणारे घोडे, हत्ती व बेल आहेत. त्याच्यावरचे घर्म- 
चक्र सांप्रत भारताच्या राष्ट्रध्वजावर विराजमान ज्ञाळ असून, 
हे स्तंमशीषं स्वतंत्र सावेभौम भारताने आपले अभिज्ञान चिन्ह 
स्ह्ण कारले आहे. 

9 अ. री विश्यालकाय ती पता 
पाटण्याच्या वस्तुसंग्रहालयात ठेवलेली आहे. जरा नहुकलेली, 
अंगोपांगांनी परिपुष्ट आणि सुबक घडणींची ही मूती आजही 
प्रेक्षकांच्या दृष्टीला आनंद देते. ी नक 

मौर्ययुगापुढचे शुंगयुगही मूतिकलेच्या इतिहासात गाजल. त्या 
कालात माती आणि पाषाण या दोहोंच्याही मूर्ती बत्‌ लागल्या. 
शंगकालातल्या मूर्ती त्यांच्या पोषाखावरून वेगळ्या ओळखू 
येतात. मस्तकावर पुढच्या अंगी दोन गाठी असलेली पगडी आणि 
दोन पायांमधून धोतराचा जमिनीला स्पर्श करणारा त्रिकोणी 
पदर असा त्यांचा वेष असतो. या काळातल्या देवता व यक्ष- 
यक्षिणी यांच्या मूर्ती, जेन-बोद्धांच्या प्रतीकमूर्ती, मंदिरे व स्तूप 
यांच्यावर अलंकरण म्हणून कोरलेल्या प्रणयनिदर्शक मूर्ती आणि 
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मतिकला 


स्तुपांच्या कठड्यावरच्या मूर्ती असा हा मूतितंभार आहे. या 
कालात विष्णू, शिव, ब्रह्मा, बलराम, इंद्र, कुबेर, लक्ष्मी, इ. पौरा- 
णिक मूर्ती; तसेच 
बुद्धाचे अनुचर व 
उपासक यांच्या मूर्ती 
विपुल प्रमाणात बनू 
लागल्या. अजूनपर्यंत 
बुद्धाच्या मूर्ती मात्र 
घडत नव्हत्या. वुद्धाने, 
आपली मूर्ती बनवू 
नये, असा आदेश 
दिला होता. त्यामुळे 
मूतिकलेत बुद्धाची 
उपस्थिती छत्र, पद- 


ठ 


डड ह बो ही... चिन्ह, घर्मचक्र, बोधि- 
टर व वृक्ष, पद्म, वज्रासन, ' 
ड्् श््ज्ट इ. प्रतीकांच्या द्वारेच 


दाखवली जात होती. 
शुंगकाल व त्या- 
पुढचा कुशाणकाल 
यांमध्ये यक्ष-यक्षि- 
णींच्यामूर्ती नग्त, 
” अधेनग्त पण भाव- 
दर्शक अश्या बनू 
लागल्या. यक्षिणींचा 
संबंध वृक्षणाखा आणि 
लता यांच्याशी 
जोडला गेला. अशा 
यक्षिणींना मूति- 
शास्त्रज्ञांनी ज्ाल- 
भंजिका असे नाव दिले 
आहे. यांच्या अंगावर अनेक अलंकार असतात. त्यांच्या केश - 
रचनेवर मोत्यांच्या व रत्नांच्या लडी, दंडांत बाजूबंद, हातांत 
भरपूर कंकणे आणि कमरेला रत्नजडित कटिबंध असतो. अज्ला 
प्रकारच्या यक्ष-यक्षिणींच्या मूर्ती भरहृत येथील स्तूपाच्या 
कठड्यावर शेकडोंनी पाहायला मिळतील. शंगकालातल्या या 
कठड्यावर बुद्धचरित्रातल्या अनेक घटना, अशोकादींच्या शोभा- 
यात्रा, तळ्यात उमललेली कमळे, इ. दृश्ये कोरलेली आहेत. या 
कालातल्या स्तूपांच्या तोरणद्वारांवरही मूर्तींची खेचाखेच आहे. 
शृंगकालात पाटलिपुत्र, सांची, भरहूत, सारनाथ, कौश्ांबी, बोध- 


1 


मोर्यकालीन मूर्ती (यक्षी )- दीदारगंज 


मूतिकला 


गया, मथ्रा, बेसनगर व दक्षिणेतील जगायऱ्यपेट ही मूतिकलची 


केंद्रे बनलेली होती. मिथुनमूर्ती, नाचरंग करणाऱ्या विलासी 


ल् 


शालभंजिका-मूर्ती 


मूर्ती, प्रणयप्रवान कथा आणि गावे व नगरे यांतील समाज- 
दृश्ये अशा प्रकारची मूतिसंपदा त्या कालात निर्माण झाली. 
मातीची खेळणीही अपरंपार बनली. 
कनिष्क हा सवंश्रेष्ठ कुशाण राजा 
सारा मध्यदेश जिंकून घेतला 
अशोकाप्रमाणे त्यानेही बौद्ध वर्माचा प्रचार केला. त्याच्याच 
कालात नागार्जुनाने बौद्ध घर्मातला महायान पंथ प्रचलित केला. 
त्या पंथाने बुद्धाच्या पुरवंजन्मांना महत्त्व दिले. बुद्ध हा पूर्वीच्या 
अनेक जन्मांत बोधिसत्त्व होता, असे प्रतिपादन सुरू केले. त्या- 
मुळे महायान संप्रदायाच्या वाढीबरोबरच बुद्ध आणि बोधिसत्त्व 


यांच्या मूतींना बहर आला. एकामागून एक अशा त्यांच्या मूर्ती 
बनत गेल्या. मथुरा, सारनाथ, अमरावती व नागार्जुनकोंडा ही 
ठद्याणकालीन मूतिकळेची केंद्रे बनली. कुशाणकाळात प्रारंभी 
ज्या बुद्धमूर्ती बनल्या, त्यांच्यावर गांघारशेलीचा प्रभाव होता. 
बुद्धमूर्ती प्रथम बनली, ती गांधारशैलीतच बनली असे म्हणतात. 
मूर्ती पाहताच कळते 


) की हिंचे ठाणमाण व मखमंडल भा 
नसून ग्रीक आहे. कलेचे ऱ्नं पर क 


वाह्यरूप विदेशी, पण तिचा आशय 


होत. त्याने पटण्यापर्यंत 
होता. तो बौद्ध बनला होता. 
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हला संस्कृतिकोश 


किवा प्राण भारतीय, असे ते मूतिदृश्य दिसते. पारी 
कुशाणकाळातली मूतिकला देशी-विदेशी अश्ना मिश्र छा री, 
होती; पण त्यानंतर अवतरलेली मथुराशेली मात्र शुद्ध झी... 
तीय बनली. मथथुरेची मूतिकला ही सांची व भरहूत येथील अवेर 
विस्तारळेली शाखा आहे. मथुराकलेत जैनांचे व वौद्धांचे 
स्तुप निर्माण झाले. त्या स्तुपांना चारही दिशांना क वा उपप) 
गेले. कलाकारांना आपले कौशल्य दाखवायला ते अत्यंत कोरली! 
ठरले. त्यांनी त्यावर फूलपत्तींच्या आकृती व जनावरे को $$, | 
तसेच नग्न-अर्धनग्न, फुले तोडणाऱ्या, स्नान करणाऱया, राई 
खेळणार्‍या, वाद्ये वाजविणार्‍या, चेंडू उडविणार्‍या, अद्योकदृ क्री 
बहर येण्यासाठी त्याला डाव्या पायाची लाथ मारणार्‍या, 
अनंत प्रकारच्या स्त्रीमूर्ती निर्माण केल्या. बनल्या 
यक्षराज कुवेर याच्या मूर्तीही त्या काळात पुष्कळ बी 
ढेरपोट्या आणि हातात धनाची थेली घेऊन बसलेल्या क, झी 
ठेंगण्या, स्थूल कुबेरमूर्ती आहेत. त्या काली यक्षिणींच 
मूर्ती बनल्या. नग्न अवस्थेत एका ठेंगू पुरुषाच्या पाठीवर 
असलेल्या त्या दिसतात. डब 
या कालात तीन वस्त्रे धारण करणार्‍या, उभ्या भती वदी. 
बुद्धमूर्ती निर्माण झाल्या. त्याच्या मागोमाग जातककर “ह. 
मूतिकरण झाले. जैन लोकही या कामी मागे राहि ही | 
त्यांनीही तीर्थंकरांच्या मूर्ती, तसेच चतुष्कोणी स्तंभांच्या तरले. 
अंगांना जिनमूर्ती कोरल्या. त्या जश्या उभ्या, तशाच १ सतार. 
होत्या. बुद्ध व जिन यांच्या बेठ्या मूर्ती सारख्याच क, , 
इद्धाच्या अंगावर वस्त्र असते ब जैन मूर्ती मगत अह रवी 
त्यांतला फरक. याशिवाय हृदयावरचे श्रीवत्स हेही 
ओळखण्याचे दुसरे लक्षण आहे. हेत. रप 
त्या काळातल्या दोन स्त्रीमूर्ती विशेष उल्लेखनीय म हर्ट 
लक्ष्मी व दुसरी प्रसाधिका. लक्ष्मीची मूर्ती लची अर्द्ट 
यात असून ती सजीवता व सुंदरता या दोन्ही बुट र्ती 
आहे. प्रसाधिकेची मूर्ती काशीच्या कलाभवनात आहे. त" 
फुठे आणि गजरे यांनी भरलेली प्रसाधनपेटिका आपल्या 
घेतली आहे. मयुरेच्या कलाकेंद्रात नाग-नागिणींच्या £ -ती | 
असंख्य बनल्या. मथुरेची एक सूर्यमूर्तीही मोठी विलक्षण व्ग्डी' | 
पहिली भारतीय सूर्यमूर्ती असल्याचे सांगतात. ळी द क 
छुशाण राजासारखा अंगात अचकन आणि गुडघ्य़ापय हर्ट. 
णारे बूट असा तिचा वेष आहे. तिच्या कमरेला खंजीर नेरी 
आहे. याच कालात कृष्णचरितातल्या घटना दगडांवर शी 
जाऊ लागल्या. मथुरेतल्या एका पट्टीवर वसुदेव हा शर्ष् करती 
टोवळीत ठेवून व ती टोपलो डोक्यावर घेऊन यमुना पा ट्रिम | 
असे दृश्य खोदलेले आहे. या कालातल्या कलाका | 


> अ र्‍्टी कळकळ कळकळ या केलि” 
> ज्या जक शच ह कय 


खंड सातवा 


कनिष्क व चष्टन या कुल्याण राजांच्या खड्या मूर्ती बनवल्या. 
हातात राजदंड, अचकन, सलवार व बूट अशा वेषातल्या त्या 
मूर्ती आहेत. कु्याणकाळातली तोरणे अत्यंत सुंदर आहेत. 
त्यांचे कित्येक नमुने लखनौच्या संग्रहालयात आहेत. 

त्यानंतर गुप्तयुग अवतरले. त्या कालात भारतीय मूतिकलेचा 
परमोत्कष झाला. मर्तीची जडण-घडण, विविध आशय, अलंकरणे 
आणि सजीवपणा या सर्व दृष्टींनी गुप्तकालीन मूतिकला अद्वितीय 
ठरली आहे. या कालात बौद्ध व ब्राह्मणी अशा उभयविध मूर्ती 


वज्रपाणी -- नालंदा 


विपुल प्रमाणात घडल्या. अजंटा व बाघ येथील चित्रमय गुहा 
याच कालातल्या होत. धातुकला, मृण्मयमूर्तीची कला, चित्रकला 
या सगळ्याच कला त्या काळात उत्कर्षबिदूवर चढल्या. गुप्तयुगा- 
तल्या उम्या आणि बैठ्या बुद्धमूर्ती जगातल्या कलाविदांना 
आडइचर्यकारक वाटल्या आहेत. मथुरेच्या संग्रहालयात जी एक 
मर्ती आहे, ती शांती आणि गांभीर्य या भावनांचे सुस्पष्ट निदर्शन 
घडवते. नासाग्रावर दृष्टी लावून परम संतोषात उभी असलेली 
ती बुद्धभूर्ती जणू विश्वातल्या जीवांना अभय देत राहिली भआाहे. 
ही मर्ती, सारनाथ येथील धर्मचक्रप्रवतनातील बेठी मूर्ती आणि 


3) 


सुलतानगंज येथील ७1 फूट उंचीची ताम्रमूर्ती या तीन बुद्धमूर्ती 
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सतिकला 


जगातल्या सवेंश्रेष्ठ व सर्वांगसुंदर बुद्धमूर्ती ठरल्या आहेत. 

देवगढ येथे एका गुप्तकालीन मंदिराचे भग्नावशेष आढळतात. 
त्यांच्या भितीवर बाह्य अंगाने देवतांच्या लावण्यसुंदर मूर्ती कोर- 
लेल्या आहेत. त्यांमधले शेषशायी विष्णू, गर्जेद्रमोक्ष करणारा 
विष्णू आणि नरनारायण हो विष्णुस्वरूपे अत्यंत सजीव आणि 
सुकुमार आहेत. याच भितीवर रामायण-महाभारतांतली दृ्ये 
आहेत. उदयगिरी येथे वराहअवताराची एक सामथ्येवान मूर्ती 
असुन, तिने आपल्या सुळ्यांवर पृथ्वी तोळून घरली आहे. गंगा- 
यमुनांच्या सुंदर मूर्तीही याच कालात बनल्या. भूमरा, नेचना व 
खोह्‌ येथे अनेक शिवमूर्ती साकार झाल्या. शेववेष्णव परिवारा- 
तल्या दुर्गा, पार्वती, महिषासुरमदिनी, कुबेर, गणेश, कातिकेय, 
मातृका, लक्ष्मी, ब्रह्मा, इ. मूर्तींनी तत्कालीन मूतिकला समृद्ध 
बनली. कमनीय काया, अंडाकृती चेहरा, पातळ ओठ, कुरळे केस, 
प्रत्येक अवयवाचा भरीवपणा,भावतिदर्शन आणि सजीवता या सर्व 
दृष्टींनी गुप्तकालातल्या मूर्तींना एक भागळे वेशिष्ट्य आले आहे. 

इ. स. चे ६ वे शतक संपण्याच्या सुमारास गुप्तयुगाचा अस्त 
झाला. तिथून पुढली सहाशे वर्षे मध्ययुग या नावाने ओळखली 
जातात. या काळात स्वतंत्र मूतींची निमिती कमी ज्ञाली आणि 
मंदिरांच्या अलंकरण-मू्तींना बहर भाला. देव-देवतांच्या संख्ये- 
तही खूप भर पडली. या काळात जेन, बौद्ध आणि पौराणिकया 
तीन्ही संप्रदायांत बाह्य अवडंबराला खूप महत्त्व प्राप्त झाले; पण 
त्या कामात कलेचा आत्मा मात्र हरवला. अजंटा, वेरूळ आणि 
घारापुरी येथील लेणी आणि दक्षिणेतील मामल्ल्पुरम येथील 
रथशिल्पे ही याच काळातली होत. वेरूळ येथील ग॒हामंदिरात 
कैलासलेणे स्वेश्रेष्ठ आहे. तिथल्या अनेक दृश्यांत रावण केलास 
उचलतो ते दृश्य विलक्षण सामर्थ्यंसंपत्न आहे. वेरूळ येथील सदा- 
शिवाची त्रिभंग अवस्थेतली मूर्तीही तिच्यावरून दृष्टी हालू नये, 
इतकी भव्य, सूंदर आहे. घारापुरी येथेही शिव-पार्वतींच्या अनेक 
सुंदर मूर्ती आहे. तिथली त्रिमूर्ती तर कलेच्या क्षेत्रात अजरामर 
ठरली आहे. या सवं मूतींत गती आणि सामर्थ्य यांचा प्रत्यय येतो. 

मध्ययुगाच्या उत्तरार्धात या देशामध्ये अनेक सुप्रसिद्ध मंदिरे 
निर्माण झाली. भुवनेश्‍वर येथील शिवमंदिर, कोणाके येथील 
सूर्यमंदिर, पुरी येथील जगन्नाथमंदिर आणि खजुराहो येथील 
कंदरिया महादेवाचे मंदिर, ही या कालातली मंदिरे होत. या 
मंदिरांची प्रसिद्धी प्रणयमूर्ती किंवा शंगारमूर्ती यांसाठी आहे. 
कामक्रोडेमधील स्त्री-पुरुषांची विविध संभोगासने तिथे मति- 
मान झाली आहेत. दिलवाडा येथील जेन मंदिरे सजावटीच्या 
दृष्टीने पराकोटीला पोचली आहेत. तिथल्या लहान-मोठ्या 
मूर्तींची गणनाच करता येणे कठीण आहे. जिथे दृष्टी जाईल 
तिथे मूर्ती, असा तो प्रकार आहे. 


मूतिकला 


या कालातल्या मूर्ती बहुतांशी काळा पाषाण किवा संगम- 
रवर यांच्या वनलेल्या आहेत. पाल राजांच्या कारकिर्दीत (इ. स. 


चक्रेश्‍वरी -- दिलवाडा 


चे८वेते १२वे शतक) ज्या मूर्ती बनल्या, त्या विशेष प्रसिद्ध 
आहेत. या काळातल्या म 


होबा येथे सापडलेल्या बोधिसत्त्वाच्या 

मूर्ती विलक्षण सुंदर आहेत. त्यांतही सिहूनाद अवलोकितेशवराची 

मूर्ती कलादृष्ट्या अप्रतिम आहे. काळ्या पाषाणाची सरस्वतीची 
त्रिभंग मुद्रेतील़ मूर्तीही अतीव सुंदर आहे. 

मध्यवुगापुर्वीची दक्षिणेतली मूतिकलेची केंद्रे 

तली अमरावती व नागार्जुनकोंडा ही होत. इथल्या 

काल गांधारशेली व सां 


म्हणजे आंध्या- 
1 मूतिशिल्पांचा 
आहे. तिथल्या 
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भारतीय न 


वतरणश्रिल्प जसे अद्भुत आहे, तश्याच तिथल्या शालभंजिका, 
मूर्तीही कमनीय आहेत. नागार्जनकोंडा येथील शिल्पकृतींमधे 
आंब्ववासी लोकांच्या घामिक व सामाजिक जीवनाचे सुंदर 
चित्रण झालेले आढळते. हँ 
आग्नेय आशियातल्या जावा, सुमात्रा, बाली, इ. पस ) 
जी मूतिकला बहरली, तिचा उगम अमरावती व नागा! ग 
कलाक्षेत्रांतुन झाला आहे. तिकडची मूतिकला वरील ११ 
क्षेत्रांतील आशयाने अनुप्राणित आहे. ती. केशी 
भारतीय मूर्तींचा विध्वंस दोन परकी जमातींनी मी । 
प्राचीन मूर्ती हृणांनी विध्वंसल्या आणि त्यानंतरच्या 
संभारावर परकी मुसलमानांनी घणाघात केला. गत 
उ. भारतातल्या अनेक मोठमोठ्या संग्रहालयांत ज्या उत टी 
मूर्ती ठेवलेल्या आहेत, त्यांपैकी बहुतेक छिन्नभिल्ल आह 
भिन्नता कालकृत नसून, आक्रमक व असहिष्णू अशा रति 
हाताने झालेली आहे. य़ा सार्वत्रिक विध्वंसनामुळे उत्तरेत पडी, 
ठेची हानी तर ज्ञालीच, क्िवाय मूतिकलेची केंद्रेही ओस 
पण एवढे होऊनही या देशातली मूतिकलेची निर्मिती 
थांबली नाही. उत 
उ. भारत प्रतिकूल होताच द. भारतात कलेची कद्र > १ 
झाली. दक्षिणेतली विशाळ मंदिरे आणि गगनचुंबी गो 
याची साक्ष आहेत. तंजाऊर येथील बृहदीश्वरमंदिर, 
मीनाक्षीमंदिर, कर्नाटकातले सोमनाथमंदिर, हळेवीड 
शिवमंदिर आणि या सर्व मंदिरांचे परिसर मू्तिकलेन ती | 
बनले आहेत. दक्षिणेतल्या पुष्कळशा मूर्ती भव्य तर जा | 
शिवाय त्या शक्‍ती आणि स्फूर्ती यांनी रसरसलेल्या कवाद | 
स्फूर्ती म्हणजे दक्षिणेतील शेव-वेैष्णव संतांच्या हास” 
प्रगट झालेली स्फूर्ती आहे. दक्षिणेतल्या मृतिसंभारातठ रि गोंदरयी | 
उंच, श्रीमंत आणि सालंकृत आहेत. मदनिकांचे आढ गीषीं 
त्यांच्या निमितीतली सफाई आणि कलेचा नाजुकपणा त 


' 


मदर. 
बैेथीर 
सर्ग 
र्व 
| 


अद्वितीय आहेत. संतमूर्ती शांत, गंभीर व का, दी ५ 
रामायण-महाभारतातले मूतिबद्ध कथाप्रसंग सुरेख ८ तुती | 


मूतिविश्‍वातले अनर्घ्य रत्न म्हणजे नटराज हे होय- या ै 
प्रत्येक अंगविक्षेप, प्रत्येक आयुध आणि प्रत्येक अन र 
प्रतीकात्मक आहे. अनेक प्रतीकांच्या समुच्चयातूत साहित 
ते एक विराट प्रतीक आहे. या मूर्तीने नृत्य, नाट्य आणि १८१ 
या ललित कलांना प्राणवान वनवले आहे. दक्षिण नो मंत्र र | 
राजाच्या अनेक कांस्यमूर्ती जगातील अनेक कलावंतांना र्व. 
करतात. तांडवनृत्य करणारा नटराज सर्वांत गरात. अशी 

उत्कृष्ट आणि सर्वांत अद्भुत आहे. त्याची मूर्ती तंजाक बाब 
बृहदीरवरमंदिरात आहे. हा नटराज केवळ भारतीय 


खंड सातवा 


नव्हे; तर विश्‍वकळेचाही एक अमोल ठेवा आहे. नटराजमूर्ती 


नटराज - अमरावती 


निर्माण झाली आणि विदवातल्या मूतिकलेने आपल्या मस्तकी 
शिरपेच चढविला. 

दक्षिणेतील मूतिकलेत प्रारंभापासून स्त्री ही सौंदर्य आणि 
मार्दव या दोन्ही गुणांचे प्रतीक ठरली आहे. बौद्ध धम त्या 
भागात. पसरण्यापुर्वी दक्षिणेतील कलाकार लाकडी, हस्तिदंती 
आणि दगडी मूर्ती बनवण्यात तरबेज होते. सनपूर्व तिसऱ्या 
शतकात बोद्ध घर्म दक्षिणेत पसरला. कोंडाणे, काल, बेडसे ही 
महाराष्ट्रातली लेणी आणि त्यांतील मूर्ती या सनपुवे दुसऱ्या 
दतकातल्या आहेत. या लेण्यांतली मूतिकला पूर्णावस्थेला पोच- 
लेली दिसते. यावरून ती त्यापूर्वी अनेक शतके हळूहळू प्रगत 
होत होती, असे अनुमान करता येते. या लेण्यांतील मूतींचे काही 
नमुने उल्लेखनीय आहेत. कोंडाण्याच्या लेण्यातल्या चेत्याच्या 
डाव्या भितीवर काही चौकटी आहेत. त्यांपैकी एका चौकटीत एक 
धनुर्घारी आणि अलंकृत पुरुष आहे. त्याचे केस कलापूर्ण रीतीने 
विचरलेले आहेत. हा पुरुष आपल्या डाव्या बाजूच्या स्त्रीशी 
प्रणयालाप करीत आहे. त्याच्या डोळयांतली चमक त्याचे अंत- 
रीचे प्रेम सुस्पष्ट सूचित करते. त्याची प्रेयसीही प्रेमसागरात 
डंबत असल्याचे तिच्या मुद्रेवरून दृष्टोत्पत्तीस येते. आपल्या 
प्रेमानंदाचा तोल सावरण्यासाठी तिने आपल्या प्रियकराचा शेल 


डप 


रव 


री मृतिकला 


एका हातात घरला असून, दुसरा हात ढंगदारपणे कमरेवर 
ठेवला आहे. त्याच्या उजव्या बाजूकडची स्त्री एका शिळेवर 
वसली असून, तिला या दोघांच्या प्रेमचेष्टा पसंत नसल्याचे 
दिसते. ती त्या पुर्षाला चिमटा घेऊन आपली नापसंती सूचित 
करते. या चित्रसमूहातील लय आणि भाव या दोन गोष्टी चट- 
कन नजरेत भरतात. अजंटा येथील १० व्या लेण्यातली मूति- 
शिल्पे नमुनेदार आहेत. 
कार्ल्याच्या 


लेण्यातल्या 
एका मनोहर मूति- 
शिल्पात एका स्त्रीने 


आपल्या उजव्या हाताला 
वाक देऊन मस्तकाला 
हळुवारपणे स्पर्शे केला 
आहे आणि डावा हात 
आपल्या प्रियकराच्या 
कमरेभोवती लपेटला 
आहे. तिने आपला डावा 
पाय गुडघ्यात वाकवला 
असून, बोटेच फक्त जमि- 
नील टेकविली आहेत. 
बेडशाच्या लेण्यात एका 
स्तंभावर दुसर्‍या प्रकारचे 
मूतिशिल्प आहे. त्यात 
एक राजदंपती घोड्यावर 
स्वार झालेली आहे. हे 
जोडपे आनंदी आहे. त्याचे 
अवयव रेखीव आहेत. 
त्यातला पुरुष प्रेमात 
आला असून, तो आपल्या 
अइवारूढ प्रेयसीला कुर- 
वाळण्यासाठी आपला 
हात पुढे करीत आहे. 
दोघांच्याही मुखमुद्रांवर 


प्रणयभाव प्रतिबिबित 
झाला आहे. त्यातला 
बारकावा असा, को 


द्वारपाळाची मूर्ती - धारापुरी 


त्यांची घोडीही परस्पर 
प्रेमात आली आहेत. 
त्यांची आयाळ आणि कान ताठ ज्ञाले आहेत व डोळे विस्फारले 
आहेत. दक्षिणेतील हीनयानी बौद्धांच्या कलेचे हे सर्व नमुने आहे. 


सूतिकला 


काही लेण्यांत सुंदर स्त्रीबरोबर विदुषकाची मूर्ती कोरलेली 
दिसते. आपल्या शरीराचा तोल सावरताना ती स्त्री त्या विदू- 
षकाच्या डोक्याचा आधार घेते. विदूषकाचे अवयव ओबडधोबड 
दिसतात. मुख्य मूर्तीचे सौंदर्य खुलून दिसावे म्हणूत हे विदुषक 
ओबडधोबड वनवले गेले आहेत. वेरूळच्या लेण्यांत असे एक 
चित्र आहे. भारतीय मूतिकलेचे हे एक वैशिष्ट्य म्हणून सांगता 
येईल. 
दक्षिणेतील मूतिकारांनी अनेक प्रकारच्या स्त्री-मूर्ती कोरल्या 
आहेत. त्यांचे सौंदर्य पवित्र वाटते आणि त्यांच्याविषयी आदर 
निर्माण करते. वेरूळच्या केलास लेण्यातली पावतीची मूर्ती या 
दृष्टीने कमालीची सुंदर व प्रशंसदीय आहे. 
बौद्ध धर्माचा ऱ्हास झाल्यानंतर पोराण धर्माचे पुनरुज्जीवन 
झाले. त्या अनुषंगाने दक्षिणेतल्या शिल्पकलेत जोम आणि 
सामर्थ्य हे गुण आले. भारतीय मूतिकलेचे युरोपियन टीकाकार 
या नव्या प्रवृत्तीला आक्रमक म्हणतात. तांडव नृत्यातला शिव, 
विविध प्रकारचे भैरव आणि हिरण्यकशिपूचे पोट फाडणारा 
नृसिह्‌ या मूर्ती त्यांना आक्रमक वाटतात. पण हा आक्रमकपणा 
थोडाच काल टिकला. पुढील तंत्रसाधनेच्या युगात या आक्र- 
मक वृत्तीची जागा उल्लसित वृत्तीने घेतली. या दृष्टीची काही 
कोरीव चित्रे वरंगळ जिल्ह्यातील पालमपेट येथील देवळात 
आढळतात. तिथे ज्या बारा नतिकांच्या मूर्ती आहेत, त्यांत 
जीवनानंद शिगोशिग भरलेला दिसतो. 
चोळ वंशाच्या राजवटीत मुख्यतः शेवमूर्ती निर्माण झाल्या. 
तथापि काही थोड्या देष्णव मूर्तीही त्या काळात बनवल्या गेल्या. 
तंजाऊरच्या गोपुरांवर अशा मूर्ती आढळतात. बुद्ध, बोधिसत्त्व, 
मेत्रेय व अवलोकितेश्वर यांच्या मूर्तीही नागपट्टम येथे सापडल्या 
आहेत. चोळांच्या प्रमाणेच कर्नाटकातील होय सळांच्या राज- 
वटीतही हळेबीड व बेलूर येथे पुष्कळ मूतिशिल्पे निर्माण झाली. 
त्या मूर्ती लहान पण अधिक अलंकृत आहेत. मदुरेच्या पांड्यांच्या 
वेळी अनेक भव्य मूर्ती निर्माण झाल्या. इ. स. च्या १५ व्या शत- 
कात विजयनगरची मूतिकला उदयाला आली. त्या काळातल्या 
मूर्ती अतिशय अलंकृत आहेत; पण चोळांच्या काळातील मूर्तींचे 
सोंद्य त्यांत दिसत नाही; त्या कृत्रिम वाटतात. इ. स. च्या 
१७व्या शतकात मुसलमानांनी दक्षिणेतही मूतिभंजन सुरू 
केल्यामुळे, मूतिकलेला अवकळा आली. १८ व्या शतकापासुनच्या 
काळात ज्या मूर्ती भारतात निर्माण झाल्या आहेत, त्यांत चैतन्य 
दिसत नाही. परंपरागत मूतिशास्त्रान्वये मूर्ती निर्माण करणारे 
कलाकार क्वचितच आढळतात. जयपूर, ग्वाल्हेर, म्हैसूर, इ. 
ठिकाणी असे मूतिकार आहेत. पाश्‍चात्य संस्कर्त ज्ययचाचातती 
शप - तीच्या प्रभावामुळे 
या कलळेलाही वेगळे चळण लागले आहे पूर्वी' 
7 आहें. पूर्वीचे नियम न पाळता 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


स्वतंत्र वृत्तीने मूर्ती तयार केल्यामुळे त्यांत फारच विविधता 
आली आहे. तसेच, भारतीय कलेचा आत्माही त्या मूर्ति” 
शिल्पात आढळत नाही. 

पुर्वीच्या प्रचंड दगडी मू 
किवा घातृच्या, मातीच्या, 
लाकडाच्या लहान मूर्ती या 
केवळ जड वस्तू वाटत 
नाहीत; त्या सजीव भार्ल 
तात व कलाकाराची आर्त" 
रिक प्रेरणा त्यांत साकार 
झाल्यासारखी वाटते. १४ 
आधुनिक काळातील % 
म्हणजे त्रिमिती असलेल्या 
जडअआअळृती असतार्त' 
त्यांच्या बाह्य रंगख्पाव€ 
व माध्यमावरून त्यांचे मूरत् 
पापन करावे लागते. 

पूर्वी मूतिकाराला 
जात मानाचे स्थात 
त्याची कला वंशा प्रेगी 
असून, कलाकारांच्या नवि 
असल्यामुळे, त्यांना ह, 
केची शाश्‍वती व ”“ रा 
लाभत असे. तो स्व... 
विचार-विकारांना मूर्त 
चित्रण कलेच्या द्वारे 
कलाकार समजापासून 


बुद्धाची कांस्यमूर्ती - नागपट्टम 


देता, समाजाच्या जीवनमल्यांचे 
असे. पण स्वातंत्र्यपुव कालातील 
ग्य प कलेला व्यापारी रूप प्राप्त झाल्यामुळे ती तींच 
क प अवलंबून होता. मागणीप्रमाणे प्रसिद्ध त्या 
न्य ह्‌ राजांचे पुतळे बनवून वैर्यॅव्यिति धी गी 
त्या ली यंत नसे. त्याने काही वेगळी आ ही 
स्थिती बदलफली च क 
शी सूर्तीची परंपरा पुष्कळ जुनी आहे. रज ी/ 
पण्मूती तक्षशिला, मथुरा, अहिच्छत्रा, कौश्यांबी, श्रावह । 
पद्मावती, पाटलिपुत्र, वेशञाली, ताम्रलिप्ती महास्थान, & शी 
मिळाल्या आहेत. त्यांतील काही मूर्ती झेत्यंत सुंदर आहेत. न 
व काण्व युगात या कलेचा बराच विकास झाला. आणि २ 
गच क्र तिचा परमोत्कर्ष झाला. त्या काळातल्या मा म र 
असस्य़ सुंदर मूर्ती सापडल्या आहेत. उत्तर भारतात ही 


भ्र ति लळे... ३ वो 


खंड सातवा 


चाळू राहिळी. बंगाळमध्ये अनेक मंदिरांवर मातीच्या विविध 
प्रकारच्या प्रतिमा बसवलेल्या आहेत. त्या अत्यंत प्रेक्षणीय 
आहेत. पण दक्षिण भारतात मातीच्या मूर्ती क्वचितच आढळतात. 

अलिकडे निरनिराळ्या उत्सवांच्या निमित्ताने काही मूति- 
कार गणपती, दुर्गा, इ. देवतांच्या शाडूच्या मूर्ती बनवू लागले 
आहेत. त्यामुळे या कलेला पुन्हा ऊजितावस्था आलेली दिसते. 
गणपति-उत्सव, दुर्गापूजा-उत्सव यासाठी हजारो मूर्ती निर्माण 
केल्या जातात, त्यांतील काही फारच सुरेख असतात. मातीच्या 
मूतींना विविध प्रकारचे रंग लावून त्या विलक्षण मनोहर व 


आधुनिक मूतिकामाचे दोन नमुने- (१) 
आकर्षक केलेल्या असतात. देवतेच्या मूर्तीसमोर तिडंशिराळे 
पौराणिक प्रसंग उभे केलेले असतात, त्यांतील मूर्तीही अतिशय 
सुदर वाटतात. ळ् 
या मूर्तींची परंपराही जुनीच आहे. कनी रळ 
उदाहरणे € मिरपूरलास येथील ब्रहामूर्ती ही ७. टुलोच्या बऱ्याच 
घातु | होत. त्यानंतरच्या काळातील पल्लव कांस्यम य यीडचान ग्र 
क्स आढळतात. चोळांच्या राजवटीत बतांची मिरवणूक 
ह बहूर आला होता. त्या काळात द क रळ 

ण्याची प्रथा सुरू झाली आणि त्यासाठी शातता “व्य 
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मतिकला 


व सहज मिरवण्याजोग्या मूर्ती निर्माण करण्यात आल्या. 

सांप्रत देवतांच्या घातुमूर्ती फारशा निर्माण केल्या जात 
नाहीत. घरच्या देवपूजेसाठी लहान-लहान मूर्ती वनविल्या 
जातात तेवढ्याच. आता पंचरस धातूचे पुतळे करण्याची पद्धती 
बरीच रूढ झाली आहे. निरनिराळ्या शहरांतून अर्वाचीन प्रसिद्ध 
व्यक्तींचे असले पुतळे मोठ्या संख्येने उभारलेले आढळतात. 
त्या क्षेत्रात या कलेची बरीच प्रगती झाली आहे. 

या शतकाच्या आरंभी नवीन पद्धतीने मूतिकला शिकलेले 
अनेक चांगले शिल्पकार उदयाला आले. त्यांतील म्हात्रे, तालीम, 


करमरकर, फडके, पानसरे, नागप्पा, डी. पी. राय चौधरी, बोस, 
यांनी असंख्य लहान मोठे, संगमरवरी किवा 


, मल्लिक, वेंकटप्पा यां प 
पंच रशी पुतळे बनवले आहेत. त्यांनी बनवलेल्या काही काल्पनिक 


अत्यंत सुंदर आहेत. म्हात्रे यांची मंदिराकडे; 
यांची दरिद्रनारायण व एकतानता; करमरकरांची 


तालीम 
मत्स्यकन्या; डी. पी- राय चौधरी यांची श्रम-विजय, इ. मूर्ती 
व पानसरे यांची मुंबईतील इमारतीवरची भव्य कोरीव शिल्पे 


या कलाकृती विषेष उल्लेखनीय आहेत. 
त्यानंतर मूतिकलेला अगदी नवीन वळण लागलेले दिसते 


€८* 


मतिकला 


आधुनिक कलाकार घातू, लाकूड, सिमेंट, प्लॅस्टर, इ. विविध 
प्रकारच्या माध्यमांतून ज्या आकृती बनवतात, त्या वास्तवा- 
पासून दूर व सौंदर्येहीन असतात. आजच्या दिल्पकारांचे सोंद- 
र्यांचे निकष अगदी वेगळे आहेत आणि त्यांना सौंदर्याचे विशेषसे 

महत्त्वही वाटत नाही. आपल्या वेड्यावाकड्या मूर्तीतही सोंद्ये 
असते; पण ते नव्या जाणिवेच्या डोळयांनी पाहावे ळागते, असा 
आधुनिक कलाकारांचा दावा आहे. [ मू. वि.; सं. मि.; डे. द 
इ.; इ. ब्रा.; हूं. सा. इं. इ.; प्रा. भा. सा. सां. भू.; भा. मू. क.; 
भा. क. प.; भा. मू. क. क.; उ.प्र. बौ. वि. ] 


मति मानवाच्या प्राथमिक अवस्थेत तो निसर्गातील 
पजा दाक्‍तींना देव मानीत होता. त्या देवी हकती आणि 
भुते, पिज्लाचे, इ. दानवी शक्‍ती या सजीव प्राण्यांत व निर्जीव 
वस्तूंतही वास करतात, अशी त्याची समजूत होती. त्या शक्‍तींना 
प्रसन्न व संतुष्ट करण्यासाठी तो दगड, डोंगर, वृक्ष, नदी, पूव 
पक्षी यांची पुजा करीत होता. त्या वस्तू म्हणजे त्या त्या शक्तींची 
प्रतीके असत. मनुष्याची वृद्धी विकसित झाल्यानंतर त्याच्या 
मनात देवी किंवा .. 
दानवी श]क्‍्ती- 
संबंधी निठिचित । 
कल्पना साकार, 
होऊ लागल्या ; 
आणि त्या कल्प- , 
नांना मूतंरूप, 
देताना त्याने 
सर्वांत उत्तम | 
आक्कतीची म्हणजे । 
मानवी शरीराची | 
योजना केली. 
चांगल्या देव- 
तांच्या मूर्ती माण- 
साने सुंदर बन- 
वल्या आणि दान- ! 
वांच्या मूर्ती भया- | 
नक स्वरूपात! 
तयार केल्या. त्या 
मूर्तीची पुजा फार 
प्राचीन काळा- 
पासून भारतात व इतर देशांतही विविध प्रकारे चाळू आहे. 
सिंघ व पंजाब या प्रदेशांतील उत्खननांत सिंधुसंस्क्रतीचे जे 


गणपती - हळेबिड 
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अवशेष सापडले आहेत, त्यांत विविध प्रकारच्या मूर्ती मिळाल्या 
आहेत. त्यांतील एक मूर्ती शिवाची असुन, काही मूर्ती माता- 
देवीच्या आहेत. लिंग व योनी यांच्या आळृतीही त्यांत आढळ- 
तात. सिंघुसंस्कृतीचे छोक त्या मूर्तींची पुजा करीत असावे, असे 
अनुमान संशोधकांनी केळे आहे. सनपूर्व २५०० वर्पे हा त्या 
संस्कृतीचा काळ ठरवण्यात आला आहे. दक्षिण भारतातील 
द्रविड लोकच त्या संस्कृतीचे निर्माते होते, असे पंडितांचे मत 
आहे. पूजा व भक्‍ती ही द्रविडसंस्क्ृतीची वैशिष्ट्ये होती. 

आर्ये लोकांचा त्या द्रविड लोकांशी संघर्ष झाला व त्यात 
द्रविडांचा पराजय झाला. आर्यांनी सर्व उत्तर भारत पादाक्रांत 
केला, तेव्हा द्रविड लोक दक्षिण भारतात गेळे. पण त्या लोकांचे 
प्राचीन साहित्य उपलब्घ नसल्यामुळे त्यांचा प्राचीन इतिहास 
अज्ञातच आहे. आयंसंस्कृती व द्रविडसंस्कृती यांचा समन्वय 
झाल्यानंतर जी भारतीय संस्कृती उत्क्रांत झाली, तिचे स्वरूप 
संस्कृत ग्रंथांवरून समजते. 


वेदिक आर्यांची संस्क्रुती यज्ञप्रधान होती. वेदांत सूर्य, ३४ 
वरुण, द्यो, अग्नी, इ. निसगंदेवतांची स्तुती व प्राथना केळेढा 
आहे. पण आर्य छोक मूतिपूजक होते किवा नाही, याविषयी 
विद्वानांत तीन्न मतभेद आहेत. माक्स म्यूलर, विल्सन व मॅक्डो- 
नल यांच्या मते वैदिक काळात मूतिपूजा प्रचलित नव्हती. 
याच्या उलट बोलेनसेन, हॉपकिन्स, वेंकटेश्‍वर, दास, डा 
भट्टाचायं, इ. पंडितांनी वैदिक आर्यामध्ये मूतिपूजा प्रचलित 
असावी, असे अनुमान केले आहे. वेदांतील अनेक कट्चांमर्ध्य 
देवतांच्या मानवरूपी आाकृतींचे वणन केलेले आढळते. ्हग्वदी 
संहिता प्राय: प्राथनामय असल्यामुळे तिच्यात मतींचे वर्णन 
असण्याच्या संभव नाही. पण पुढील क्चेत (त्र. ४. २४.१ ् ) 
इंद्राच्या प्रतिमेचा निदेश केलेला आहे, असे श्री. वेंकटेश्‍वर यांचे 
मत आहे - 
क इमं दशभिमंमे्ध क्रीणाति घेनुभिः । 

> दहा घेनू देऊन माझ्या या इंद्राला कोण बरे विर्कत 


देवतांची भौतिक व काल्पनिक अशी दोन रूपे होती, अस 
क ववदातील (ते. सं. १.७,१२) च अथर्ववेदातील (७.३१) या 
उल्लेखांवरून कळते. अग्निचयनात पुरुषाची सुवणंप्रतिमा कर्ख्त 
तिची स्थापना करावी, असे तेत्तिरीय संहितेत सांगितलें आर€ 
(५.२.७). वाजसनेयी संहितेत मूतिविषयक निडचित उल्लेख 
पळतात. ऐतरेय आरण्यकात 'मी इंद्राचे शरीर तयांर केले' असा 
उल्छेख आहे; तर तैत्तिरीय आरण्यकात सात सूरयंमूर्तींचा उल्लेख 
भाहू. अशा प्रकारे वेदांमध्ये देवतांच्या मानवी रूपांचे वर्णन आढ” 
ळत असले, तरी वैदिक आर्य त्यांच्या मूर्तींची पुजा करीत होत 


वाया. ७८ आळी क औ ऱ 
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असे ध्वनित करणारी वचने मुळीच सापडत नाहीत. याविषयी 
चि. वि. वैद्यांनी विवेचन केले आहे, ते असे- 

* प्राचीन काळी वैदिक धर्मात मूतिपूजा नव्हती, असे म्हणा- 
वयास हरकत नाही. इंद्र, 
वरुण, सोम, आदित्य, इ. 
देवता सृष्टीतील प्रत्यक्ष 
दिसणार्‍या भोतिक 
गो ष्टीं च्या अधिष्ठात्री 
देवता मानल्या गेल्या 
होत्या. त्यांची स्तुती 
त्रषींनी केली आहे. उप- 
निषत्कालात परब्रह्माची 
कल्पना दृढ होऊन, पर- 
ब्रह्माचे निदिध्यासन हेच 
इश्‍वरपूजेचे स्वरूप ठरले. 
तव्हा प्राचीन काळी मूति- 
छ्जा नसून, सूय, अग्नी, 
साम, विद्युत, इ. नैसर्गिक 
वस्तूंचीच पुजा होत असे. 

देवावर मनुष्यत्वाचा 
आरोप करणे, हा मनु- 
याचा स्वभावधर्म आहे. 
“याप्रमाणे देवतांच्या 
स्मुतींतून मानवी स्वरू- 
वणने पृष्कळ 
ठिकाणी आ त्या स 
इष्टोस पडतात. परंतु ही 
र रूपकयुक्त आहेत. यास्काने देवतांस मानवी रूपे आहेत, 
मा कोणतीच रूपे नाहीत व देवता दोन्ही स्वरूपाच्या आहेत, 

वेदांच्या मतांचे प्रकार या विषयावर सांगितले आहेत. 

ग्रंथा नंतर ब्राह्मणे व आरण्यके निर्माण झाली. ब्राह्मण 

त यज्ञयागांचे विधान विशद केलेले असून, आरण्यक्रात 

“शेयागांचा गूढार्थ विशद केलेला आहे. उपनिषदांत र 
ह्य, ब्रह्मांड, यांच्याविषयीचे तात्त्विक विचार आहेत. या गर लात 
प्‌जे घ्या भौतिक ख्पांचा, त्यांच्या जड बैतीचा च त्याच्या 
घे. विचार सापडणे असंभवनीय आहे, असे जितेंद्रनाथ 
म्हणतात. 
र तथापि या प्राचीन वेदिक ग्रंथांत समाजातील उच्च वर्गाच्या 
प १ तेवढे घडते. क्रग्वेदात मूरदेव, ली. 
त, ते अनार्य आदिवासी लोकांना उददधून स 


सूतिपुजा 


लेळे आहेत. त्यांची संस्कृती भिन्न होती. ते लोक त्यांच्या देव- 
तांची प्रतीकरूपाने पूजा करीत असावे; कदाचित ते मूतिपुजकही 
असतील. द्रविड लोक मूतिपुजक होतेच. आर्य व द्रविड संस्कृ- 
तींच्या समन्वयानंतर उपनिषदांची रचना ज्ञालेली असुन, काही 
उपनिषदांत भक्‍तीचा उगम झालेला आढळतो. भकक्‍्तीतूनच 
देवपूजा व मूतिपूजा उद्‌भवली. खिलसूक्ते, षड्विश ब्राह्मण, 
गृह्यसूत्रे या उत्तरकालीन वेदिक साहित्यात आणि वेदांगसाहि- 
त्यात मृतिपुजेचे स्पष्ट उल्लेख सापडतात. मूर्ती दग्ध ज्ञाली, 
भग्न झाली, पडली, तर विशिष्ट हवन करावे, असे मानव गृह्य- 
सूत्रांत सांगितठे आहे. आपस्तंब गृह्यसूत्रांत मूतिपुजेविषयी 
पूर्ण विधान आहे. वोधायन, लोगाक्षी, गौतम, इत्यादींच्या सुत्रांत 
मूतिपूजेचा पुष्कळ विचार आलेला आहे. पाणिनीने वासुदेव, 


शिव दक्षिणामूर्ती - ललितासन 


अर्जन व महाराज (कुबेर, विरुपाक्ष, इ.) यांच्या मूर्तीच्या पुज- 
कांचा उल्लेख केला आहे. चव्हाठ्यावर स्थापलेल्या मूर्ती, घर- 
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गुती पुजेच्या मूर्ती व दुकानात विक्रीसाठी ठेवलेल्या मूर्ती अज्ना 
तीन प्रकारच्या मूर्ती तेव्हा अस्तित्वात होत्या. कौटिल्याच्या 
अर्थक्ास्त्रात शिव, जयंत, वेश्रवण यांची मंदिरे बांधण्याविषयी 
सांगितले आहे. मनुस्मृतीत देवतांच्या मूतींना बरेच महत्त्व 
दिलेळे असून, त्यांना प्रदक्षिणा घालावी व त्यांच्या सावलीवर 
पाय देऊ नये, असेही सांगितले आहे. पोट भरण्यासाठी देवपूजा 
करण्यार्‍या पुजार्‍यांना मनू व नारद यांनी हीन ळेखळे आहे 
(मनु. ३.१५२; नारद पंचरात्र, भारद्वाज संहिता ४.२९). 
ब्रह्मचाऱ्याचे धर्म सांगताना, त्याने प्रथम देवपूजा व नंतर अग्नि- 
कार्य करावे, असेही मनूने सांगितले आहे. पातंजल महाभाष्यात 
शिव, स्कंद व विद्याख यांच्या मूर्तींच्या पुजेचा उल्लेख आढळतो. 
रामायण व महाभारत या महाकाव्यांतही मूतिपुजेचे सुस्पष्ट 
उल्लेख आहेत. भिन्न भिन्न तीर्थक्षेत्रांत असलेल्या देवतांची 
पुजा केल्यामुळे अग्तिष्टोम, अदवमेध, इ. यज्ञ केल्याचे फल 
प्राप्त होते, असे महाभारतात म्हटठे आहे. 
काही लोकांचा असा समज आहे, की वौद्ध व जेन धर्मातून 
मूतिपूजा हिंदू वर्मात आली असावी. पण हा समज चुकीचा आहे. 
कारण त्या दोन्ही धर्मांनी मूतिपूजेचा प्रथम निषेधच केळेला होता. 
पाणिनीच्या अष्टाध्यायीमधील उल्लेखांवरून मूतिपुजा बुद्धाहून 
प्राचीन आहे, हे सिद्ध होते. आये वद्रविड या दोन संस्कृतींच्या 
समस्वयाने बनलेल्या हिंदू समाजात मूतिपूजा सुप्रतिष्ठित झाली. 
वौद्ध धर्माच्या उदयानंतर ती काही काळ मागे पडली असेल; 
पण सनपुर्व दुसऱ्या शतकात ती पुन्हा प्रस्थापित झालेली दिसते. 
बौद्ध लोकांतही मूतिपूजेचा निषेध फार काळ टिकला नाही. 
महायान पंथाचा उदय झाल्यानंतर ते लोक गौतम बुद्धाच्या मूर्ती 
बनवून त्यांची पूजा करू लागले. इ. स. च्या पहिल्या- दुसर्‍या 
शतकापर्यंत जेन धर्मातही मूतिपूजा प्रस्थापित झाली होती. 
जेनांनी मूतिप्रतिष्ठेचे फार मोठे विधिविधान निर्माण केले आहे. 
जिनमूर्ती कल्ला असाव्या, याचे शास्त्र वर्धेमानसुरीने सांगितले 
आहे. 
मूतिपूजा हे हिंदू धर्माचे एक महत्त्वाचे अंग मानले गेले आहे. 
शंकराचार्यांच्या काळात आणि त्यांच्याच प्रेरणेने पंचायतनपूजा 
सुरू झाली. या पंचायतनात शिव, विष्णू, सुर्य, देवो आणि गण- 
पती या पाच देवतांचे एकत्रीकरण केलेले आहे. वैदिक मंत्रांनी 
ही पंचायतनपूजा होत असते. शिव व विष्णू या देवता मोक्ष 
देणार्‍या होत, असे उत्तरोपनिषत्कालातही मानले गेले. अनार्य 
लोक क्िवाची पूजा लिंगरूपात करीत होते, तीच पुढे हिंदू धर्मात 
स्वीकारळी गेली. विष्णूची मूर्ती मानवी स्वह्पाची असली तरी, 
ती चतुर्मुज व शुंखचक्रगदाधारी असते. देवीचे खूप स्त्रीसारखेच 
पण अष्ट्मुज असे मानले गेळे. देवतेच्या ठायी अद्‌भुत साम्ये 
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असल्यामुळे तिची मूर्ती एकाहून अधिक मुखे व चार ते वीस 
हात असलेली अशी वनवण्याची कल्पना काही मृतिकारांना 
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विष्णू (आदिनारायण)- बादामी 


स्फुरली आणि तिच्या हातांत विविध आय॒धे व उपकरणे देण्याची 
प्रथा सुरू झाली. पौराणिक धरम पुर्णपणे प्रस्थापित झाल्यात 
मूतिपूजेला विलक्षण बहर आला आणि मतीचे असंख्य पर 
निर्माण झाले. पुराणांत भिन्न भिन्न देवतांच्या विविध प्रकार्र्च्य क 
पुजांचे ब पुजोपचारांचे माहात्म्य सांगितलेले आहे. असंख्य हा 
वैकल्ये, सण व उत्सव यांत देवतांच्या पुजेला महत्त्व असल्या 
मूतिपुजेची विलक्षण वाढ झाली. 

भारतात मूतिपूजा जशी मोठ्या प्रमाणात अस्तित्वा 
तशी ती दुसऱ्या कोणत्याही देशात आढळत नाही. प्रत्येक " 
क्षेत्रात असंख्य देवालये आणि अगणित मूर्ती दिसतात- " यं 
काशी क्षेत्रात १५०० पेक्षा अधिक मंदिरे असुन, त्यांतील 34. 
मूर्तीची संख्या अत्यंत मोठी आहे. जगन्नाथपुरी, रामेश्‍वर, नासिका 
इ. प्रसिद्ध क्षेत्रांतील मूर्ती लक्षांनी मोजाव्या लागतील- यात. 
प्रत्येक गावात व घरात देवांच्या मूती असतात त्या वगळ. 
या देवतांची षोडकोपचारे पूजा करणे, हे आपले परम क्त 
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आहे, असे भाविक हिंदू मानतात. देवदर्शनाला गेल्यानंतर देवाला 
मूठभर तांदूळ किंवा पेसा अर्पण करण्याची चाळ आहे. काही 
देवतांच्या दर्शनासाठी लाखो यात्रेकरू जातात आणि तिथे एखादी 
वस्तु किवा द्रव्य देवापुढे ठेवतात. धनिक लोक दर्शन घेताना 
मोल्यवान अलंकार किवा विपुल धन देतात. त्यामुळे त्या देव- 
तांच्या मंदिरात अमाप संपत्ती जमा होते. मध्ययुगात मुसलमान 
आक्रमकांनी अज्या मंदिरांतून अगणित संपत्ती लुटून नेली. काही 
मंदिरांत देवाला मनुष्यासारखेच उपभोग देण्याची प्रथा असते. 
त्यांत देवदासी व मुरळा यांचाही समावेश होतो. आणि हे 
सगळे उपभोग पुजाऱ्याहारे देवाला पोचवले जातात. त्यामुळे 
तिथले पुजारी अनैतिक उद्यो गही करू शकतात. मूतिपूजेचे 
अवडबर्‌ व अतिरेक यांतूनच हे विडंबन सुरू झाले आहे. 

काही मूर्ती स्वयंभू असतात, म्हणजे त्या काही चमत्काराने 
पृथ्वीवर प्रगट होतात. त्यांचे देवत्व स्वत:सिद्ध असते आणि 
त्यांच्या ठायी विलक्षण, गूढ सामर्थ्ये असते असे मानले जाते. 
छाकूड, दगड, घातू यांपासून बनवलेल्या मूर्तीवर संस्कार करून 
त्यांच्या ठिकाणी देवत्व आणावे लागते. वाषिक उत्सवासाठी 
काही देवतांच्या मूर्ती बनवल्या जातात. उदा ० गणपती, दुर्गा, 
पाडी, उत्सव संपल्यानंतर त्यांचे विसर्जन केले जाते. 

निर्गुण, निराकार परमात्म्याची उपासना ही सगुण, साकार 


शकक्‍तिदेवी - महादुर्गा 


देबाच्य 
झर गक उपासनेपेक्षा श्रेष्ठ मानलेली आहे. गीता व भागवत या 
1 सेव्यक्‍त अश्या परमेश्वराला व्यक्‍त किवा सगुण समजन 


स. को. बाके 
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मूतिपुजा 


हे अज्ञानाचे लक्षण आहे, असे म्हटले आहे. पण निर्गुणोपासना 
अत्यंत कठिण व॑ क्लेशकारक असते. सामान्य मनुष्याला ती साघत 
नाही. परमेश्वराचे सगुण, व्यक्‍त रूप दिसल्यावाचून त्याला 
त्याच्या सर्वव्यापी, सर्वशक्तिमान स्वरूपाचे आकलन होत नाही. 
मर्ती हे ईश्‍वराचे प्रतीक असल्यामुळे तिच्या प्रत्यक्ष दर्शनाने चित्त 
एकाग्र होण्यास मदत होते. योगश्ास्त्रातही ध्यान व धारणा 
(चित्त स्थिर करणे) यासाठी मूर्त प्रतीकांची आवश्यकता मान- 
लेली आहे. मूतिपूजा हे साध्य नसून, ते उपासनेचे एक साघन 
आहे. कोणत्याही मूर्तीत स्वत:सिद्ध सामथ्ये नसते. प्राणप्रतिष्ठेने 
मर्तीत जीव येत नाही किवा सामर्थ्यही उत्पन्न होत नाही, हे 
मतिभंजकांनी सिद्ध केले आहे. त्यांनी हिंदूंची देवाल्ये पाडली व 
मर्ती फोडल्या, तरी देवांनी त्यांचे पारिपत्य केळे नाही; कारण 
त्या मतींची पूजा करणारे स्वतःच दुबळे होते. 

कवि राने निराकार ईश्‍वराची उपासता करण्याचा उपदेश केला 
होता. त्याच्या नंतर अनेक संतांनी त्या मताचा पुरस्कार केला. 
आधनिक काळात आर्यसमाज, ब्राह्मसमाज व प्राथंनासमाज या 
संस्थांनीही मृतिपूजा त्याज्य ठरवून ती बंद व्हावी, म्हणून पुष्कळ 
प्रयत्ल केले. पण हिंदुसमाजात मूतिपूजा इतकी दृढमूल झालेली 
आहे, की ती कधीही बंद होण्याचा संभव नाही. याविषयी पं. 
रघनाथश्षास्त्री कोकजे आपले विचार मांडतात, ते असे- मूति- 
पूजा अजिबात नष्ट करण्याची खटपट करण्यापेक्षा तिची सुधा- 
रणा करणेच इष्ट आहे. चालू मृतिपूजेस परंपरेचा आधार नाही, 
तसाच तात्त्विक आधारही नाहो. सामाजिक हिताचा व उत्कर्षाचा 
या पुजेशी संबंध नाही आणि वैयक्तिक उद्चतीचाही नाही. जन्म- 
भर घरातील देवांची पूजा करणारे अधिक शांत मनाचे किवा 
अधिक एकाग्रचित्त बनतात असे दिसत नाही. उलट त्यांचे 
ठिकाणी कर्मठपणा, कोध, दंभ, इतर देवतांचा दष वगैरे दुर्गुण 
मात्र वाढत जातात. 

धारणा किंवा ध्यानर्यी उपासता सुल भ व्हावो म्हणून 
भर्तीची आवश्‍यकता असली, तरी मूर्ती म्हणजे दव नव्हे. मंत्रांनी 
मर्तीत जीवचैतन्य उत्पन होते, असे मानून मंदिरांत जे कित्येक 
हास्यास्पद प्रकार चालू असतात, त्यांस आळा घातला पाहिजे. 
प्जेचा किवा उपासनेचा विषय परमात्माच असल्यामुळे एका 
प्रतीकाच्या भक्ताने दुसर्‍या प्रतीकाचा किवा त्याच्या भक्‍ताचा 
द्वेष करणे हे केव्हाही समर्थनीय नाही. मूतिपूजा या द्वेषास 
कारणीभत होते, असे इतिहासावरून दिसून आलेले आहे. 

ध्यानाचे किवा एकाग्रतेचे साधन म्हणून प्रतीकपूजा करा- 
यची असते. म्हणून एकाच वेळी वीसपंचवीस देवांची पूजा करणे 
यक्‍त नव्हे. बाह्य प्रतीकाशिवाय ध्यान साधू लागताच प्रतीक- 
पूजेत ग्रफटून राहून उन्नती थांबविणे योग्य नाही. जुन्या सर्व 


मतिपुजा 


प्रतीकांपेक्षा र्य ही एकच देवता नव्या हिंदूंनी पसंत करून 
सकाळ-संध्याकाळ तिला अ्घ्ये देऊन गायत्री जपाच्या वेळी तिचे 
ध्यान करावे. हीच वैयक्तिक मृतिपूजा आज प्रभावी ठरू शकेल. 
नित्य आवश्यक घामिक कार्यक्रमामध्ये पोड्योपचार मूतिपूजेस 
स्थान देऊ नये. रूढ मूतिपूजेची प्रथा मंदिरे, सामुदायिक उत्सव 
व संस्कार यांसारख्या प्रसंगी चालू ठेवण्यास कोणताच प्रत्यवाय 
नाही. पाहा - देवपुजा; देवमूतिप्रतिष्ठा. [ एन्सा. रि. ए.; भा. 
वा. प्र. वि.; डे. हि. इ.; हि. ध. त.; न. आ.घ. ] 


९ व्य एक सूक्तद्रष्टा. क्र्ग्वेदाच्या दहाव्या 
मूधन्वत्‌ आगेरस मंडलातील ८८ वे सुकत याने कहे 
आहे. याला आंगिरसपुत्र म्हटले आहे. प्रस्तुत सुकतात अग्नी, 
सुर्य, उबा आणि अंतरिक्ष यांच्या संख्येसंबंधी एक प्रश्‍नमालिका 
विचारली असून, त्या प्रश्‍नांची उत्तरे आठव्या मंडलातीळ ५८ 
व्या सुकतात दिलेली आहेत, असे अभ्यासकांचे मत आहे. प्रस्तुत 
सूक्तातील एक क्रचा (त्र. १०.८८.६) अशी - 
मूर्धा भुवो भवति नक्‍्तसग्निस्ततः सुर्यो जायते प्रातरद्यन्‌ । 
मायामू तु यज्ञियानामेतामपो यत्‌ तुणिश्‍चरति प्रजानन्‌ ।॥। 
अर्थ - रात्रिसमयी पृथ्वीमस्तकासदृश महनीय बनणारा अग्नी 
प्रात:काळी अंतरिक्षसंचारी आणि देवज्ञाननिधान सूर्य बनतो. 
या सूक्ताच्या पंधराव्या क्ःचेत देवयान व पितृयाण या 
मार्गांचा उल्लेख आहे. यावरून उपनिषत्साहित्यात येणाऱ्या या 
मार्गांच्या विवेचनाला क्रग्वेदाचा आघार असावा, असे म्हणतात. 
[त्र. म. भा.; म. ज्ञा. को.; सी. क्र. ] 


एक प्राचीन अनुलोम जमात. काहींच्या मते 
मूर्थावसिक्त ब्राह्मण पुरुष व क्षत्रिय स्त्री यांच्या विवाहजन्य 
संततीला हे नाव आहे. वेखानसाच्या मते हे लोक सवण आहेत. 

मूर्धावसिक्‍्तं पुरुषाला राज्याभिषेक केला, तर तो राजा होऊ 
शकतो, असे सांगितले आहे. आयुर्वेद, ज्योतिष, खगोलशास्त्र, 
गणित यांचे अध्ययन करून त्यावर हे लोक उपजीविका करीत. 
मूर्धाभिषिकक्‍्त या नावाचीही एक प्राचीन जमात असुन, ती 
ब्राह्मण आणि क्षत्रिय यांच्यापासून निर्माण झाळी असल्याचे 
सांगितले आहे. [ हि. ध. ] 


मू एक प्राचीन जमात. यांचा उल्लेख अरमकांबरोवर होत 
ल्क असतो. अरमकांचा व त्यांचा संबंध असावा, असे म्हण- 
तात. अथेशास्त्राचा भाष्यकार भट्टस्वामी याच्या मते हे लोक 

दा राष्ट्रातले होत. काही अभ्यासकांच्या मते अशमक व मूलक 
ही एकाच जमातीची दोन नावे होती. वायुपुराणकारांच्या मते या 
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भारतीग्र संस्कृतिकोश 


दोन्ही जमाती इक्ष्वाकुकुलोत्पत्न होत्या. परंतु बौद्ध वाडमया- | 
तील उल्लेखांवरून या दोन्ही जमाती भिन्न असाव्या, असे दिसत | 
त्यांची राजधानी प्रतिष्ठान (पैठण) नगरी होती, असा उल्लेख 
सुत्तनिपातात आढळतो. [ट्रा. ए. इं.; पु. वि. अ.; म. प्रा. इ. सं-] 
»__. हुठयोगातील एक संज्ञा. हे स्थान लिंगाच्या वर आणि 
द्ञ्क्द नाभीच्या खाली असून, त्याचा आकार अंड्यासारखा 
असतो. इथूनच सर्व नाड्या उत्पन्न होतात. योगशास्त्रमते या 
मूलकंदातून बहात्तर हजार नाड्यांची निमिती ज्ञाली आहे. यी 
नाड्यांमध्ये बहात्तर नाड्या प्रमुख असून, ज्यांच्यांतून प्राग, 
वायूचा संचार असतो अश्या दहा नाड्या अधिक महत्त्वाच 
आहेत, असे नाथसंप्रदायी मानतात. यांतही सुपुम्ता नाडी ह 
सवश्रेष्ठ आहे. [ भा. द. सं. ] 


मूलगौरीत्रत एक काम्य व्रत. चैत्र शुद्ध तृतीयेला या व्रताला 
प्रारंभ करतात. व्रतावधी एक वर्ष. व्रतवि 

असा - प्रथम तिलमिश्चित पाण्याने स्नान करावे. नंतर (___ 
गोरी यांची पुजा करून सुवर्णफळे अर्पण करावी. ही फळे छी 
तांच्या पायापासून शिरापर्यंत वाहावी. प्रत्येक महिन्यात 
निराळया प्रकारची फुले पूजेसाठी घ्यावी. वारा महिने 
निराळे खाद्य किवा पेय पदार्थ गौरीच्या निरनिराळया ता 
सेवन करावे. उद्यापनाच्या वेळी पलंग, सोन्याचा बैल व 
ब्राह्मणाला दान द्यावी. 

चैत्र शुद्ध तृतीयेला शिवाचा गौरीवरोबर विवाह गा 
म्हणून या दिवशी हे व्रत करीत असावे. [ हि. ध.] 


वांती 
य 


प्रेणे, 
,_ एखादे मूल मूळ नक्षत्रावर जत्माला 
सूलजननशांती ही घटना अक्षुभ संगंजेतातः त्यामुठे खा 
अपत्याला किंवा त्याच्या माता-पित्यांना धोका संभवत 
कुटुंबात काही तरी अनिष्ट घडते, असे म्हटले आहे. त्याव 
* मुळावर येणे ' असा वाकप्रचारही रूढ झाला आहे. €___४. 
किवा अनिष्ट त्या नक्षत्राची ज्ांती केल्याने दूर होते, 
शास्त्रात सांगितले आहे. 

ही शांती मूल जन्मल्यानंतर अकराव्या किवा ह. 
दिवशी करतात. तत्पूर्वी गोमुखप्रसवशांती करतात. रतार्त” 
अग्निस्थापना करून अग्नीच्या पूर्वेस दोन वेदी तयार र नवर 
त्यांपैकी एकोवर नवग्रहांची व दुसरीवर साळी पसरून _ च 
कलशाची स्थापना करतात. कलशाला सूत गुंडाळून त्या टं 
पल्लव घालतात. नित्रती ही या शांतीची प्रधानदेवता असु हेत 
व आप या अनुक्रमे तिच्या अधिदेवता व प्रत्यबिदेवता भं 


राव्य़ां 
पतर 


खंड सातवा 


. केल्झयावर पुणंपात्र ठेवून त्यात वरील देवतांच्या सुवणंप्रतिमांची 
समंत्रक स्थापना करतात. नंतर भूमीवर काढलेल्या कमळाच्या 
चौवीस पाकळ्यांवर उत्तराषाढांपासून अन्‌राधेपर्यंतच्या चोवीस 
नक्षत्रदेवतांचे आवाहन करतात. या सर्व देवतांचे यथाविधि 
एजन झाल्यावर उत्तरेकडे एका शतछिद्र कलशाची स्थापना 

- केरून, त्यावर वरुणाचे आवाहन व पूजन करतात. नंतर आचार्य 

वे क्रत्विज या कल्शाला स्पर्श करून रुद्राध्याय, अप्रतिरथसूक्त, 

राक्षोध्नसुक्‍्त, पवमान, इ. मंत्रांचा पाठ करतात. मग ग्रहयज्ञ 
केरून मुख्य नक्षत्रदेवतांसाठी कृसरान्नाचे ( खिचडी ) यथा- 
शक्ति हवन करतात. प्रधानहोम झाल्यावर इतर देवतांसाठी 
ठपाच्या आहुती देतात. स्विष्टकुतादी पुढचे कृत्य झाल्यावर 
रवतांसाठी बलिदान करतात. मग पूर्णाहुती देतात. नंतर कल- 
शातळे पाणी घेऊन त्याने बालक व त्याचे आईवाप यांना अभि- 
पक करतात. मग यजमान आचार्याला गोप्रदान देऊन शांतीची 

समाप्ती करतो. र 

म ५८ विहिरींचे पाणी आणून मुळावर जन्मलेल्या मुलाच्या 
बापांनी स्तान करणे, असाही एक लौकिक श्ांतिविधी आहे. 


मूळबंध हठयोगातील एक बंध. याची प्रकिया अशी- 
पाष्णिभागेन सस्पीड्य योनिमाकुळ्चयेद्‌ गुदम्‌ । 
, पानमूध्बसाकृष्य मूलबस्थो$मिधीयते ।॥। ् 
वं पायाच्या टाचेने गुदस्थान दाबून गुदाचे आकुंचन कराव 
अपान वायू वर ओढावा. याला मूलबंध म्हणतात. 
था बंधाने प्राण व अपान यांचा संयोग होऊन, त्या दोन्ही 
का नशी सुषुम्नेत व्हायला मदत होते. सुपुम्ना नाडीत या 
भेग्नि माणांचे ऐक्य झाल्यावर नाभीच्या खालील त्रिकोणाकृती 
मंडळात अपान वायू प्रवेश करून तो जठराग्नी प्रदीप्त 
9 02. म्तीजिं व अपानाचे ऐक्य झाल्यावर ते प्राणवायूत 
मावची जागृत होते. शैर्शी कमल“ 
कोव टो.“ पाखागे प्राणापानांचे ऐक्य होऊन मलमू 
सी वृद्धालाही तारुण्य लाभते, असे म्हटले आहे. 


[ योग 
चिद्या ; यो. सो. पू.; शिवसंहिता ] 


प्‌श विद्या ए तांत्रिक देवता. ही वाग्भव, इवेतवणे, रवेत- 
तिच्या 2_._ स्ताभरण, त्रिनेत्र, चतुर्भूज व कमलासन आहे. 
हातांत अक्षमाळा व अमतपात्र असते. [ श्रीविद्यारणवतंत्र ] 


ब्ले जेनांचे धार्मिक ग्रंथ. या ग्रंथात साधुजीवनाच्या 
शे असे पूज्भूत नियमांचा उपदेश असल्यामुळ याता मूल- 
म्हणतात. उत्तराध्ययन, आवश्‍यक, दशवैकालिक व 
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मूलाधार चक्र 


पिंडनिर्युकती किंवा ओघनिर्युक्ती अशी त्यांची नावे आहेत. 
काही विद्वान पहिल्या तिहींनाच मूलसूत्रे मानतात आणि शेव- 
टचा पिडतिर्यक्‍्ती हा आवश्यकाचा अंश मानतात. 
जैनांच्या आगम ग्रंथांत मूलसूत्रांना अनेक दृष्टींनी महत्त्वाचे 
स्थान आहे. त्यांतही उत्तराध्यत व दशवेकालिक यांना विज्ञेष 
हत्त्व असून, त्यांची तुलना सुत्तनिपात, धम्मपद, इ. प्राचीन बोद्ध 
सूत्रांबरोबर केली जाते. दशवेकालिकाची निमिती महावीराच्या 
निर्याणानंतर ९८ वर्षांनी सेज्जाभव याने केली. उत्तराध्ययन हे 
सूत्र त्यातील आशयावरून बरेच जुने असावे, असे दिसते. कारण 
त्यातले विषय बौद्ध वाडमयातही आलेले आहेत. या सूत्रात 
आचार, विचार, श्रद्धा, समजुती व कर्मकांड यांचा संक्षेपाने 
निदेश केलेला आहे. आवड्यकसूत्र मूळ स्वरूपामध्ये उपलब्घ 
नाही. त्यामुळे त्याचा काल ठरविणे कठीण आहे. पिंडनिर्यकतीची 
स्थितीही तक्षीच. ही सव सूत्रे जनांच्या अंग ग्रंथांच्या नंतरची 
आहेत. [ हिं. जे. मो. ; प्रा. सा. इ. ] 


प्राचीन सौवीर देशातील एक स्थान. पंजाबात 
सूलस्थान चंद्रभागेच्या तीरावर हे स्थान होते. वराह 
पुराणात (१७८.५५-५७ ) येथील सूयेमंदिराचा निर्देश आहे. 
श्रीकृष्णाचा पुत्र सांब याने ते निर्माण केले होते. याविषयी एक 
आख्यायिका आहे, ती अशी - 
सांब अत्यंत देखणा असल्यामुळे श्रीकृष्णाच्या काही स्त्रिया 
त्याच्या रूपावर भाळल्या. हे श्रीकृष्णाला कळले, तेव्हा त्याने 
सांवाला ' तुला कुष्ठरोग होईल ' असा शाप दिला. त्याप्रमाणे 
सांवाला कुष्ठरोग झाल्यानंतर नारदाने त्याला रोगमुक्त होण्या- 
साठी सूर्याची आराधना करण्यास सांगितले. मग सांबाने 
चंद्रभागेच्या तीरावर मूलस्थान येथे राहून सूर्याची आराधना 
केली व तो रोगमुक्त झाला. त्यानंतर त्याने तिथे सूर्यमंदिर 
ण केल. 
निळ्या चिनाब (चंद्रभागा) नदीच्या काठी असलेले 
मुलतान हेच मूलस्थान होय, असे पुरातत्त्वशास्त्रज्ञांचे मत आहे. 


पाहा - मुलतान. [सं. मु.५] 


योगशास्त्रातील एक संज्ञा. सहा ज्ञानचक्रां- 
मूलाधार चक्र मध्ये हे पहिले आहे. हे पट्चक्रांना आधार- 
भत असल्यामुळे याला आवारचक्त असेही म्हणतात. सर्वे शरीराला 
(प्राणाला आधारभूत असलेल्या शक्‍तीचे वास्तव्य या ठिकाणी 
आहे, म्हणूनही याला मूलाधार हे नाव आहे. वायू प्रथम या 
चक्रामध्ये शिरतो आणि मग तो चक्रमेदन करीत हूदयाकाशात 


व नंतर चिद्गगनात संचार करतो. 


मूलाधार चक्र 


योगशिखोपनिषदात याचे वर्णन केलेले आहे, ते असे - 

हे चक्र गुदस्थानापासून दोन अंगुळे वर ,आणि जननेंद्रिया- 
पासून दोन अंगुळे खाली असते. हे चतुदेल असले तरी, याचा 
आकार त्रिकोणाकृती आहे. त्याचा अग्रकोन अघोमुख असुन, दक्षि- 
णोत्तर बाजूचे दोन कोन किंचित उन्नत आहेत. अधोमुख त्रिको- 
णाच्या अग्रभागी कुंडलिनी नावाची नाडी असते. मूलाधार- 
चक्राच्या अगदी जवळ पण वरच्या वाजूला स्वाधिष्ठानचक्र असते. 

या चतुदेलांपैकी उजव्या वाजूच्या खालच्या दलावर वं, 
त्याच्या शेजारच्या खालच्या दलावर शं, शंच्या वरच्या दलावर 
षं आणि त्याच्या दोजारच्या दलावर सं ही बीजाक्षरे असतात. 
वं या वीजाने सर्व मंत्र सिद्ध होतात, असे म्हटले आहे. या प्रत्येक 
दलात गुप्ता, प्रासका, कराला व॑ विकराला अशा अनुक्रमे चार 
शक्‍ती वास्तव्य करून असतात. या प्रत्येक शक्‍तीपासून अनुक्रमे 
परमानंद, सहजानंद, वीरानंद व योगानंद हे आनंद प्राप्त होतात. 

श्रीपुर्णानंदयतीच्या श्रीतत्त्वचतामणी या ग्रंथात मूलाधार- 
चक्राचे वर्णन पुढीलप्रमाणे दिले आहे--मूलावारचक्राला चार 


मूलाधार चक्र 


पाकळ्या असून, त्यांवर वं, शं, ष॑ आणि सं ही बीजाक्षरे आहेत. 
त्याच्या आत चोरस धरामंडल असून, त्याच्या भोवती आठ शूल 
आहेत. धरामंडलात ल॑ हे बीज, ऐरावत, चतुर्मुख ब्रह्मा, शक्‍ती 
डाकिनी, त्रिकोण, स्वयंभू लिंग व कुंडलिनी यांची स्थाने आहेत. 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


डाकिनी ही या चक्राची नियंत्रक शक्‍ती आहे. सप्त वारांपैकी 
मंगळवार हा या चक्राचा वार मानलेला आहे. त्याचप्रमाणे 
सप्तपुऱ्यांमधील माया नामक पुरीचे हे स्थान आहे. [ प. द. भे.; 
हि. ध.; स. पॉ.; सुबोध स्तोत्रसंग्रह भाग १ ] 


.___ एक जनपद. याला मृषिक किवा मूषक अक्षीही नावे 
मापक आहेत. हे जनपद दक्षिण भारतात होते. कृष्णा नदीला 
मिळणार्‍या मूसी नदीच्या किनार्‍यावर हे जनपद असावे. म्‌सी 
नदी सांप्रतच्या हेद्राबादजवळून दक्षिणेकडे वाहत जाते. 
भारताच्या भीष्म पर्वात (१०.५७) वनवासीबरोबर या 
पदाचा उल्लेख केलेला आहे. खारवेलाच्या शिलालेखातही या 
जनपदाचे नाव आहे. [ हि. जॉ. ए. इं.; जॉ. पु.; अं. वु. भा. 


जत“ 


केरळमधील एक जात. या लोकांना मूट्टाटू, मूस्साद 
सूस्साद्‌ पोटुवाल किंवा अकपोटुवाळ अशी स्थानपरत्वे 
वेगळी नावे आहेत. मूस्साद लोक अंवलवासी लोकांवैकीच आहैट' 
देवळातील उत्सवमूर्ती मूस्साद लोकांच्या ताब्यात असतात. 
उत्सवप्रसंगी त्यांची मिरवणूक काढणे आणि गर्भगृहाच्या पा य धर 
धुणे, ही यांची कामे असतात. देवाच्या नैवेद्यावर हे आपली कट 
जीविका करतात. ज्योतिष, वैद्यक आणि जादूटोणा यांचे थोडेबर्ड 
ज्ञान यांना असते. हत 
या लोकांच्या चालीरीती नंपूतिरी लोकांप्रमाणेच य 
त्यांचा पोषाखही नंपुतिरी लोकांप्रमाणेच असतो. नंपूतिरी लो वडी 
प्रमाणेच मूस्पाद कुटुंबातील फक्त मोठा मुलगा लग्न करतो भा 
बाकीचे मुलगे अंबलवासी मुलींशी संबंधम करतात. लग्नात त 
बांधणे हा महत्त्वाचा विधी असतो. 
मुलांचे उपनयन सात ते अकरा या वयात करतात" 
हे लोक मृतांना जाळतात. यांच्यांत मृताशौच दही 
पाळण्याची चाल आहे. [का. ट्रा. स. इं. ] 
तं 
अदिवन्यादी नक्षत्रगणनेतळे १९ वे नक्षत्र. हे वगु 
येते. पण याचे खगोलातले स्थान मात्र वृदिचिक हवुच्छा- 
पृच्छात आहे. याची देवता नित्रद्धंती असून, आकार सिह दी 
सारखा आहे. हे तीक्ष्य, अधोमुख व क्‍्लीब असून, अ ' _छात 
तामस कृत्यांस प्रशस्त मानलेले आहे. वृश्चिकाच्य _.हुतात- 
तिसऱ्या प्रतीच्या दोन सुंदर तारका पूर्व पदिचिम रेषेत , हाता 
त्या इतक्या जवळ आणि इतक्या सारख्या आहेत, १ ज्योति 
कोणीही ओळणील- मूळ नक्षत्र म्हणतात ते हेच. कार्ट “गांवे 
विदांनी सगळ्या वृदचिकपुच्छालाच मूळ म्हटले आहे. कना, ; 
ग्राह्य धरल्यास मूळ,नक्षत्राच्या तारका अकरा मानाव्या ल 


. ्शशशाशाा॒यााशाअाायाायावयययथय 
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वृशचिकात असल्यामुळेच या नक्षत्राला तीक्ष्ण नक्षत्र म्हटले असावे. 
मूळ नक्षत्राने आपला प्रपंच साक्षात आकाशगंगेच्या प्रवाहातच 
मांडला आहे. याच्या सभोवती आकाशगंगेचा प्रसन्न उल्हास 
दिसतो. किंबहुना आकाशगंगेचे मूळ ते हेच. इथूनच तिचा ओघ 
उसळला आणि विश्वाला कव घालून पुनश्‍च मूळ पदावर आला. 
हे दृश्य लक्षात घेऊनच वैदिक क्तषींनी याला मूळ असे अन्वर्थक 
नाव दिले असावे. पण यजुर्वेदातली याची उपपत्ती मात्र अगदीच 
वेगळी आहे, ती अशी - 
आम्ही असुरांचे मूळच उच्छेदून टाकू, असे देवांनी ज्या नक्ष- 
त्रावर उद्घोषिले, तेच मूळ या नावाने प्रसिद्ध झाले. 
मूळ नक्षत्रावर जन्मणारा मतृष्य त्याच्या अशुभ कालावयवात 
जन्मलेला नसेल, तर तो भाग्यवान, कुलवधक आणि दीर्षायू 
होतो, असे को्ठीप्रदीपात म्हटले आहे.[ श. क.; नक्षत्रलोक ] 


मूळ पुरुष ज्याच्यापासून एखादे घराणे सुरू होते, अशा पुर- 
च्य षाला त्या घराण्याचा मूळ पुरुष म्हणतात. हा 
7 पुजाविषय बनून दैवतात समाविष्ट होतो. काही 

काणी याचे तांदळे असतात; तर काही ठिकाणी टाक असतात. 
भूळ पुरुषाच्या नावाने विशिष्ट दिवशी नैवेद्य वाढण्याची प्रथाही 
पाहायला मिळते. [ चित्पावन. ] 


झ््ग्या शिकार या अर्थी हा संस्कृत शब्द आहे. तो हरिणांची 
भृगया म्ह शिकार करणे या अर्थीच प्रारंभी वापरला जात असे. 
अर्थ डु हणजे मृगाची शिकार; पण पुढच्या काळात मृग पकडी 
त्या स्तार झाला आणि सर्वच पक्षूंना मृग ही संज्ञा लाभली. 
मुळे कोणत्याही प्राण्याची शिकार म्हणजे मृगया असे ठरले. 
जा हा सदेव हिसाप्रिय असतो, असे नाही. पण तरीही 
रक्षण अधूनमधून शिकार करणे आवडते. प्राचीन काळी णा 
भाग आणि आहार या दोन कारणांसाठी त्याला शिकारी बनण 
> ॥ पडत असे. पुढे माणसाला शेतीचा शोध लागला आणि तो 
पभ्याजान आपले अन्न मिळवू लागला. त्यामुळे चया 
नाही च मारून आणायला हवी, अशी गरज त्याला क, 
शे काक तरीही त्याच्या जीवनातली शिकार संपली १ 
पक्ष्यांची रिटिही वेळप्रसंगी वन्य आण्यांची आणि 
शिकार करणे भाग पडू लागले. 
आणि. (संस्छृतीतले लोक शेतकरी होते. शेतीच्या पगारही 
नही म न्य मिळविण्यासाठी ते शिकार करीत. मोहेंजो- 
ण $ उत्खननात मिळालेल्या एका ताइतावर एका हरि- 
चित्र १ जेंगळी बकर्‍्याला बाण मारणार्‍या काही क्षिकाऱ्यांची 
आहेत. हूडप्पा येथील एका ताइतावर वाघाच्या शिकारीचे 
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मृगया 


दृश्य आहे. त्यात काही लोक एका वाघापुढे ढोल वाजवताना 
दिसतात. कदाचित वाघाला घाबरवून आणि त्याच्या मनाचा 
गोंधळ उडवून मग ते त्याला ठार मारणार असावे. 

वेदांत शिकाऱ्याला मृगयू म्हटले आहे. वैदिक लोक प्रारंभी 
केवळ पक्षुपालक असले तरी, पुढे ते त्या पशूंच्या मदतीने शेतीही 
करू लागले. त्यामुळे शिकार हा निर्वाहाचा मार्ग म्हणून त्यांच्या 
पुढे नसला तरी, मनोविनोद, पूरक अन्न मिळवणे व पश्युधनाचे 
रक्षण या गोष्टींसाठी ते वन्य प्ूंची शिकार करीत. वेदिक 
कालात पाश किंवा जाळे पसरून पक्षी पकडण्याची पद्धत होती. ते 
लोक खड्डे खोदून त्यांत हरिणांना उडी घ्यायला लावीत व मग 
त्यांची शिकार करीत (क्र. ८. ८२.४.; ) पाळलेल्या हत्तिणीला पुढे 
करून जंगली हत्ती पकडीत (क्र. १०-२९ ८) ; शिकारी कुत्र्यांना 
अंगावर घालून रानड्क्कर मारीत (क्र. ८.२.६; १०-४०.८ ); 
विविध युक्त्याप्रयुक्‍त्यांनी मोठमोठे वाघ-सिह्ही पकडीत. 

उत्तर वैदिक कालात मृगया हे फार मोठे मनोविनोदाचे 
लोकप्रिय साधन ठरले होते. भिक भिन्न पशूंची शिकार करणाऱ्या 
लोकांना वेगवेगळी नावे होती- मृगाची शिकार करणारा तो 
मागिक, पक्ष्यांची शिकार करणारा तो पाक्षिक, इत्यादी. ही 
शिकार बहुधा तिरकमठ्यानेच करीत. जोडीला सुरे आणि 
भालेही असत. शिकारी लोक कुत्र्यांची झुंड जवळ बाळगीत. 


मृगया - कोरीव शिल्पकाम, हंपी 


भारतातच नव्हे, तर जगात सगळीकडे शिकारीसाठी कुत्र्यांचा 
उपयोग केला जात असे आणि आजही केला जातो. ज्यांची 
उपजीविका केवळ शिकारीवरच असे, ते वन्य लोक समुदायाने 
शिकारीला निघत. त्यांचा वनप्रवेश होताच जंगलांत खळबळ 
उडत असे. पशू पळू लागत आणि पक्षी उड्‌ लागत. 
पतंजलीच्या काळी काही लोक कुत्रे पाळीत व शिकाऱ्यांना 
ते भाड्याने देत. अश्या लोकांना इवगणी म्हणत. कुत्रे दिल्यामुळे 
क्षिकारीतला अंशभागही त्यांना मिळत असे. काही लोक जाळी 
बनवून ती भाड्याने देत. अ्ा लोकांना मृतकवागुरिक म्हणत. 


मृगया 


सपत्र बाणाने मृगाला घायाळ करणे याला सपत्राकरण असे 
म्हणत. आरपार बाण घुसविणे याला निष्पत्राकरण म्हणत. 
पक्ष्यांची शिकार करणारे लोक ससाणे पाळीत. सोडलेला ससाणा 
लक्ष्य पक्ष्यावर झडप घालून त्याला ठार करी. अनेक शिकारी 
एकत्र मिळून जंगलात जात व आपापले ससाणे पक्ष्यांवर सोडीत. 
अक्षा शिकारीला इ्येनंपाता म्हणत. 

शिकारीचे काही नियम ठरलेले होते. उघडपणे किवा माया- 
जाल रचून शिकार करणे वैध होते. एका शिकार्‍्याच्या सावजा- 
वर दुसऱ्याने वाण मारणे अवेघ होते. क्ूषींच्या आश्रमा- 
जवळच्या हरिणांना मारणे हेही अवेध होते. म्हणूनच मगाचा 
पाठलाग करीत कण्वाच्या आश्रमपरिसरात शिरणाऱ्या दुष्यंताला 
वेखानस हा कण्वल्िष्य ओरडून सांगतो- आश्रममृगो$्यं न 
हन्तव्यो न हन्तव्य: । ' ' राजर्षीणां हि लोके$स्मिन्‌ रत्यथ मगया 
वने । ':- या लोकी वनात केली जाणारी मृगया ही राजषींच्या 
मनोविनोदासाठी आहे, असे रामायणात म्हटले आहे (अयोध्या 
४९.१६). रामाला शिकारीची आवड होती, म्हणूनच तो 
सुवर्णमृगाच्या शिकारीसाठी त्याच्या मागून धावला. दुसऱ्या 
एका प्रसंगी तो म्हणतो- ' मी वनवासाहून परत येऊन शरयूच्या 
पुष्पित वनात केव्हा बरे मृगया खेळू शकेन ! मात्र त्याने 
म्ह्टले आहे, को हा खेळ थोड्या प्रमाणातच मला आवडतो 
आणि तेवढ्यालाच राजर्षींनी संमती दिली आहे. रामायणात 
दशरथ राजाच्याही शिकारीचे वणन आठे आहे. त्याच्या 
वेषासंबंधी तिथे म्हटले आहे, ते असे- दशस्थाचा शिकारीचा 
वष भडक नव्हता. त्याच्या डोक्यावर वनपुष्पांची पगडी होती 
आणि छातीवर लता-वृक्षांच्या पानांच्या रंगाशी मिळते-जळते 
असे कवच होते. भै 


शाकुंतलात कालिदासाने दुष्यंताच्या शिकारीचे वर्णन दिले 
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कया संस्कृतिकोश | 


१ 
चूक आहे. अश्या प्रकारचा मनोविनोद दुसरा कुठला असू क. 
मेगॅस्थिनीसने मौर्य सम्राट चंद्रगुप्त याच्या शिकारीचे 


दिले आहे, ते असे - राजा राजभवनातून समारंभाने २ चोप 
साठी निघे, त्या वेळी त्याच्या बरोबर राजस्त्रियाही जात. ी 
दार भाळे घेऊन पुढे चालत. जंगलात गेल्यावर राजा 

वर बसत असे. हाके लोक जनावरांना हुसकून त्याच्या वेठी 
कडे आणीत. मग राजा त्यांच्यावर शरसंधान करी. कय... 
तीनचार स्त्रिया राजाच्या शरीररक्षक म्हणून भोवताली 


मर्चाणी” | 

"हेत. खुल्या मैदानात लिकार करतेवेळी राजा हत्तीन ह 
त्या वेळी सहस्त्र स्त्रिया रथ, घोडे किंवा हत्ती यांवर 

राजाला घेरा घालून चालत. र्रम 

राजे लोक कित्येकदा मृगयेचे व्यसनी बनत. शिकारीत 

माण झाले, की त्यांना राजकाजाची शुद्धच वका व 

राज्यव्यवस्थेत गोंघळ होत असे हे जाणून स्मृतींनी न आहि. 

1 


छ्द 


ह्या 
कीर्बी 


द आणि मद्य यांच्यावरोवर मृगयाही निषिद्ध ठरव मिळवत 
कित्येक वन्य जमाती आजही शिकार करून अन्न जरब 
दिसतात. अशा कित्येक जमातींतले लोक विशिष्ट 1 प 
वेशिष्ट अवयव खात नाहीत. जमातीचे क्म नर्क 
मारीत नाहीत. काही लोक देवकृत्य म्हणूनही वर्ग 
वशिष्ट दिवशी शुचिभूत होऊन क्रिकारीला निर्षण ला त 
पशू, विशेषतः रानडुकर मारून आणून त्याचा 
दाखवणे, अशी चालू अनेक गावांतून आढळते. 
भारतोय लोकसाहित्यात शिकारीसाठी वर्भार्त 


राजांचे आणि राजपुत्रांचे खूप उल्लेख मिळतात. 


__ र ॥। - प 
आहे. दुष्यंताबरोबर शिकारीत बावपळ करावी लागल्यामळे माहि ळल, पुरप्यासाठी मुगा या वा वर, रप 
थकून गळून गेळेळा विदूषक जेव्हा शिकारीची निदा करू लागतो. वड हते घेतली पाहिजे. मृग हा विपुव ला 89. ह 
तेव्हा दुष्यंताचा सेनापती त्याला म्हणतो -- टॅ माग. च दक्षिण गोलार्धात व अर्धा उत्तर गो क 

मेदच्छेदकृशोदर लघु भवत्युत्यानयो ग्यं वपु: । 2. कडून उत्तरेकडे पळत आहे. त्याची मोही >. गी 
ब्न्््र््् 5:45 न कनव्वन स णकव्याननमाने कत्या जाह. खा तारका जर 
भिथ्येच थ्यसनं बवम्लति नुमवत्नोदन विल, कुल णले ।  अव्लीती इत्वका असे म्हुटे आहे. या समाचा पुढचा डाव ब्र 
नल सूस्यास्गेदूना विन्केक: जुत्त : आणि सागा उजवा <् खुर 
क (ज्ञाकुंतर २.५) खर 


अर्थे - शिकारीमुळे मेद झडतो, पोट सपाट दोवे. शरीर 
हलके व चपळ होते. प्ूंच्या द्रिकारीत पशूंच्या मुखांवरचे भय- 
भाव अभ्यासता येतात. धावत्या पळत्या सावजावर 


अनुक्रमे बेटलग्यूस व रिगे 
दोन्ही तारकांना ज्यो 
म्हटले आहे 


हे ठळक आहेत. यर दोत. नेशी: | 


क्ल्य 


तविदांनी तांबडे व पिवळे राक्षस. ।. 
<' उष्णता व आकारमान यांनी हे राक्षस आ चि 


124 कळहलतावर खेळवू शकतील इतके अद्भुत र ४० 
हैत. बेटलग्यूस हा आपल्यापासून ३०० व रिगेल हा 
ध्रकाशवर्षांच्या अंतरावर आहे. 


खंड सांतवा 


मृगाच्या पुढील दोन पायांच्या मध्ये चिमण्या तारकांचा एक 
चिमणा त्रिकोण आहे. त्यालाच मृगशीर्ष म्हणतात. पण या दिव्य 
मृगाचे ऐश्‍वयं त्याच्या पुच्छातच आहे. त्यातल्या मधल्या तारके- 
भोवती एक तेजोमेघ आहे. जे काही थोडेच तेजोमेघ अंतराळात 
भ्रमताना साध्या डोळयांना दिसतात, त्यांवैकी हा एक आहे. 
पृथ्वीपासूनचे याचे अंतर ६०० प्रकाशवर्षे इतके असून, त्याचा 
विस्तार १० प्रकाशवर्षे एवढा आहे. दक्षिणेला व्याध नावाचा 
जा एक ठळक तारा आहे, त्याने मारलेला त्रिकांड बाणया 
रंगाच्या पोटात घुसला असून, त्याचा सर्वांत पुढचा तारा थेट 
रवेबिदूवर उगवतो. 
मृगशोर्षं हे नक्षत्र अर्धे वृषभ व अर्धे मिथुन राशीत येते. सोम 
ही याची देवता आहे. तेत्ति. ब्राह्मणात याविषयी म्हटले आहे, 
ते असे - 
सोमो (राजा मृग्ीषबेॅण आगन्‌ । शिवं नक्षत्र प्रियमस्य धाम । 
अथ - सोमराजा मृगशीर्षासह आला. हे नक्षत्र शिव आहे 
आणि त्याचे अंतराळातले स्थान प्रिय आहे. 
संग नक्षत्र हे मृदू, तियंडमुख व क्लीव आहे. हेमैत्री व शुभ 
केम यांस प्रशस्त मानठेळे आहे. 
याच्याविषयी ऐत. ब्राह्मणात एक कथा आहे, ती अशी - 
प्रजापतीने एक कन्या निर्माण केली आणि दुर्दैवाने तो तिच्या- 
पेरच मोहित झाला. मृगाचे रूप धारण करून तो कन्येशी रम- 
पाण होत असल्याचे पाहून देवांनी ठरविले, की या निद्यकर्मी 
१ नापतीला ठार मारले पाहिजे. पण ते घाडस करण्यासाठी 
घि ऐवांपैकी कोणीही पुढे येईना. मग देवांनी आपल्यापैकी उंच व 
साड भय्या देवांची शरीरे एकत्र केली. त्या शरीरसमवाया- 
उन भेलूर व प्रचंड असा रुद्र उत्पन्न झाला. देवांच्या इच्छे- 
बाण त्याने मृगरूपी प्रजापतीवर एक बाण सोडला. तो 
अवः गून प्रजापतीचे शरीर खाली डोके आणि वर पाय अशा 
पवमध्य खूप उंच उडाले. प्रजापतीच्या या मृगरूपालाच लोक 
का म्हणतात आणि त्या बाण मारणार्‍या रुद्राला मृगव्याध 
त. प्रजापतीशी रत होताना त्या कन्येनेही मृगीरूप धारण 
आ ती तांबड्या रंगाची हरिणी म्हणजेच रोहिणी नक्षत्र 
देवांनी रोता मारण्याच्या या अद्भुत कृत्याबद्दल पराचा 
हट व पशूचे आधिपत्य दिळे आणि तो पशुपती या नावाने 
४ झाढा (ऐत. ब्रा. ३.९). न 
ही मूग नक्षत्रावर जन्मलेला मनुष्य़ विनीत, गुणज्ञ, स्तेहाद्रे व 
गी असतो, असे कोष्ठीप्रदीपात म्हटले आहे. [नक्षत्रलोक ] 
रगशीपेत्रत एक काम्य ब्रत. श्रावण वद्य प्रतिपदेला या 
व्रताला प्रारंभ करतात. हरिणाचे रूप धत- 


४७१ 


भुतांची स्सारके 


लेल्या यज्ञाची तीन मुखे शिवाने त्रिशूळाने विद्ध केली, त्याच्या 
स्मरणार्थ हे व्रत करतात. ब्रत करणाऱ्याने चिकणमातीचे एक 
मृगशीपं तयार करून त्याची पुजा करावी आणि नेवेद्यासाठी 
निरनिराळ्या भाज्या व यवमिश्रित कणकेचे विविध पदार्थ 
घ्यावे, असे सांगितले आहे. फल -- स्वगं प्राप्ती. [ हि. ध. ] 


गारेष्ी एक इष्टी. या इष्टीला महापवित्रेष्टी किवा रह- 
सुगारष्टा स्यष्टी असेही म्हणतात (बोधा. श्रौ. सू. २८.१) . 
अशवमेधाच्या अंगभूत ज्या अनेक इष्टी सांगितल्या आहेत, 
त्यांतच या इष्टीचे विधान आहे. परंतु सुत्रकारांनी काम्येष्टीत 
हिचा समावेश केला आहे. क्षयासारखा एखादा रोग झाला 
असला, चोरीचा आळ आला असला, देव-पितर-क्रषी-ब्राह्मण 
यांच्यापासून दूर होण्याचा प्रसंग आला असला, आपल्या पत्नी- 
शिवाय दुसऱया स्त्रीबरोबर काही गेर व्यवहार घडलेला असला 
किवा यासारखे एखादे महापातक हातुन घडले असले, तर ही 
दृष्टी करावी, असे बौधायतसुत्रांत म्हटले आहे. या इष्टीत 
अंहोमुच्‌ अग्नी, इ. दहा देवता सांगितल्या असून, त्यांचे वेग- 
वेगळे हवीही सांगितले आहेत (तेत्ति. सं.७.५.२२). या इष्टीत 
सुवणेदक्षिणा द्यायची असते. या इष्टीचे सवे तंत्र दशशपुर्णमासा- 
प्रमाणेच असते. इष्टीच्या प्रारंभी आहवनीयावर तीन आहुती 
द्यायच्या असतात. शिवाय पत्नीसंयाजामध्ये काही उपहोमही 
करायचे असतात. [ श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


२__, - गर्भधारणा झाल्यापासून पंधरवड्याने, 
मरतवत्सादोषशांती ऐका महिन्याच्या आत किवा वर्षाच्या 
आत ज्या स्त्रीच्या अपत्याचा मृत्यू होतो, त्या स्त्रीला मृतवत्सा 
अशी संज्ञा आहे. अशा स्त्रीला शुभ दिनी व शुभ नक्षत्री आघा- 
ड्यांची मुळी एकच वणे असलेल्या गायीच्या दुधात उगाळून 
प्राशन करण्यास द्यावी; त्यामुळे तिला दीर्घायुषी संतती होते, 
असे सांगितले आहे. [ध. तं. शि. ] 


व >_ प्राचीन काळी प्रेत जाळले किवा पुरले 
मृतांची स्मारक असेल त्या जागी दगड रचून मृताचे स्मारक 
बनवण्याची प्रथा होती. अशी स्मारके विशेषतः द. भारतात 
मोठ्या संख्येने सापडली आहेत. उ. भारतातही अनेक प्रदेशांत 
ही स्म रके आहेत; पण त्यांची संख्या त्या मानाने कमी 
आहे. काही स्मारके दगडी वर्तुळांच्या रूपात आहेत; तर काही 
ठिकाणी तुसते दगड रचून ठेवलेळे आहेत. काही ठिकाणी 
मातीच्या ढिंगात मडकी असून, त्यांत जळलेली हाडे व कांस्य- 
पात्रे आढळतात. अशा प्रकारची स्मारके तोड लोकांनीही बन- 


मृतांची स्मारके ४७२ भारतीय संस्कृतिकोश 
वळलेली आहेत. उ. भारतातील कोल, नाग, खाती, इ. जमातींचे “ मृर्त्युयस्पोपसेचनम्‌ ” 3 मृत्यू हे शिवाचे तोंडी लावणे आहे 


लोकही प्राचीन दगडी स्मारकांसारखी स्मारके उभारतात. 
तमिळनाडू, ओडिसा, वंगाल, वगैरे प्रदेशांतील काही ठिकाणी 
गुहेत अस्थी ठेवून दिलेल्या आढळतात. ती एका प्रकारची 
स्मारकेच होत. 

हिंदु लोकांत प्रेत जाळल्या किवा पुरल्या जागी समाधी वांध- 
ण्याची चाल आहे. वौद्ध व जैन लोक प्रसिद्ध व्यक्‍तीच्या अस्थी 
एखाद्या पेटीत घाळून तिच्यावर स्तूप बांधीत. मुसलमानांत 
थडगी वांधण्याची चाल आहे, त्यांना कत्र म्हणतात. ही विविध 
प्रकारची मृतांची स्मारकेच आहेत. [ एन्सा. रि. ए.] 


ल मृत्तिका म्हणजे माती. हिचे सांस्कृतिक उपयोग 
स्ात्तका व्र संकेत अनेक सांगितलेले आहेत. शुद्ध केलेल्या 
भूमीवरील मातीला पवित्र मानतात. मृत्तिका ब्रह्मदेवाने निर्माण 
केली व कऱ्यपाने तिला अभिमंत्रित केले. हत्ती, घोडे यांच्या 
पायांखालच्या आणि रस्ता, वाहळ, संगम, डोह आणि गायीचा 
गोठा या ठिकाणच्या मातीला सप्तमृत्तिका म्हणतात. ही माती 
धर्मकार्यांत प्रशस्त होय. या सप्तमृत्तिकांत'॑ चव्हाट्यावरील 
माती मिसळली, की तिला गष्टमृद म्हटले जाते. काही जातींत 
ल्ग्नसमारंभाच्या आधी सुवासिनी स्त्रिया रानात जाऊन वारु- 
ळाची किवा अन्य पवित्र ठिकाणची माती आणून तिची चूल 
घालतात. या प्रकाराला मृत्तिकामंगल म्हणतात. 

पांढरी, तांबडी, पिवळी व काळी अशी चार प्रकारची माती 
असते. घरे बांधण्यासाठी पांढरी माती उत्तम असते, असे म्हटले 
आहे. कारण ती फुटत नाही व अग्नीचा तिच्यावर फारसा 
परिणाम होत नाही. अग्निकर्मालाही पांढरी मातीच योग्य 
मानळेली आहे. पूर्वी गढ्या व किल्ले यांना हीच माती वाप- 
रीत असत. काळी माती शेतीसाठी उपयोगी असते, कारण 
तिच्यात पाणी धारण करण्याची शक्‍ती अधिक असते. 

भूगूंनी आपल्या संहितेत आणि मय व कश्‍्यप यांनी आपल्या 
वास्तुग्रंथांत मातीचा अनेक प्रकारांनी विचार केला आहे. 

सुवर्णाच्या खालोखाल मातीचे भांडे पवित्र मानलेले आहे. 
मात्र ते जेवणासाठी वापरल्यानंतर विटाळते. धर्मकृत्यांतले 
कलश बहुधा मातीचेच करतात. संक्रांतीच्या दिवशी सुवासिनी 
स्त्रिया मातीचे गाडगे सुगड म्हणून दान देतात. देवकातला 
अविध्नसंज्ञक कलश मातीचाच करतात पाहा- मातीची भांडी 


(१) शिवाचे एक नाव व सौम्य रूप. शिव 
तत्त्वत: निरुपाधिक परब्नह्मस्वरूप असल्यामळे तो 
ही नाही व कधी मरतही नाही. इतकेच काय॑; पण 


सल्थुजय 


कधी जन्मत 


(कठ २.२४). त्या शिवतत्त्वाचे चिंतन करणारा व त्या 
तत्त्वाला जाणणारा तत्त्ववेत्ताही मृत्यूच्या जवड्यातून सुटतो 
म्हणजेच मृत्युंजय वनतो. ' मृत्यु जयतीति मृत्युंजयः, ' अशी या 


मृत्यंजय शिव - कोरीव मर्ती, वेरूळ 


शब्दाची व्युत्पत्ती आहे. अज्ञानरूपी मृत्यूला जिंकण्याला की, 

असे ज्ञान देणारा जो गुरू, तोही मृत्यंजयच होय. त्या दृष्टी 

श्रिव हा मृत्युंजयच आहे. त्याला आदिग॒& असे म्हटलेले 

म्हणून ज्याला मृत्यवर विजय मिळवायचा असेल, र 

शिवाची उपासना करावी, असे सांगितले आहे याविषय 

इलोक मृत्युंजयतंत्रात दिले आहेत, ते असे- 
यस्तु सम्पुजयेद्‌ भक्त्या लिडगं मत्यञ्जयाभिधम्‌ 
यमो$पि प्रणमेद्‌ भक्त्या कि करिष्यति चामयः ।!! 
रोगी प्रमच्यते सद्यो भोगोव कऊ्चकोज्शित 
यदि महृचने भक्‍्तिस्तदा मक्‍तो भवेन्तरः ।। 

अर्थ - जो मृत्यंजय नामक शिवलिंगाची भक्‍तीने पंजा कवि? 

त्याला यमही भक्तीने प्रणाम करील. मग रोगाची कथा वासून 

जो रोगी असेल तो कात टाकणार्‍या सर्पाप्रमाण 

ताबडतोब मुक्‍त होईल आणि जर माझ्या वचनावर 

असेल, तर मनुष्य मक्‍तही होऊन जाईल. 

या मृत्यंजयाचे ध्यान असे- 

हस्ताः्भोजयगस्थकुस्भयुगलादुद्धृत्य तोयं ह्रिर 
सिञ्चन्तं करयोयंगेन दघतं स्वाडके स्वकुन्भ 
अक्षस्रडमृगहस्तमम्बुजगतं मूर्धस्थचन्दरवत्‌ । 
पीय्‌षोन्नतन्‌ं भजे सगिरिजं मृत्युळ्जयं त्र्यम्बक 


त्यात 
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खंड सातवा 


अर्थ - दोन करकमलांनी उचललेल्या दोन कल्शांनी जो 
आपल्या मस्तकावर जलधारा धरीत आहे, जो दोन कुंभ आपल्या 
मांड्यांवर धारण करीत आहे, ज्याच्या दोन हातांत अक्षमाला व 
मृग आहे, ज्याच्या मस्तकावर चंद्रमंडलातून ख्रवणारे आणि 
शरीराला भिजवणारे अमृत आहे अशा, गिरिजेसहित, कमल- 
स्थित त्र्यंबक मृत्युंजयाला मी नमस्कार करतो. 
रोग आणि अपमृत्यू दूर करणारा मृत्युंजयाचा वैदिक मंत्र 
(क. ७.५९.१२) असा- 
ञ्यम्बकं यजामहे सुर्गान्ध पुष्टिवर्धनम्‌ । 
उर्वार्कमिव बन्वनाम्मृत्योमुक्षीय मामृतात्‌ ।॥ 
अर्थ -कीतिमान आणि महाशक्‍्तिशाली त्र्यंबकाचे (रुद्राचे) 
आम्ही यजन करतो. (हे रुद्रा) काकडी देठापासून खुडावी, 
त्याप्रमाणे आम्हांला मृत्यूपासून मुक्‍त कर, पण अमरत्वापासून 
दुर ठेवू नको. ११.3 
तीन दिवस उपवास करून दुधात शिजवलेल्या चहूच्या 
शभर आहुती या मंत्राने जिवाला दिल्यास दीर्घायुष्य व शतायुष्य 
आप्त होते, असे क्रग्विधानात सांगितले आहे (२.२७). 
प्रस्तुत मंत्राच्या प्रारंभी “ > हों जूं सः भूर्भुव: स्वः “ आणि 
(मी यशदा भूःसः जंहों २” ही बीजे लावल्याने हा 
नास अक्षरी मंत्र बततो. वामदेव, कहोळ व वसिष्ठ हे त्याचे 
कश्षी; पंक्ती, गायत्री व अनष्टुभ्‌ हे छंद; सदाशिव महामृत्युंजय 
देवता; र्‍हीं ही शकती व श्रीं हे बीज आहे. 
ऱ या मंत्राचा एक लक्ष जप करावा व त्याच्या दशांश संख्येने 
क 
मंत्र र रक्षांच्या जळी यांचे हवन करावे. अर न, 
द्छि सद्ध होतो. या मंत्राचे तपशिलवार व्रिधान मंत्रमहोदवीत 
न्य आहे. [भा. प्र. वि.; श. क. ] 
.; श. 
(रि) (इ.स.चे १६वे व १७वे शतक) एक मुसलमान मराठी 
* याचे मूळ नाव शहा मुंतोजी ब्रह्मणी असे होते. मृत्युं- 
सग आणि साघार चरित्र उपलब्ध नाही. पारंपरिक 
ळा प्रा बेदरचा वादशहा माततात आणि तो क, 
असावा का अक यावरून तो बॅरी क व 
पतीच्या भक्तविजय कळस. धु वमी ०१ ओव्या) व 
ह रक जन्या ४१ वा अध्याय ( जक 
पूर्णानंदचरित्राच्या १६ व्या. अध्यायात 
क. ओव्या, एवढ्या उपलब्ध सामश्रीवरून मृत्युंजयाचे 
थूळ्पणे उभ्ष 
मुंतोजी हर काच ल ठाय जविलास भोगत असताना 
त्या जोतना नी, रि ज्ञ टना घडून आली. 
एकदा सं त परिवतंन घडविणारी एक धर टर 
मुंतोजी आपल्या माडीवर पत्नीसह केळी खात बसला 


जयाचे 


४७२३२ 


भृत्युंजय 


होता. खाली त्याच्या वाड्यात राखण करणारे शिपाई उभे 
होते. मुंतोजी व त्याची पत्नी दोघेही केळी खाऊन साली खाली 
टाकीत होते. एवढ्यात एक भिकारी तिथे आला व त्या साली 
गोळा करून मोठ्या चवीने खाऊ लागला. मृंतोजीला ते पाहून 
राग आला. त्याने आपल्या शिपायांना आज्ञा केली, कौ ' त्या 
भिकाऱ्याला पकडून आणा व शासन करा. ' शिपायांनी भिका- 
ऱ्याला पकडून लाथेखाली तुडवले; परंतु लाथा बसत असताना 
भिकारी दुःखी होण्याऐवजी संतोषाने हसू लागला. हे त्याचे 
वर्तत पाहून मुंतोजीने शिपायांना थांबवले व भिकाऱ्याला विचा- 
रले. ' माझे शिपाई तुला एवढे मारीत असताना तु ह्सतोस 
कसा?! त्यावर भिकाऱ्याने काही उत्तर देण्याऐवजी रडायला 
सुरुवात केली. मग मुंतोजी आणखीच संभ्ममात पडला. तो पुन्हा 
पुन्हा भिकाऱ्याला त्याच्या हसण्या-रडण्याचे कारण विचारू 
लागला. अखेर भिकारी म्हणाला. * मी नुसत्या साली खाल्ल्या, 
तर तृ मला एवढे शासन केलेस; तू आतला मगज खातो आहेस, 
तर तुला पुढे किती शासन होईल, याच्या विचाराने मला हसू 
आले. पण मंग तुझी कोव वाटून रड्ही आले. 

भिकार्‍्याचे हे विचारप्रवर्तक उत्तर ऐकून मुंतोजी अंतर्मुख 
झाला व सर्वे वैभवाचा त्याग करून योगी बनला. त्यानंतर 
मेटेळ त्या साधू-संन्याशाला मुंतोजी ईदवरप्राप्तीचा मार्ग 
विचारू लागला. मुसलमान महंतांनी त्याला नमाज पढत जा, 
रोजा करीत जा, असे सांगितले; तर हिंदू साधूंनी त्याला पंढरीची 
वाट दाखवली. मुंतोजी मग पंढरीला गेला, तिथल्या वेष्ण- 
वांच्या मांदियाळीत सामील.झाला व तिथेच रंगला. 

तिसऱया दिवशी रात्री त्याला स्वप्नादेश झाला, 'कोतू 
कल्याणीच्या स्वामी सहजानंदाचा गुरूपदेश घे. ' त्याच वेळी 
त्याला कोणी तरी विवेकासिधूची एक प्रत आणून दिलीवती 
वाचण्यास सांगितले. क 

पुढे मुंतोजी सहजानंदांना जाऊन भेटला. सहजानंदांनी त्याला 
गरूपदेश देऊन त्याचे नाव मृत्युंजय असे ठेवले व त्याला 
कल्याणीजवळच्या नारायणपूर नामक गावी वास्तव्य करण्यास 
सांगितले. 

त्यानंतर सहजानंदांनी त्याला ब्राह्मणही करवून घेण्याचा 
प्रयत्न केला; परंतु कल्याणीच्या ब्रह्मवंदाने तो कौशल्याने उघ- 
ळन लावला. 
* नारायणपूर येथे कुटी बांधून राहू लागल्यावर मृत्युंजयाच्या 
जीवनात अनेक चमत्कार घडले. पुढे त्याने नारायणपूर येथेच 
आपल्या मठात देह ठेवला. त्याच्या निधनानंतर त्या स्थानाचा 
मसलमानांनी कबजा केला. प्रतिवर्षी मुसलमानी कालगणनेनुसार 


२ 


२१ रमझान या दिवशी तिथे त्याच्या नावाने उरुस भरतो. 


मृत्युंजय 


४७४ 


ध्य, 


मृत्युंजयाने स्वरूपसमाधान व प्रकाशदीप हे दोन लघुग्रंथ 
लिहिले आहेत. याव्यतिरिक्त सिद्धसंकेत नामक एका बृहद्ग्रंथातले 
विहुंगममार्ग नावाचे दुसरे 
प्रकाशदीपातील ईरवरी सत्तविषयीच्या काही 


काव्यपंक्ती अशा -. 
श्वोत्र ऐकसी । 


सुख भोगसी । 


। नासिको परिमळा घेसी । 
या इंद्रियांसी जाणतोसी । तूंचि एक ॥। 


वाचे जे जे बोलणे । हातासी देणें घेणे । 
पायांसी चालणे । तुज्ञेनीचि । । 
वरील ग्रंथांव्यतिरिक्‍त आणखीही अनेक छोटे 


“मोठे पद्य- 
ग्रंथ मृत्युंजयाच्या नावावर हस्तलिखित स्वरूपात आढळतात. 
मृत्युजयाची भाषा संस्कृतप्रचुर व सालंकृत आहे. [म॒. म. सं. ] 


(इस.चे१८वे शतक) एक संस्कृत 
र्पुश रोक पनत 


प्रचलित आहेत. त्यावरून हा संत, तपस्वो व योगो होता असे 
कळते. याचा जन्म देशस्थ क्र्ग्वेदी घराण्यात झाला. याच्या 
पित्याचे नाव वासुदेव. हा नागपुरात राह्त होता. वासुदेव हाच 
मृत्युंजयाचा विद्यागुरूही होता. हा कालीचा उपासक असुन, 
शाक्‍्तपंथी होता. प्रसिद्ध पंडित शिवरामशास्त्रो केळवदकर 
आणि सौतारामक्कास्त्री वखरे हे दोघे याचे शिष्य होते. र 

मृत्युंजयाने मुहुर्ताक व फलाब्धी या नावाचे दोन ग्रंथ रचले 
आहेत. मुहुर्ताक॑ ग्रंथ बारा किरणांमध्ये विभागला असून, त्यांत 
त्याज्य, दोषविवरण, गोचर, संक्रांती, संस्कार, विवाह, यात्रा, इ. 
विषय विवेचिले आहेत. या ग्रंथावर त्याने स्वत:च प्रभा नामक 
टीका रचली आहे. फलाव्धी ग्रंथात अकरा तरंग आहेत. त्यांत 
साठ संवत्सरे, वर्षाधिप, वर्षमंत्री, अग्निमधान्येश, इ. विषय आहेत. 
ग्रंथकारांच्या मते मुहुर्ताक हा ग्रंथ समग्र इहलोकाचे चददीतोत 
ज्ञान प्राप्त करून देणारा आहे. [ वि. सं. मं., वाषिक १९६ २] 


रविवारी नंदा्तिथी, सोमवारी भद्रातिथी, मंगळ- 
मृत्युयोग वारी नंदातिथी, बुधवारी जयातिथी, गुरूवारी 
रिक्तातिथी, शुक्रवारी भद्रातिथी व शनिवारी पुर्णातिथी आल्या 
असता तो मृत्युयोग होतो. हा योग यात्रा आणि सामान्य 
शुभक्ृत्ये यांना वर्ज्य आहे. [ मुहृतं चिंतामणि ] 


शरीर व प्राण यांच्या वियोगाला मृत्यू म्हणतात. मृत्यू 
ही देहाची अवऱ्यंभावी अवस्था आहे. मृत्यूचे दोन प्रकार 
(१) अकालमृत्यू व(२) कालमृत्यू. अकाल मृत्यू हा रोग, 


््त्पू 


आहेत- 


भारतोय संस्कृतिकोद 


अपघात, विष, जारण 


मारण, युद्ध, इ. कारणांनी होतो. तो मंत्र, 
तत्र, औषधे, रसायने 


* ३. साधनांनी टाळता येतो. मृत्युंजय श्चिवाची 
आराधना हे एक २१ टाळण्याचे उत्तम साधन आहे, असे 
म्हटले आहे. कालमृत्यू हा नैसगिक होय. तो वार्धक्यात प्राणांची 
व शरीरावयवांची शक्‍ती क्षीण झाल्यानंतर शेवटची अवस्था 
म्हणून प्राप्त होतो. विवेकपुर्वक त्याचे स्वागतच करावे लागते. 
याविषयी भागवतात (१०. १) म्हटले आहे, ते असे - 
सृत्युजन्सवतां बीर देहेन सह जायते । 
द्य वा$ब्दशतान्ते वा मृत्युवे प्राणिनां घरुव: ॥। 
“है वीरा, ज्यांनी जनम घेतला, त्यांच्या देहावरोबरच 
प्त्यूहो उत्पन्न होत असतो. आज असो क्विंवा शंभर वर्षांनी असो, 
प्राण्यांना गृत्यू हा निश्चित आहे. 
जीवन हेने 


नेसगिक व भ्त्य्‌ अनेसगिक, अद्‌भुत व भयावह आह, 
असे प्राचीन मानव 


मानीत असे. त्याला ती विलक्षण आपत्ती वाटे. 
बारिमारबाला बहुमान (स्वती (कदा (जवंतपणा यापलीकडे 


प्रेताची व त्यातून 


* गेले -- र संकट 
हा बाहर ला प्राण आपल्यावर व आपल्या मुलाबाळांव 
त्याला वाटे. 


कल्पना केली, की दानवी 


* गृत्यू ही भयानक शिक्षा असून, द वेरा- 
' अशीही त्याची कल्पना होती. दा” बा, 
तुन मृत्युसमयी जे निघून जाते, तो काही तरी जड पदार्थ कती, 
असेही त्याने अनुमान केले. त्यापुढची कल्पना ही, की धुण मां 
तून निघून जाणारा प्राण ही माणसाचीच लहानशी प्र क. 
असते. प्राणाला माणसाप्रमाणेच अवयवही असतात. या क” 


नेचा विकास होऊन पुढे प्रागतत्त्व 


ठरले. कारण 


विलीन होतो. 


असा हा प्राचीन मानवाचा विचार आहे. काही प्राचीन व 
तींत पुनर्जन्माची कल्पनाही आढळते. मेलेला जीव आमु ही 
बंडांच्या रूपाने उनः जन्म घेतो, असे ते समजतात. क नं 
पिश्ाचरूपाने अदृश्यपणे घरात किंवा घराबाहेर विक 
असेही अनेक आदिम जातींना वाटत असते. म्हणूनच प्रेत स्मशा 


क. क र कटी. 


वि 


शिश सब 


खड सातवा 


नात नेताना त्या प्रेतात्म्याने परत आपल्या घरी येऊ नये, म्हणून 
ते लोक अनेक प्रकारच्या युक्त्या योजतात. त्याने घरची वाट 
विसरावी, म्हणून जादुसारखे काही प्रकारही ते करतात. 
मृत्यू जसा अप्रिय तसेच दीर्घायुष्य हे प्रिय, असे आदिमानवा- 
पासून मानवजातीला वाटत आले आहे. आयुष्यवृद्धी व प्राण- 
रक्षण यांसाठी त्याने अनेक युक्त्या व साधने निर्माण केली आहेत. 
विशिष्ट पदार्थ खाणे, विशिष्ट पदार्थ न खाणे, दीर्घायुषी पशु- 
पक्ष्यांचे मांस खाणे व रक्‍त पिणे, मनुष्य बळी दिला असेल तर 
त्याचा विशिष्ट अवयव खाणे, काही वनोषधी सेवन करणे, 
शष्ट तेळे अंगाला चोळणे, देवाची प्रार्थना करणे, इ. गोष्टी 
त्याने आयुष्यव्धक मानल्या आहेत. 
वैदिक आर्यांच्या मृत्युविषयक कल्पनाही आदिमानवांच्या- 
क्षा फारक्या प्रगत नव्हत्या. तेही मृत्यूला भीतिप्रदच मानीत. 
तशा प्रकारचे अनेक उल्लेख त्रट्ग्वेदात आहेत. (क्र.७.५९. 
१२; १०-१३.४; १०४८.५). कग्वेदातल्या पुढील काही 
चश्चाही मत्वुविषयी नेजेनादच दर्शवतात. 
परे नुत्वो अन्‌ दरेहि दन्या बस्ते स्व इतठरो देवयानाएत्‌ ॥ 
चक्षुष्मते शुण्वते ते ब्रवोसि मा नः प्रजा रोरिषो मोत दोरान्‌ १ 
म क (क्र १०. १८. 4 ) 


अर्थे - हे मृत्यो, देवयानाहून वेगळा असा पाश कजा 
आहे त्या दुसऱ्या मार्गाकडे तू जा. (स्वर्गाकडे जाणाऱ्या साग हा 
आम्ही आहो. तुझा मार्ग पितृळोकाकडे जाणारा. न व 
आम्हांला काही करायचे नाही). ज्या तुला डोळे आहेत व डळ 
ण्याला कान आहेत, त्या तुला मी विनवून म्हणतो, की पच 
मुलाबाळांची व आमचे आश्रित जे इतर लोक (वीरान्‌) त्यां 


हिसा करू नको. अवो 
मो घु ण: सोस मृत्यवे परा दाः पश्यसत नु सुयसुच्चरन्तम्‌ । 
अर्थ - हे सोमा, तु आम्हांला मृत्यूला 
आकाशात संचार करीत असलेला सूये आ 
पर्यंत पाहु दे. 
यस्य दुतः प्रहित एष एतत्‌ तस्मे यमाय 


हा कपोत आमच्याकडे पाठविला गेला आहे; 
मृत्यूला नमस्कार. 
मी मर्त्य आहे आणि मला अमर ० 


षी णतो - 
हा ध्यास वैदिक क्ररषींना लागला होता. एक क्र्षी म्ह 


यदग्ने भरत्यस्त्वं स्यामहं भित्रसहो अमत्यः । 


(क. ८.१९.२५ 
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(त्र.१०. ५९.४) 
देऊन टाकू नकोस. 
म्हांला दीर्घ काळ- पुन 


नमो अस्तु भृत्यवे । 
(क्र. १०.१६५-४) 


र घबड व 
अथ - ज्या यमाचा अर्थात मृत्यूचा दत म्हणून हे र 


त्या यमाला, त्या 


हायचे आहे ही चिता, 


मृत्यू 
अर्थ - हें अग्ने, मी मर्त्य आहे आणि मंत्रीची दीप्ती असलेला 
तु अमत्ये आहेस. मी आणि तु एक व्हावे. 
मृत्यू टाळण्यासाठी वेदिक क्रषींना अमृत हवे होते. ते कुठे 
आहे याची त्यांना जिज्ञासा होती. त्यांनी कल्पना केली, को 
सूर्य, चंद्र, अग्नी, वायू, उषा, इ. देवता या प्राण्यांसारख्या मरणा- 
धीन नाहीत. अर्थात त्या अमर असल्या पाहिजेत. त्यांचे अमरत्व 
आपल्याला प्राप्त व्हावे, यासाठी मग वेदिक क्रषी यज्ञ करू 
लागले व त्या यज्ञात त्या देवतांना आवाहन करू लागले. 
मृत्यू आणि परलोक यांच्याविषयी अस्पष्ट कल्पना क्ग्वेदात 
उमटल्या आहेत. अथवेवेदात त्या अधिक स्पष्ट झाल्या आहेत. 
मृत्यूचे १०१ प्रकार आहेत; त्यांपैकी जरेमुळे येणारा मृत्यू 
तेवढा नैसगिक असुन, बाकीचे सर्व टाळण्यासारखे आहेत, असे 
अथवंवेदात म्हटले आहे (२.१३.२; २.२८. २.; १.३०. ३.). 
अनेसगिक मृत्यू टाळण्यासाठी व दीर्घायुष्यासाठी अथर्ववेदात 
अनेक प्रकारचे मंत्र दिले आहेत. अथवेवेदात पुनर्जन्माची कल्पना 
सुस्पष्टपणे दिसून येते, ती अशी- गक आकडा व 
र नरावृत्ती अखठे. 
सका. आलाा क ककल कि... अवेज क्स्त्को आह". “4--च 
सर्व सुखोपभोग त्या लोकात अनुनवती. या रा न 
मांची व दुष्कर्मांची फळे पुढील जन्मी भोगावी लागतात. 9 
६.११.; १८.४.६४.; २.१४-३.; ५-१६७-३ ड्‌.) 
> उपनिषदात मृत्यू आणि तदुत्तर आत्म्याचे कर र 
विषयी अनेक ठिकाणी चर्चा आहे. ऐहिक जीवना चच 
करण्यात स्वारस्य न वाटल्याने आत्म्याच्या पडीक 
उपनिषदांनी अधिक आस्था दाखविली आहे. बृहदारण्यकात ही 
जिज्ञासा पुढीलप्रमाणे व्यक्‍त झाली आहे (३.९.२८)- 
यद वक्षो वृक्‍णो रोहति मूलान्नवतर: पुन: । 
मर्त्येः स्विन्मृत्युना वृवण: कस्मात्‌ मूलात्परोहति वि 
अर्थ - वृक्ष तोडला तरी त्याची मुळे जिवंत असल्यामुळे तो 
, वाढतो; पण मृत्युरूपी प्रचंड लाकुडतोड्याने तोडले अत- 


ताही पुनः जोमाने वाढणाऱ्या या जीवनवृक्षाचे मूळ काय' 


असावे? र 
मत्यनंतर मनुष्याचे काय होते, हे ज्याला माहीत नाही, त्याने 


आपण ज्ञानी आहोत अशी प्रौढी मिरवू नये, असे जेवलीने श्‍वेत- 
केतूला सांगितले आहे (डांदो. ५.३.१-४ 1: 

मत्यविषयक जिज्ञासा बाळगार्‍यांमध्ये नचिकेता हा मोठा धीट 
व आग्रही वाटतो. यम प्रसत्न होऊन त्याला ' तीन वर माग ' असे 
म्हणाला. नचिकेताने प्रथम दोन मामुली वर मागून तिसरा वर 
मागितला, तो असा -' मनुष्य मरणाधीन झाल्यावर लावायची 
जिवंत राहतो किंवा नाही याबहल लोकांमध्ये मतभेद आहेत. 


म्‌त्यू चता 0... नी द 


काहींच्या मते तो जिवंत राहतो, तर काहींच्या मते राहत नाही. 
तेव्हा यांतील सत्य कोणते व असत्य कोणते, हे तू मला सांग, 
असा तिसरा वर मी तुजपाशी मागतो. ! यमाने “ हा वर तू मागू 
नको * असे परोपरीने सांगितले असताही नचिकेतान आपला हट 
सोडला नाही व शेवटी त्याच्याकडून मृत्युरह्स्य म्हणजेच पर्या- 
याने आत्मविद्या प्राप्त करून घेतली (कठ. १.१.२०-२९). 
काही विद्वान लोक, शरीर म्हणजेच सर्व काही मानून शरीर- 
नाश्यानंतर वाकी काही राहत नाही, असे मानतात. चार्वाक 
आणि जुने-नवे जडवादी हे यांपेकी होत. काही विठ्ठान शरी- 
राला आत्म्याचे निवासस्थान मानून, शरीर नष्ट झाले तरी 
आत्मा शिल्लक राहतो, वासनादेहाने स्वर्गे-नरक भोगतो व 
शरीर घारण करून दुसरा जन्म घेतो असे मानतात. पाइचात्य 
देशांत अधिकांश लोक प्रकृतिवादी किंवा जडवादी आहेत. 
त्यामुळे ते शरीरनाश म्हणजे जीवननादच समजतात; पण 
काही वर्षांपासुन पाश्‍चात्य देशांतही मृत्यूविषयी जिज्ञासा वाढू 
लागली आहे. मृत्यूचे रहस्य उलगडण्याचे वैज्ञानिक प्रयत्न तिक- 
डील काही संशोधकांनी सुरू केले आहेत. ' साइकिकल रिसर्चे ! 
नावाची एक विज्ञानशाखा तिकडे या वाबतीत संशोधन करीत 
आहे. या शाखेत काम करणार्‍या अनेक विद्वानांना असे जाणवू 
लागठे आहे, की मृत्यू म्हणजे जीवनाचा अंत नव्हे. मृत्यूनंतर 
जीवन राहते व मृतजीवांशी वार्तालापही होऊ शकतो. वतमान 
जन्मात मागील जन्मातील घटनांची स्मृती जागृत होणे व त्या 
व्यक्‍तीने आपल्या पूर्वजन्मातील घर-दार, परिवार व नात्याची 
माणसे दाखवून देणे, अशाही काही अ भुत घटना क्वचित वाचा- 
यला मिळतात. मृत व्यक्‍ती स्वप्नदृष्टान्त देतात; क्वचित आपला 
भास निर्माण करतात आणि अनेंक प्रकारे आपली सामक्षा दाख- 
वतात, असेही अनुभव आहेत. या व अशाच इतर गोष्टी 
विचारात घेऊन व त्यांची वैज्ञानिक छाननी करून पाश्‍चात्य 
संशोधकांनी या विषयावरचे बरेच ग्रंथ प्रकाशित केळे आहेत. 
पण मृत्यूनंतर सर्वनाश आणि मरणोत्तर जीवनाचे अस्तित्व 
हे दोन्ही पक्ष गृहीत धरून कोणताही पक्ष खरा धरला, तरी 
मृत्यू हा हितकर्ता मित्र आहे, असे योगवासिष्ठात प्रतिपादले 
आहे (निर्वाण-उत्तराध॑ १०१.२६,२३,२४)- 
मृतिरत्यन्तनाशदचेत्तद्भवामयसंक्षय: । 
मृतः्चेन्न भवेद्भूयः सो$त्राप्यूपचयो महान्‌ । 
भावाभावग्रहोत्सगेज्वर: प्रशममागतः ।। 
मरणं जीवितं तस्माच्न दुःखं न सुखं यतः ।। 
अर्थ - मृत्यूने जीवनाचा सवथा नाश होत असेल आणि मेल्या- 
त ताडी प्रकारचे जीवन नसेल, तर त्याहून अधिक 
: केरण एकदा मेल्यावर संसारातल्या सर्वे 


भारतीय संस्कृतिकोदां 


दुःखांपासून कायमची सुटका मिळाली. होणे न होणे व देणे घेणे 
या सवे ज्वरांची शांती झाली. अज्ञा मृत्यूलाच खरेखुरे जीवन 
समजावे. कारण त्यानंतर सुखही नाही आणि दुःखही नाही. 
मृतस्य देहलाभइचेन्नव एव तदुत्सव: । 
मृतिर्नाशो हि देहस्य सा मृतिः परमं सुखम्‌ ॥। 
देहाददेहान्तरप्राप्तो नव एव महोत्सव: । 
'मरणात्मनि कि मूढा हु्बंस्थाने विषीदथ ।। 
अथ-- मृत्यूच्या पश्‍चात नव्या शरीराची प्राप्ती होत असेल, 
तर ती फार आनंदाची गोष्ट आहे. कारण त्या वेळी मृत्यूचा 
अर्थ शरीराचा नाश एवढाच होतो. तसे झाले तर त्याबद्दल हषंच 
मानला पाहिजे. कारण त्यात नव्या जीवनाची प्राप्ती आहे. एक 
शरीर सोडल्यावर जर दुसरे शरीर मिळत असेल, तर तीही 
आनंदाची गोष्ट आहे. अशा वेळी मृत्यूबद्दल दुःख न वाटता 
आनंदच वाटला पाहिजे. (निर्वाण उत्त. १० १.२५,२२) 
वरील दोन्ही मते मानली तरी त्या दोघांचाही आशय आनद 
हाच आहे, असे सांगून वसिष्ठ पुढे आपले मत सांगतो- 
मृत्यू हा सवंनाश करणारा नाही. मेलेला प्राणी नष्ट होती 
दी गोष्ट निःसंदिग्ध खोटी आहे. तो मृत्यूनंतर सार्‍या देश" 
काळात जाऊन दुसर्‍या सृष्टीचा अनभव घेऊ लागतो. १ 
त्याची संकल्पजन्य सृष्टी असते. मृत्युसमथी अज्ञानी माणसालाच 
क्लेश होतात ; ज्ञानी माणसाला होत नाहीत. मृत्युसमयी प्रत्येक 
जीवाला मूच्छेंचा अनुभव येतो. ती म्छा त्याला महाप्रल॑ 
याच्या रात्रीसारखी वाटते. मृत्यूनंतर प्रत्येक जीव आर्प्ल 
स्वप्न आणि संकल्प यांना अनुसरून आपली नवी सृष्टी उत्पन 
काक परळोकही तोच घडवतो आणि जोवर म॑ 
जो जी ह तोवर जन्म-मरणांच्या फेऱ्यात फिरत राहती. 
ती आणि आपल्या सांसारिक जीवनात हट] 
पुत स्थेचाही अनुभव घेत आहे, अशा मतुष्य 
पु मची * मृत्यूनंतर तो लगेच देहमुक्‍त होतो. दात 
ल र चु हे नवद्वारांनी युक्‍त आहे. कठोपनिष 
डा र के, मानवी शरीर हे अकरा द्वारे असलेले एक या 
रं जर वी )  मृत्युसमयी सामान्यत: या द्वारांपैकी 
०“ राने प्राण बाहेर निघून जातो. पुण्यवान 
आपापल्या कर्मानुसार ऊऱ्वंद्वारांनी, पापी पुरुष अधोद्द 
आणि मध्यम पुरुष मध्य 
शांती पर्व २९८ ). 


महि व प्रकारच्या द्वारमार्गाने बाहेर निघून जातो, का 

कोनी उत्ततकाळीन' गाती. मिळते. किवा. जीवाळा 

त मक माप्त व्हायची असेल तदनुसारच कर्माच्या 
तशा द्वाराने बाहेर पडावे लागते. 


रांनी 
रांनी प्राण बाहेर टाकतात (मॅ 


ी. न्स 


अायाााााममामाडयमाडयोडयमायामामामयकार हेन 


खंड सातवा 


नवद्दारांच्या वरचे एक दहावे द्वार आहे, त्याला ब्रह्मरंघ 
म्हणतात. ब्रह्मरंध्य हा उत्क्रमगमार्ग आहे. योगारूढ पुरुष या 
ब्रह्मरंध्याच्या द्वारे आपला प्राण बाहेर सोडतात. या मार्गाने 
बाहेर पडल्यावर पुनच जन्म-मरणाच्या फेऱ्यात सापडावे 
लागत नाही. असा पुरुष सरळ परम पदाला जातो. या ऊरध्वे- 
गतीने जाणार्‍या योग्याची देह सोडण्याच्या वेळची अवस्था व 
त्याची परमगती याविषयी गीतेत पुढील दोन इलोक लिहि- 
लेले आहेत (गीता ८.१२-१२)- 
सर्वहाराणि संयम्य मनो हृदि निरुध्य च । 
मूर्ध्न्याधायात्मनः प्राणमास्थितो योगधारणाम्‌ ।। 
ओपमित्येकाक्षरं ब्रह्म व्याहरन्‌ मामनुस्मरन्‌ ॥। 
य: प्रयाति त्यजन्‌ देहं स याति परमां गतिम्‌ ॥ 
अर्थ - सर्व द्वारांचा संयम करून, मनाचा हृदयात निरोध 
करून आणि योगवारणेच्या द्वारे प्राणांना मूधंदेशात स्थापन 
करून एकाक्षर ब्रह्म अशा ओंकाराचे उच्चारण आ णि भग- 
वंताचे स्मरण करीत करीत जो देहत्याग करतो, तो परम- 
गतीला प्राप्त होतो. 

_ पुनरावतेन टळावे म्हणूनच वरील इलोकांत नवद्वारांचा 
संयम सांगितला आहे. ही द्वारे बंद केल्याने ब्रह्मपथ सहंजपणे 
खुला होतो व त्या मार्गाने जाणारा पुरुष मुक्‍त होतो. 

मृत्यू कोणत्या अवस्थेत आणि कोणत्या कालात आला 
असता मनुष्य ब्रह्मलोकी जातो आणि कोणत्या परिस्थितीत व 
कोणत्या काळात मृत्यू आला असता पुनर्जन्म घेतो, याविषयी 
गीतेत पुढील दोन इलोक दिळेले आहेत (गीता ८.२४-२५) 
आग्निर्ज्योतिरहः शुक्‍ल: षण्मासा उत्तरायणम्‌ । 
तत्र प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मविदो जनाः ॥। 
धूमो रात्रिस्तथा कृष्णः षण्मासा दक्षिणायनम्‌ । 
तत्र चान्द्रमसं ज्यो तिर्योगी प्राप्य निवतंते ॥। 
अर्थ - अग्नी, ज्योती म्हणजे ज्वाला, दिवस, शुक्‍ल पक्ष व 
उत्तरायणाचे सहा महिने यांत मेलेळे ब्रह्मवेत्ते लोक मेल्यावर 
ब्रह्मास पोचतात. (परत येत नाहीत.) धूर, रात्र, कृष्ण पक्ष व 
ह वंत सहा महिने यांत मेलेला योगी चंद्राच्या तेजाला 
हणजे चंद्रलोकाला जाऊन ( पुण्यांश सरल्यावर) परत येतो. 
काशी, प्रयाग, इ. महान तीर्थांच्या ठिकाणी मृत्यू येणे, हें 
स्वगेप्रद किंवा मोक्षप्रदही मानलेले आहे. तसेच एकादशी व 
शिवरात्री या दिवशी मृत्यू घडल्यास तो मतुष्य अनुक्रमे विष्णू 
व शिव यांच्या लोकांना जातो, असेही सांगितले आहे. 
मृत्युविषयक इतर धर्मातल्या कल्पना - जैनांच्या मृत्युविष- 
यक कल्पना बहुतेक बाबतींत हिंदूंच्या सारख्याच आहेत. मर- 
णोत्तर जीवनाचा नाश होतो, असे जैन मानीत नाहीत. प्रत्येक 
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प्राण्याचा आत्मा पुनर्जन्म घेतो व तो जन्म पूर्वकर्मानुसार 
असतो. जेव्हा त्याच्या सर्वे कर्मांचा निरास होतो, तेव्हा तो 
पुनजन्माच्या फेऱ्यातून मुक्‍त होऊन निर्वाणपदाला पोचतो, असे 
जेन मानतात. 

बौद्ध धर्मात मृत्यू अटळ, तसाच दुःखदायक मानलेला आहे. 
* सर्वच माणसे मृत्यू पावणार काय ? या प्रश्‍नाला उत्तर देताना 
गौतम वुद्ध म्हणतो. ' होय; जीवन क्षणभंगुर आहे. जीवनाचा 
शेवट मृत्यूतच व्हायचा. दुःख, शोक, विकलता, यातना, रति 
मृत्यूचे सहोदर आहेत. ' 

मृत्यूचे सदैव स्मरण असावे, अज्ली वौद्ध कल्पना आहे. यास्तव 
बौद्ध भिक्षू स्मशानात जातात; तिथे मृत शरीराविषयी ध्यान 
व चिंतन करतात आणि जीवनातील ऐंषआराम व विषयोप- 
भोग यांच्याविषयी आपल्या मनात उद्देग ठसवतात. जीवनाचे 
पर्यवसान मृत्यूतच व्हायचे ही जाणीव दृढ असल्यामुळे बोद्ध 
ग्रंथांत तश्ा प्रकारच्या अनेक कथा आलेल्या आहेत. मृत्यू हा 
शरीराचा नाश करतो, म्हणून शरीराबद्दलचा मोह दूर केल्याने 
दुःखनिवृत्ती होते. मृत्यू म्हणजे जीवनाचा अंत॑ होय. शारीरिक 
आणि मानसिक अश्ली जी जीवनतत्त्वे जन्माच्या वेळी एकत्र 
येतात, ती शरीराचे पतन झाल्यावर विस्कळित होऊन नष्ट 
होतात. जन्मापासून मृत्यूपर्यंत त्या तत्त्वांत सतत बदल होत 
असतो आणि मृत्यूमुळे त्यांची अखेर होते. 

जीवनाची मर्यादा ठरलेली असते. मृत्यूची वेळही ठरलेली 
असते. जी महाभूते शरीराच्या अंतर्गेत आहेत, त्यांत संघर्ष 
उत्पन्न झाला म्हणजे मृत्यू होतो. अहेत पुरुष मृत्यूनंतर निर्वाण- 
पदाला पोचतात आणि विशिष्ट तपःसामर्थ्याने मृत्यूचा परा- 
झव करून ते मृत्युंजयही होतात. बुद्धाच्या बाबतीत असे घडले 
आहे. बुद्धाने आपले अपुरे कार्य पुरे करण्यासाठी आयुष्याचे 
तीन महिने वाढविले होते, असे सांगतात. 

मृत्युसमयी जो वासना शिल्लक राहते, ती सद्दासना असली 
पाहिजे. अंतकाळी वासना चांगली व्हायची, तर माणसाने जन्म- 
भर आपले विचार चांगले ठेवले पाहिजेत. मृत्युसमयी मानसिक 
अवस्था विकल असते. अश्या वेळी शरीरात जे मनोविकार अस- 
तात तेच प्रबळ होतात. म्हणून मनोविकारांवर ताबा ठेवण्याचा 
जन्मभर प्रयत्न केला पाहिजे. सर्व जीवन हे मनोविकार ताब्यात 
ठेवण्याचे साधनच बनले पाहिजे. 

मरणोन्मुख माणसावर कोणते संस्कार करावे, हे बोद्धांच्या 
विसुद्धिमग्ग या ग्रंथात सांगितले आहे. मनुष्य आसन्नमरण झाला 
म्हणजे त्याचे मित्र त्याला म्हणतात-- 

“मित्रा, मन शांत ठेव. तुझ्प्रासाठी आम्ही बुद्धाची पूजा करतो. 
तू या पूजासाहित्याला स्पर्श कर, म्हणजे प्राण जाताना तुझ्या 


शं 


म्त्यू 


वासना चांगल्या राहतील आणि तुला शांतपणे मृत्यू येईल. ' 


मृत्यूचे साम्राज्य अबाधित चालत असल्यामुळे या लोकाला 


मृत्युलोक म्हणतात. या लोकात राहणारे सवे प्राणी मर्त्य आहेत. 
जगात प्रत्येकाला आपला सर्वात मोठा शत्रू कोण वाटत असेल 
तर तो मृत्यू हा होय. 

“ नास्ति मृत्युसम: रात्र: ” असे रामायणात म्हटले आहे. 
ठा. दृत्यू टळावा म्हणून व अमरत्वाची इच्छा धरून हिरण्याक्ष, 
हिरिण्यक्षिपू, इ. अनेक देत्यांनी उग्र तपश्चर्या केली; पण तेही 
अ्रस्लेर मत्यत्रे अक्ल बतळेच. 

मृत्यूच्या राज्यात सान-थोर, मूखं-शहाणा, राव-रंक, स्त्री- 
पुरष असा कोणताच मेद नाही. मृत्यू समभावाने सर्वांचाच 
कवलग्रास करता. 
हे सर्व माहीत असूनही जगात प्रत्येक मनुष्य मृत्यू म्हटला की 
भयग्रस्त होतो हे महदाइचर्यच होय. मृत्यूला मित्र मानणारा, 
ते एक अंतिम विसाव्याचे स्थान समजणारा आणि तोवर सतत 
कतव्यकम आचरोत राहणारा, असा मनुष्य लाखात एक तरी 
मिळेल को नाही याची शंकाच आहे. खरे तर मृत्यूसुद्धा आई 
इतकाच कृपाळू आहे. त्याची आराधना किवा उपासना कोणी 


करो न करो; त्याचे स्मरण कोणी ठेवो न ठेवो; तो मात्र 
प्रत्येकाचे स्मरण ठेवून सर्वांना आपल्या पंखाखाली घेतो. या 


मृत्यूविषयीचा सिद्धान्त व आत्म्याचे अमरत्व अजनाळा पटवन 
देताना भगवंताने गीतेत म्हटले आहे (गीता २.१३ शकी 
देहिनो$स्मिन्‌ यथा देहे कोमार॑ योवनं जरा । 
तथा देहाम्तरप्राय्तिर्धीरस्तत्र न सुह्याति॥ 

वासांसि जीर्णानि यथा बिहाय । नवानि गृह्लाति नरो$पराणि ॥। 
तथा शरीराणि विहाय जोर्णान्यन्यानि संयाति नवानि देहो ॥ 

अर्थ - देहघारीला आ्याप्रमाणे या ठिकाणी कौमार, योवन 
व जय यांची प्राप्ती होते, त्याचप्रमाणे दुसर्‍या देहाचीसुद्धा 
प्राप्ती होत असते. यासंबंधी वृद्धिमान पुरुष मोह पावत नाही. 
ज्याप्रमाणे मनुष्य जुनी वस्त्रे टाकून देऊन नवी धारण करतो, 
त्याप्रमाणे देहधारी जीणं होऊन गेलेल्या देहाला सोडून दुसऱया 
नव्या देहाला प्राप्त करून घेतो. 

एकाच देहाच्या आश्रयाने मनुष्य कौमार, यौवन व जरा 
यांचा अनुभव घेतो; पण त्याच देहाच्या चोथ्या स्वरूपाच 
अनुमव त्याला नको असतो. मृत्यू हा कधीकधी अचानक एके 
दिवशी येतो असे नाही. तो सदैव माणसाबरोबरच असतो. अप- 
मृत्यूचा अपवाद सोडला, तर मनुष्यशरीराची वाढ पुरी झाली 
की तिळातिळाने त्याच्या क्षयाची वाटचाल सुरूच होते. शरीर 
क्षीण होत जाणे म्हणजे तिळातिळाने मरत जाणे, असाच त्याचा 
अथ आहे, असे असता त्याबद्दल जर आपण दु:ख मानीत नाही, 
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तर शेवटच्या मरणाबद्दऴ तरी ते का मानावे? तसे पाहिले तर 
मृत्यू हा एका दृष्टीने देवी अनुग्रहच आहे. प्रत्येक मनुष्याला 
त्याच्या त्याच्या कल्पनेप्रमाणे या देहाच्या द्वारे अधिकाधिक सुख 
उपभोगावे असे वाटत असते. पण उपभोगालाही मर्यादा आहे 
व शरीरशक्‍्तीलाही मर्यादा आहे. ज्या देहाच्या ह्रारे मतृष्याला 
जगाचा उपभोग घेणे अशक्‍य होते, तो देह नष्ट करून त्याच्या 
जागी माणसाला नवा देह मिळवून देणारा परमेश्‍वर हा कृपा- 
ळूच म्हटला पाहिजे. मनाला ही गोष्ट एकदा पटवून दिली, की 
मृत्यूवद्दळ दु:ख वाटायचे कारणच उरत नाही. 

तात्विक दृष्टीने पाहिले तर देह हा उपभोगासाठी नसून 
कतेव्यासाठी आहे. देह हा नरवर मानून त्याच्या पतनाची क्षिती 
ने वाळगता कर्तव्य करीत राहण्यातच खरा पुरुषार्थ आहे. मृत्यू 
मृत्यू म्हणून म्यायचे नाही आणि मृत्यू येणारच म्हणून उगाच 
आगीत उडी घ्यायची नाही किवा आत्महत्याही करायची 
नाही. या उलट मृत्यू म्हणजेच अकाल मृत्यू टाळता येण्या" 
सारखा असेल तर तो टाळायचा प्रयत्न करायचा, असेच विचारा 
वंतांचे सांगणे आहे. भागवत पुराण (१०.१ ) म्हणते - 

मृत्पुुंद्धिसता 5 पोह्यो यावद्‌ बुद्धिबलोदयस्‌ । 

अथे - शहाण्या माणसाने आपल्या बुद्धिवलाचा जास्तीत 
जास्त वापर करून मृत्यू टाळावा. 

एखादे महान ध्येय, महनीय नैतिक मूल्य किवा राष्ट्रावरीठ 
आपत्ती यांच्यासाठी देहत्याग करणे आणि मृत्यूला साम 
जाणे, हे धर्मशास्त्राने प्रशंसनीय मानले आहे. भागवतात दोन 
मृत्यू दुलंभ अतएव वांच्छनीय मानले आहेत. त्याविषयीचा ₹ल 
असा (भाग. पु. ६ १०.१२३)- 

हो सम्मताविह्‌ मृत्यू डुरापो यद्‌ ब्रह्मसन्थारणया जितार्वुः ! 

कलेवर॑ योगरतो विजह्याद्‌ यदग्रणीवोरद्ाये 5 निवृत्त: ।। 

अर्थ - या जगात दोन मृत्यू दुलंभ मानलेले आहेत. प 
योगरत होऊन आणि प्राणजय' करून ब्रह्मवारणा करीत देहत्य 
करणे आणि दुसरा युद्धात अग्रभागी राहून शत्रूचे घाव झेलीत 
रणभूमीवर देह ठेवणे, हा होय. ी 

जगात जे थोर, क्त व निग्रही पुरुष होऊन गेले, त्यची 
आजवर मृत्यूला क:पदार्थ मानले आहे. श्री. महादेवशास्तर 
दिवेकर लिहितात - 

“ तानाजीने आपल्या रायबाचे लगीन ' न लावता आधी 
स्वत:चे सिहगडाशी लग्न लाविले नाही काय ? समरभूमीवर 
स्वदेह ठेवून मृत्यूज्ना तृप्त केळे व विजय मिळविला नाही 
काय ? शिवाजी अफजुलखानाला भेटावयाला गेले ते मृत्यूच्या 
गुहेतच गेले नव्हते काय ? जयसिंगाबरोबर महाराज आग्ययांस 
गेल व औरंगजेबाच्या अटकेत राहिले. ती अटक म्हणजे मृत्यु” 


खंड सातवा 


रूपी सिंहाची पकडच नव्हती काय ? पण मृत्यूच्या गुहेत शिरून 
त्याचे केस उपटून महाराज दक्षिणेत आले व त्यांनी स्वराज्याचा 
दुंदुभि वाजविला. मृत्यूविषयी बेपर्वा असल्यामुळेच अशी मह- 
त्कार्य घडली. ” 

अलीकडच्या स्वातंत्र्ययुद्धातही अनेक क्रांतिवीरांनी स्वातं- 
त्याच्या वेदीवर हसत हसत प्राणाहुती दिल्या आहेत. देह हा 
अत्यंत प्रिय खरा; पण त्या देहाच्या अरथणाने एखादे श्रेष्ठ, अति- 
शेष्ठ, कार्य सिद्ध होणार असेल तर त्या वेळी देहपाताला तयार 
होणे, हे एक उच्च आध्यात्मिक जीवनमूल्यच मानलेले आहे. 

जगाच्या रहाटगाडग्याला उत्पत्तीची व स्थितीची जशी आव- 
श्यकता आहे, तश्नीच ल्याची म्हणजे मृत्यूचीही आवश्यकता 
आहे. जगाच्या धारणपोषणाला मृत्यूची नितांत गरज आहे. 
जगात स्थावरजंगम, तसेच सजीव-निर्जीव प्राणी यांची जर 
सारखी उत्पत्ती व स्थितीच चालू राहिली, तर जगावर महान 
अनर्थ ओढवेल. मग जग हे जगण्यालायकच उरणार नाही. त्याला 
नरकाची अवकळा प्राप्त होईल. ती होऊ नये म्हणूनच मृत्यूची 
नितांत गरज आहे. मृत्यू ही जगाची शोभा आहे. मृत्युभयातूनच 
जगातले सर्वे धर्म उदयाला आले आहेत. मानवी जीवनातले 
कौटुंबिक आणि सामायिक नातेसंवंधही मृत्यूच्या जाणिवेमुळेच 
जिव्हाळ्याचे बनळे आहेत. जे अ्नाइवत, अर्थात मरणधर्मी आहे, 
ते कोणत्या तरी माध्यमाच्या द्वारे अमर करून ठेवावे, यातुनच 
केळेलाही प्रेरणा मिळाली आहे. मूर्ती, पुतळे, चित्रे, हे सारे 
शिल्पवैभव मृत्यूवर मात करण्यासाठीच निर्माण झाले आहे. 

मृत्यूला महानिद्रा किवा चिरविश्रांती असेही म्हणतात. माण- 
साला विश्रांतीची अत्यंत गरज असते. दिवस आणि रात्र ही 
ईश्वरी योजना त्यासाठीच आहे. दिवसा काम व रात्री झोप असा 


सामान्य व्यवहार आहे. मनुष्यालाच नव्हें; तर प्रत्येक सजीव 


प्राण्याला केव्हा तरी दैनंदिन नित्रेपेक्षा महानिद्रा अत्यावश्यक 
असते. ही दीघेनिद्रा किवा चिरविश्रांती मृत्यूमुळेच माणसाला 
लाभते. या दृष्टीने पाहिल्यास मृत्यूला शत्रू म्हणता येणार 
नाही. जो विसावा देतो, आराम देतो, तो शत्रू कसा असेल ? 
एका निराळया दृष्टीने विचार केल्यास मृत्यू देहाला का 
आत्म्याला असा प्रश्‍न उत्पन्न होतो. आत्मा हा नित्य, सवगत, 
अचल, सनातन आणि त्रिकालाबाधित आहे, असे गीता सांगते. 
त्यामुळे त्याचा नाश कधी संभवतच नाही. मृत्यू हा देहाला आहे, हे 
म्हणणेच रास्त; पण देहाची ती एक अपरिहा ये अवस्था असल्या- 
मुळे तिच्याबद्दल दुःख मानायचे कारण नाही. बरे, देह तरी 
मृत्यूनंतर नष्ट होतो काय ? मुळीच नाही. त्याचे नुसते रूपांतर 
होते. देहातील सुक्ष्म तत्त्वांचा अभाव कधीही होत नाही. होते ते 
एवढेच, की देहातला पृथ्वीचा अंश पृथ्वीत, जलाचा अंश जलात, 


४७९ मृदग 


तेजाचा अंश तेजात, अशा प्रकारे पंचभूतात्मक देह पंचमहाभूतांत 
विलीन होतो. [ गीताप्रदीप; यो. उ. सि.; वे. इ९”उ»र] 


,__ एक आहत वाद. याच्या निभितीसंबंधी ज्या आख्या- 
समृदग ट्यका सांगतात, त्यांतील दोन अशा- 

(१) त्रिपुर-विजयानंतर शिवाने जे नृत्य केले, त्यात त्याला 
साथ करण्यासाठी ब्रह्मदेवाने हे वाद्य निर्माण केले आणि गण- 
पतीने ते वाजविले. 

(२) एकदा स्वाती नामक एक पुरुष सरोवरावर पाणी 
आणण्यासाठी गेला असता जोराचा पाऊस आला. पावसाचे 
टपोरे थेंब सरोवरात असलेल्या कमळाच्या पानांवर पडले आणि 
त्यांतून मधुर स्वर उमटले. स्वातीने आश्रमात आल्यावर विश्‍व- 
कर्म्याकडून तसे ध्वनी काढणारे एक वाद्य बनदून घेतले. 

हे वाद्य बरेच प्राचीन असावे असे वाटते. कारण रामायण, 
महाभारत, हरिवंश, अथेशास्त्र, विविध पुराणे, उत्तरकालीन 
उपनिषदे, इ. ग्रंथांमधून याचे उल्लेख आढळतात. जातकांमध्ये 
मुतिंगा नावाचे जे वाद्य उल्लेखिले आहे, ते मृदंगच असावे, 
असे वाद्य-विज्यारदांचे मत आहे. संगीतरत्नाकराचा वाद्याध्याय, 
संगीतमकरंद, संगीत समयसार आणि मानसोल्लासाचा वाद्य- 
विनोद यांत याची चर्चा आहे. 

मृदंग याचा अर्थ मातीपासून बनविलेले वाद्य असा आहे. हे 
वाद्य मातीपासुन बनवीत असत, असे भरतमुनीने म्हटले आहे 
(ना. शा. २५-२४० ). यावरून याचे मधले खोड मातीचे असावे 


मृदंग 


असे वाटते. परंतु आता हे खोड रक्तचंदन, खैर, शिसवी, फणस, 
इ. लाकडांपासून बनवितात. याचा आकार पिपासारखा असून, 
दोन्ही बाजूंना तो कमी होत गेलेला असतो. हे आतल्या बाजूने 
कातून आरपार पोखरतात. याची दोन्ही मुखे कातड्याने मढ- 
विलेली असतात. उजव्या हाताचे मुख थोडे लहान आणि 
डाव्या हाताचे मुख थोडे मोठे असते. लहान मुखावर शाई 
घोटतात व मोठ्या मुखावर कणीक चढवतात. दोम्ही मुखां- 
वरीळ कातडी आवळण्यासाठी कडेला वेणीसारखा वेठ वळलेला 


मृदंग 


असतो, त्याला गजरा असे म्हणतात. या गजर्‍्यातुन चर्मवादी 
किवा सुताची वादी ओवून घेतात. वाद्यांच्या मध्ये लाकडी गठ्ठे 
वसविलेळे असतात. त्यामुळे आवाज कमी अधिक करता येतो. 

अंक्य, आलिग्य आणि ऊर्ध्वृक असे मृदंगाचे तीन प्रकार आहेत. 
पहिला प्रकार मांडीवर ठेवून वाजवण्याचा, दुसरा जमिनीवर 
ठेवून पण जवळ घेऊन वाजवण्याचा व तिसरा प्रकार उभा धरून 
वाजवण्याचा असतो. या तीन्ही प्रकारांचा उल्लेख कालिदासाने 
कुमारसंभवात केलेला आहे (११.३६). 

अलिकडे कीर्तन, भजन, दिड्या, इ. कार्यक्रमांच्या वेळी याचा 
उपयोग करतात. प्राचीन काळी याचा रणवाद्य म्हणूनही उपयोग 
होत असावा. दक्षिणेत या वाद्याचा वापर बराच आहे. पाहा- 
कर॒दिकई, करदिसमेळ, पखवाज. [ म्यु. इं.; सं. श्ा.; डि. सा. 


इं. म्यु. म्यु.; क. हिं. वा. पु; ह. च. सां. अ. ] 
डू एक जेन व्रत. हे व्रत वृहत व लव अद्य 
मढद्रासध्यत्नत डा 


दोन पद्धतींचे आहे. वृहत ब्रत अठ्ठ्याण्णव 
दिवसांत पुरे करायचे असते. यात एक्याण्णव उपवास आणि सात 
पारणी होतात. लघुत्रत एक महिन्यात पुरे करायचे असून त्यात 
तेवीस उपवास आणि सात पारणी होतात. [जे. व्र. वि. सं. ] 


बाक गह. 1 या तदा्या मंक 
ताल १५० वे सुक्त आणि नवव्या मंड- 
लाच्या ९७ व्या सुक्‍तातील २५-२७ या क्र्चा याने रचल्या 
आहेत. दहाव्या मंडलातील सुक्‍तांत मृळीक शब्द अनेकवार 
आला आहे. त्याचा एक अर्थ सुक्‍तकार असा असला तरी, विक- 
ल्याने सुख असाही होतो. सर्वानृक्रमणीमध्ये मृळीकाला वसि- 
ष्ठाचा पुत्र असे म्हटले आहे, परंतु याला आघार मिळत नाही. 
'या सुक्तातील ५ व्या क्नचेमध्ये वसिष्ठाचा उल्लेख आहे. 
परतु त्यावरून तो मृूळीकाचा पिता ठरणार नाही, असे श्री. 
केतकरांचे मत आहे. 
याने रचलेल्या नवव्या मंडलातील क्वःचांमध्ये सोमप्रशस्ती 
आणि १० व्या मंडलातील सूक्तात अग्निस्तुती आहे. नमन्याची 
एक त्रचा (१०.१५०.१) अशी - र 
समिद्धश्‍िचित्‌ समिध्यसे देवेस्थो हव्यबाहन । 
आदित्ये रदवंसभिने आ गहि मुळीकाय न॒ आ गहि 1 
अर्थ “ देवांप्री त्यथे नव्याने प्रदीप्त केलेल्या हे सर्वस्थित हव्य- 
वाहक अग्ने, आदित्य, रुद्र आणि वसू यांच्या समवेत मुळीक 
क॒षींकडे तू ये. | 
दहाव्या मंडलातील 


उपरिनिदिष्ट सकत हे अनेक दष्टींनी 
महत्त्वाचे आहे, त्याती ७ जी. हि 


ह काही मंत्र हे शकुनमंत्र म्हणून प्रसिद्ध 
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भारतीय संस्कृतिकोश 
आहेत. [ सी. क्र.; म. ज्ञा. को.; प्रा. च. को.; क्र. म. भा.] 


>, वैदिक आर्यांच्या पाळीव पशूंत मेय म्हणजे मेंढयाला 
ग्वा महत्त्वाचे स्थान होते. वेदिक वाऊमयात याचा अनेकदा 
उल्लेख आलेला आहे ( क्र. १.४३.६; ८.२.४०; अथव. 
६.४९.२; वाज. सं. ३.५९; ते. सं. ७.४.१२.१; श. त्रा 
३.३.४.१८.). यज्ञात सोमरस गाळण्यासाठी याच्या लोकरीचा 
उपयोग करीत. लोकरीपासून मऊ आसनही तयार करीत (कः 
१०.१८.१०) .मेंढ॒यांच्या 
मांसाचा खाण्यासाठीही 
उपयोग होत असे. यज्ञात 
मेषाचीही मेध्य ह्वी 
म्हणून हत्या होत अ" 
मेंढा आपल्या लोकरीरन 
मनुष्याचे शीत 
करतो, म्हणून त्याला 
माणसे व इतर प्रा, 
यांचे * संरक्षक प्रावरण 
असे वाजसनेयी संटि 
म्हटले आहे (१२-.५”/' 
पूषा हा मेंढ्यांच्या ढोक 
रीचे कपडे तयार करती न र 
असे क्रग्वेदात ( १०.२६.६) म्हटले आहे. गांधार देशातील 
मेंढ्या ळोकरीसाठी प्रसिद्ध होत्या. अग्नी हा मेषावाहन आर्ट' 
[वे. इं.; सु. वि. को.; रे. हि. इं. ] 


उ तपव्ई .._. मनोविनोदनाचा एक प्राचीन प्रकार. मेंढ्यांचे 
मढ्याची शुज चोलिक, जटिल आणि शोणवर्ण असे त डू 
प्रकार मानलेले आहेत. मोठ्या तोंडाचा, गोंडेदार शेपटाचा य 
त्या सर्वांत शुभ मानला जातो. काळय़ा तोंडाचा मेंढा शूर मार्नर 
जातो. असे मेंढे झुंजीसाठी राखून ठेवीत असत. सश्चित 

झुंजीसाठी पाळलेल्या मेंढ्यांना हरभऱ्याची डाळ, तिलमिलि री 
भात व हरळीचे गवत चारीत. त्याशिवाय आठवड्यातून वितादर 
सेंघव आणि तुप एकत्रित करून तेही पाजीत. सकाळ-संध्या 
काळ त्यांना हिंडवून आणीत. त्यांच्या शिगांवर लोखंडाच्या 
ेंब्या बसवीत. झुंजीच्या आदल्या दिवशी मेंढ्यांना अंधारको 
डीत ठेवीत. प्रत्यक्ष झुंजीच्या दिवशी त्यांना थोडेच खायला देत! 
पण दारू मात्र पाजीत. त्याचबरोबर संठ, मिरी व पिंपळी यांचा 
भाजन तयार केलेला गोळाही त्यांना चारीत. यामळे ते जोरान 
झुंज देत. दोन प्रतिस्पर्धी मेंढ्यांचे पालक पण लावून ही लढत 


हशशा॒[ावाज॒ज॒बा॒ज॒यवययवययायय्रााा 


कहशशय््“अ 


खंड सातवा 


घडवून आणीत. झुंज सामान्यपणे रविवारी होत असे 

मनोविनोदनाचा हा प्रकार वराच प्राचीन असावा. कारण 
वात्स्यायनाने आपल्या कामसूत्रांमध्ये याचा उल्लेख केला आहे. 
[ प्रा, भा. म.; मा. -ए. सां. अ. ] 


3० एक वनस्पती. हिच्या पानांचा उपयोग बोटे, नखे, इ. 
रंगविण्याकडे करतात. मेंदीच्या फुलांचे अत्तर काढतात. 
त्याला हीना असे म्हणतात. झाडावरच्प़ा फळांच्या घोसांना 
इसवद म्हणतात. मुलांची दृष्ट काढण्यासाठी त्यांचा उपयोग 
करतात. 
| मेंदीची झुडपे साधारणपणे उष्ण प्रदेशात व रेताड जमिनीत 
चांगली वाढतात. ईजिप्त, इराण, अफगाणिस्थान, बलुचिस्थान, 
इ. देशांत व भारतातील राजस्थान, सौराष्ट्र, माळवा या प्रदेशांत 
मेंदीची विशेष पैदास होते. तथापि इतर अनेक भागांत कुंपणा- 
साठी मेंदीची झुडपे लावण्याची पद्धत आहे. 
मेंदीची पाने बारीक वाटताना त्यात लिवाचा रस किवा चिंच 
घालतात. नंतर ही वाटलेली मेंदी नखांना आणि हातापायांच्या 
तळव्यांना लावतात. ती वाळल्यावर धुवून टाकतात. मंग तळवे 
व नखे गडद केशरी रंगाने रंगलेली दिसतात. हा रंग तीन-चार 
आठवडे तरी टिकतो. 
मुसलमान पुरुष केस व दाढी यांनाही मेंदी लावतात. मेंदी 
लावण्याची प्रथा मुसलमानांनी भारतात आणली असा काही 
लाकांचा समज आहे; परंतु भारतात गुप्त कालापासून मेंदी लाव- 
ण्याची प्रथा आहे. मदयंतिका या नावाने मेंदीचा उल्लेख संस्कृत 
भाषेत केलेला आढळतो. मेंदीने रंगलेल्या बोटांचे एका कवीने 
वणन केले आहे, ते असे - 
सुदीर्घा रागज्ञालिन्यो बहुपरवे पनोह्रा: ।॥। 
तस्या विरेजुरडगुल्यः कामिनां संकथा इव ।। 
अर्थ - लांबसडक, मेंदीने रंगवलेली आणि अनेक पेरांमुळे 
मनोहर दिसणारी अशी तिची बोटे प्रणयी जनांच्या गप्पागोष्टीं- 
भ्रमाणे रंगली होती. 
6 रीतिकालीन कवींनीही मेंदीचे वर्णन केले आहे. बिहारी कवी 
हेणतो - 
गडे बडे छबि छाक छकि, छगुनी छोर छुटेन । 
रहे सुरंग रंग रंगि वही नह-दी महंदी नेन ॥ 
अर्थ - नायिकेच्या बोटांना लावलेल्या मेंदीच्या लाल रंगाने 
नायकाचे डोळे इतक्रे आकर्षून घेतले, की काही केल्या ते तिथून 
बाजूला होईनात. मेंदी जणू अशा रीतीने मनाला भुरळ घालते. 
पंजाब, राजस्थान व उत्तर प्रदेश या भागांत शृंगाराचे एक 
साधन म्हणून मेंदोला महत्त्व आहेच; पण शुभ शकुनाचा एक 
भा. सं. को. ...३१ 
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मेकनदादा 


मंगलाचार म्हणूनही मेंदी प्रतिष्ठा पावली आहे. त्या भागांत 
विवाहाच्या आदल्या रात्री वधू-वरांना मेंदी लावण्याची प्रथा 
आहे. त्या रात्रीला मेहंदी को रात असेच नाव आहे. ज्या वधूच्या 
तळहातावरची मेंदी अगदी लालचुटुक रंगते, तिच्यावर तिच्या 
पतीचे गाढ प्रेम वसते, असे समजतात. 

राजस्थानात करवाँ चोथ, तीज, नागपंचमी, इ. सणांच्या 
आधी कुमारिका 
व सोभाग्यवती 
स्त्रिया हातांच्या 
तळव्यांवर व 
पायांवर विविध 
आकृत्या काढून 
त्या मेंदीने रंगव- 
तात. मेंदीच्या 
सुंदर आकृत्या 
काढणे, ही, एक 
कला आहे. वेल- 
बुट्टी, पाने, चंद्र- 


सूर्य, हंस, मोर, 
| स्वस्तिक, लाटा, 
मैं चोपड, इ. 
दीची नक्षी चत क 
मेंदीच्या परंपरा- 
गत आकृती आहेत. 


गुजरातेत नववधू सासरी जाताना हातापायांना मेंदी लाव- 
तात. महाराष्ट्रातही मेंदीचा पुष्कळ प्रचार झाला आहे. नाग- 
पंचमीच्या सणाला खेड्यापाड्यांतील व शहरांतील मुली आणि 
सुवासिनी मेंदीने आपले हातपाय रंगवतात. 

मेंदी थंड असल्यामुळे ती लावली असता हातापायांची उष्णता 
कमी होते. त्यामुळे काही ठिकाणी पुरुषही उन्हाळ्यात हात, 
पाय व मस्तक यांवर मेंदीचा लेप देतात. त्वचेच्या रोगांवरही 
मेंदी गुणकारी आहे. [ सु. वि. को.; गौरी, एप्रिल १९५८; चि. 
ग. कर्वे; प. कृ. गोडे, स्ट. इं. क. हि. १] 


< (मृत्यू इ. स. १७२९) एक सुधारक संतकवी. 
मेकनदादा याचा जन्म कच्छमधील नानी खोमडी नामक 
गावी झाला. पारांबा व भट्ठी हरदोल हे याचे माता-पिता 
होते. मेकन बाळपणापासूनच विरक्त वृत्तीचा होता. त्याने लहान- 
पणीच घर सोडून महंत गांगाराजाचा गुरुमंत्र घेतला आणि 
तो साधनेसाठी गिरनारच्या गुहेत गेला. तिथे काही काळ तप 
केल्यावर त्याला दत्तात्रयाकडून समाजसेवेची दीक्षा मिळाली. 


मेकनदादा 


नंतर त्याने हरिद्दारची यात्रा केली. या भ्रमतीत त्याला अनेक 
शिष्य मिळाले. त्याच्या तपाचा प्रभाव पश्ूंवरही पडू लागला. 
लाल्या नावाच्या गाढवाने आणि मोती नामक इवानानेही 
त्याचे शिष्यत्व पत्करळे होते, अशी कथा आहे. हे पकुद्रय 
* रेगिस्तान के फरिइते ' या नावांनी प्रसिद्ध आहे. आपल्या पाठी- 
वरून पखाली वाहुन यात्रेकरूंची तहान भागविणे हे काम यांनी 
केळे आणि अखेर आपल्या गुरूसमवेत जीवत्समाधी घेतली, 
असे म्हणतात. 

मेकनदादाळा कच्छचा कत्रीर मानळे जाते. हा एक मोठा 
समाजसुधारक होता. त्याने आयुष्यभर हिंदू व मुसलमान यांच्या 
ऐक्याचा प्रचार केला. ईश्वराचा निवास सवंत्र आहे, असा तो 
लोकांना उपदेश करीत असे. अदवत्यात असणारा परमेदवरच 
बाभळीच्या झाडातही असतो, असे त्याचे म्हणणे होते. एकं- 
दरीत त्याची वाणी सर्वत्र समभाव सांगणारी होती. त्याने 
सामाजिक अंध विदववासांवर अनेकवार कोरडे ओढलेले आहेत. 
कमी शब्दांत अधिक अथे सांगण्याची क्षमता त्याच्या वाणीत 
होती. त्याच्या भाषेत कच्छी, सिंधी, गुजराती आणि हिंदी यांचे 
अपूर्वे मिश्रण पाहायला मिळते. [गु. सं. हि. दे. ] 


च मध्य प्रदेशातला एक पवंत. या पर्वतातून नर्मदा नदी 
मकर उगम पावते, म्हणून तिला मेकलकन्यका असे म्हटले 
आहे (म. भा. भीष्म. ८३.९). या नावाचे एक जनपदही होते. 
त्या पर्वेतप्रदेशात राहणाऱ्या लोकांनाही मेक असे म्हणत. या 
प्रदेशावर जयवल, वत्सराज, नागवळ, भरतवलू, इ. पांडववंश्ी 
राजांनी इ. स. च्या प्रारंभीच्या शतकांत राज्य केल्याचे अनेक 
शिलालेखांवरून कळते. मध्य प्रदेशातील बहमनी नामक गावी 
सापडलेल्या एका ता म्रपटातहीं त्यांची माहिती मिळते. 

कोसलराजे प्रारंभी मेकलांचे प्रतिस्पर्धी होते; पण नंतरच्या 
काळात वैवाहिक संबंध जोडून हे दोन्ही राजे परस्पर मित्र 
बनले. भरतबलाची राणी लोकप्रकाझा ही कोसळ-कन्या होती. 
इ. स. च्या ५ व्या शतकात मेकलांचे राजे वाकाटकांचे मांड- 
लिक बनले होते. [ भा. को. ] 


मेकोपा (इ. स. चे ९ वे शतक) चोऱ्यायंश्ी सिद्धांपैकी एक 

सिद्ध. हा बिहार प्रदेशातील भागल्पूरचा रहिवासी 
असुन, जातीने वैद्य होता. याच्या नावावर कोणतीही स्फुट 
रचना मिळत नाही. परंतु अपभ्रंश अथवा प्राचीन हिंदीमध्ये 
चित्तचेतन्यशमनोपाय नावाचा एक ग्रंथ याने रचल्याचे कळते. 


याव्यतिरिक्त याच्या चरित्राची अधिक माहिती उपल्ब्ध नाही. 
[ हि. सा. बि.; पु. त. नि.] 
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सारतीय संस्कृतिकोश 


जा स्त्रियांनी कमरेला बांधायचा एक अलंकार. उपनय- 
सखा च्या वेळी बटूच्या कमरेला मुंजतृणाचे जे कटि” 
सुत्र वांवतात, त्यालाही मेखला म्हणतात. त्रैवणिक बटूंच्या 
वेगवेगळ्या मेखला कोणत्या तृणांयासून वनवाव्या, त्याचे नियम 
मनूने सांगितळे आहेत (२.४२). दर्शयूर्णमासामध्ये यजमात- 
पत्नीच्या कमरेला मुंजाची जी दोरी गुंडाळतात तिला आणि 
सोमथागामध्ये यजमान व त्याची पत्नी या दोबांनाही दर्भाची 
दोरी कमरेभोवती वांधावी लागते तिला, मेखळाच म्हणतात. 
योक्त्र असेही तिचे दुसरे नाव आहे. 

मेखलाबंधनाचो पद्धती वरीच प्राचीन आहे. अथर्ववेदात तिची 
पुढीलप्रमाणे (६.१३३.२) प्रार्थना केलेली आहे- 

आहुतास्यभिहुत क्ूषोणामस्यायुधम्‌ । 
पुर्वा ब्रतस्य प्राइनती वीरघ्नी भव मेखले ॥। 

अथे - हे मेखळे, तू सर्व प्रकारे प्रशंसित आहेस. तु 
आयुक्ष आहेस. तू कोण्या एखाद्या ब्रताने पुर्वीच बांधली शि 
तु शत्रूच्या वीरांना मारणारी हो ! र 

या मेखलाबंधनाचे विवेचन करताना पं. सातवळेकर लि 
तात- मेखलावंधन कटिबद्धतेचे सुचक आहे. प्रत्येक कार्या र 
कंबर कसणे आव्यक असते. त्यामुळे वद्धी, धारणाशार्वत? 
शीतोष्ण सहन करण्याचे सामथ्ये, सुदृढ इंद्रिये आणि दीवा] 
यांची प्राप्ती होते. [ अ. सु. अ. ३.; श्री. विद्याधरशास्त्री मिर 
मेखठायश्विणीपंत्र भूमिगत धत कुठे आहे, हे तगबायी 

सामथ्ये यावे या उद्देशाने या 4 

साधना करायची असते. * 3७ क्रो मदनमेखळे नमः .ती 
असा हा बाराअक्षरी मंत्र आहे. याचा त्रधषी विश्रवा, छंद पंड 
भाणि देवता यक्षिणी आहे. री 

मोहाच्या झाडाखाली वसून चौदा दिवस या सिद्ध मंत्रा 
दहा सहस्र जप करावा आणि या झाडाच्या समिधांनीच म 
लित केलेल्या अग्नीत मथुमिश्रित मधूक पुष्पांचे एक 
हवन करावे, असे सांगितळे आहे. तसे केल्याने देवता स, 
होऊन साधकाला अंजन देते आणि ते अंजन डोळ्यांत घात 
वर्‌ भूमीच्या पोटातले घन त्याला दिसु लागते, अशी ह्य 
फलश्रुती सांगितलेली आहे. [मं. म. ] 
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खंड सातवा 


मेगॅस्थिनीस नावाचा आपला राजदुत चंद्रगुप्ताच्या दरबारात 
पाठवला. मेगॅस्थिनीस पाटलिपुत्र येथे अनेक वर्षे राहिला होता. 
त्या काळात त्याते भारताचे निरीक्षण करून त्याचे सविस्तर वर्णन 
लिहून ठेवले होते. त्याचा ग्रीक भाषेतला मूळ ग्रंथ ' इंडिका ' हा 
उपल्ध नाही; पण त्याच्या लेखनातळे अनेक उतारे त्याच्या 
नंतरच्या ग्रीक इतिहासकारांनी उद्‌बृत केळेळे आहेत. काही 
गोष्टी स्वतः पाहून त्याने जी वर्णने लिहिली आहेत, ती पूर्ण 
विश्‍वसनीय आहेत. चंद्रगुप्ताची राज्यव्यवस्था आणि सेनादल 

यांच्याविषयी जी माहिती त्याने दिली आहे, ती सत्य व बिनचूक 
मानायला हरकत नाही. सामाजिक व धामिक चालीरीतींविषयी 
त्याने बरेच लिहिलेले आहे. त्यातील काही माहिती ऐकीव असून, 
पुर्ण विश्‍वसनीय वाटत नाही. मात्र मौर्ययुगातील भारताचा इ ति- 
हास समजण्याच्या दृष्टीने त्याचे लिखाण अत्यंत उपयुक्‍त ठरले 
आहे. [म. च. को. ; अ. हि. इं.; बौ. का. भा.; प्रा. भा. सं. ] 


मेघ (6 जमात. यांना मिहंग असेही म्हणतात. या लोकांची 
वसती सियालकोट, अमृतसर, गुरुदासपूर, गुजरात, 
छाहोर, रावळपिंडी, इ. ठिकाणी आढळते. रावळपिंडीच्या 
परिसरातील हे लोक मेंग म्हणन ओळखले जातात. हे लोक 
प्रामुख्याने विणकर आहेत. सियालकोटच्या भागातील मेघ लोक 
आपली उत्पत्तिकथा सांगतात, ती अश्ली - 
आम्ही ब्राह्मणांचे वंशज असून, प्राचीन काळी काशीला 
राहत होतो आमच्या मूळ पुरुषाला दोन मुले होती. त्यांपैकी 
एक पंडित व दुसरा अक्षरशत्रू होता. पित्याने पंडित मुलाला 
सांगितले, की तू आपल्या भावाला शिकव. परंतु त्याने ते ऐकले 
नाही. त्यामुळे वडिलांनी त्याला घराबाहेर हाकलले. तो जम्मू- 
भागात येऊन राहिला आणि त्याने तिथे ज्ञानदानाला प्रारंभ 
फळा. तिथेच त्याने एक मोठा यज्ञही केला. त्या यज्ञात त्याने 
"मांसाच्या आहुती दिल्या आणि मारलेली गाय मंत्रसामर्थ्याने 
अवत केली. पुन्हा एकदा त्याने एक गाय मारली; पण तिला 
तो जिवंत करू शकला नाही. सग लोकांचा त्याच्यावरचा 
विश्‍वास उडाला. गायीला जिवंत करण्याचे सामथ्ये त्याच्या 
पित्याच्याही अंगी होते. म्हणून त्याने आपल्या पित्याला बोला- 
चेले. परंतु पित्याने त्याला आपल्या पंक्तीला जेवायला बंदी 
केली. यामुळे तो रागावला आणि त्याने स्वतंत्र पंथ निर्माण 
केला. त्याचे जे अनुयायी तेच मेघ होत. 
न मेघ जमातीत बसीथ व घियान अद्या दोन टोळ्या आहेत. 
घयान लोक स्वतःला जसीथ लोकांहून श्रेष्ठ समजतात. हे मांस 
खात नाहीत. कोणी खाल्ले तर त्याला पंचवीस रुपये दंड कर- 
शात. हा दंड सरकारात भरायचा असतो. शिवाय पाच रुपये 
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ग्रामप्रमुखाला आणि काही रक्‍कम समाजाला द्यावी लागते. 
दंडाची रक्‍कम दिली नाही, तर त्याला जातीबाहेर टाकतात. 

मेघ लोक गुरूला खूप मान देतात. कोणत्याही प्रश्‍नासंवंधी 
निर्णय देण्याचा अधिकार त्यांच्या गुरूला असतो. त्याची गादी 
केरणमध्ये असून, हा गाव जम्मूपासुन तीन मेलांवर आहे. या 
लोकांना गुरूकडून ठराविक क्षेत्र आखून दिलेले असते. तेवढ्या 
क्षेत्रातच हे आपल्या तत्त्वज्ञानाचा प्रचार करतात. 

विवाहप्रथा - मुलाच्या लग्नाचा कोणताही समारंभ हे 
लोक स्वतःच्या घरी करीत नाहीत. जातीचे काही प्रमुख लोक 
मुलीच्या घरी जाऊन तिथे संस्कार व समारंभ करून दुसर्‍या 
दिवशी आपल्या घरी परत येतात. मग वधू-वरांना तुतीच्या 
झाडाखाली बसवतात. झाडाच्या वृंध्याला एक लांब दोरी 
गुंडाळतात आणि जमलेले सर्वे लोक वधू-वरांतह त्या झाडाला 
सात प्रदक्षिणा घालतात. मग सर्वांना प्रसाद वाटतात. यानंतर 
वरपिता थाटाची मेजवानी देतो. यांचे पुरोहित लग्नप्रसंगी 
उपस्थित नसतात. पण त्यांना त्यांची दक्षिणा पोचवली जाते. 

विधवेला मोठ्या अगर धाकट्या दिराबरोबर लग्न करायला 
परवानगी असते. पण हे दोघेही नसतील, तर जातीमधील 
कोणत्याही पुरुषाबरोबर ती लग्त लावू शकते. या लग्ताचा खर्च 
नवर्‍या मुलाला करावा लागतो. त्याची खर्चे करण्याची ऐपत 
नसेल, तर त्याला आपली बहीण किवा कन्या पत्नीच्या नाते- 
वाइकाला द्यावी लागते. विधवा स्त्री विवाहाला अनुकूल नसेल, 
तर तिच्या निर्वाहाची व्यवस्था ग्रामभप्रमुख करतो. 

धार्मिक किवा इतर उत्सवप्रसंगी यांचे पौरोहित्य ब्राह्मण 
करतात. ब्राह्मण न मिळाल्यास जातीतले लोकच पौरोहित्य 
पार पाडतात. [ ग्लॉ. ट्रा. पं. नॉ. प्रा. ] 


व मेघ हे ब्रह्मांडाच्या कवचापासुन तयार झाले, 
मेघगर्जना असे मत्स्य पुराणात सांगितले आहे (२.३३). 
मेघांचा गडगडाट होतो आणि कित्येकदा मेघगजेनेसह पजेन्य- 
वृष्टीही होते. या घटनेविषयी ज्या लौकिक समजुती आहेत, 
त्यांपैकी काही अश्या - 

पुष्कर, आवर्तक, इ. बारा मेघ इंद्राच्या ताब्यात असुन, लहर 
लागेल तेव्हा इंद्र त्यांपेकी एखाद्याला वृष्टी करण्याची आज्ञा 
देतो. इंद्र खुषीत येऊन मोठ्याने अट्टहास करतो, तीच मेघगजंना 
होय. इंद्राच्या धनुष्याचा टणत्कार, म्हातारी हरभरे भरडते, 
पार्वती धान्य दळते, भगवंताचा रथ तौत्र गतीने धावतो, ऐरा- 
वत तुतारी वाजवतो, इंद्र आकाश हालवतो, त्यामुळे झालेला 
आवाज किवा देवांनी वाजवलेल्या नगाऱ्यांचा आवाज, इ. 
अनेक लोकसंकेत मेघगजनेविषयी आहेत. 


मेघगजेना 


मेघांचा गडगडाट ऐकला असता त्याने सूचित होणारे अरिष्ट 
टळण्यासाठी स्नान करावे. रोहिणी नक्षत्रात मेवगर्जना झाल्यास 
पुढे ७२ दिवस अवर्षण पडेल व त्यामुळे दुष्काळ उद्‌भवेल. ज्येष्ठ 
शु. द्वितीयेच्या दिवशी मेघगर्जना होऊ नये. हस्त नक्षत्रातील मेघ- 
गर्जनेने सर्प आणि दुष्ट प्राणी यांचे तोंड बांबले जाते. आर्द्रा 
नक्षत्रात मेघगर्जेना झाल्यास महिनाभर पाऊस पडत नाही. पूर्व 
दिशेस मेघगर्जंन| झाली, तर पाऊस तावडतोव पडतो. अकाली 
मेघगजेना झाली, तर ती देशावर आपत्ती आणते. याव्पतिरिक्‍त 
निरनिराळ्या नक्षत्रांत होणाऱ्या मेघगर्जनांचीही अनेक शुभा- 
शुभ फले सांगितलेली आहेत. 


र एक तत्त्वज्ञ आचार्ये. हा आत्रेयनाथसुरींचा पुत्र 
मेधनादारी असून, रामानुज पंथाचा अनुयायी होता. न्याय- 
प्रकाश व न्यायद्युमणी या नावांचे दोन ग्रंथ याने रचले आहेत. 
या ग्रंथांमुळे रामानुजांच्या तत्त्वज्ञानात मोलाची भर पडली, 
असे मानले जाते. 

कर्म व कर्मफल यांच्या संदर्भात मेघनादारीचे विचार पुढील- 
प्रमाणे आहेत -ईदवराची कृपा किवा त्याची अवक्रपा यांना अनु- 
सरून कर्मफल़ मिळत असते. पुर्वजन्मी आपण पुण्यक्रत्ये केली 
असल्यास इहजन्मी सतूकृत्ये करण्याची प्रवृत्ती होते. परंतु पूर्व- 
जन्मी कुकर्मे केळी असतील, तर या जन्मी वाईट कर्मे करण्या- 
चीच प्रवृत्ती होते. [ हि. इं. फि. ] 


22255६ हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. हा महानना 
मधमल्हार जातीतील असून, याची प्रकृती गंभीर आहे. 
याचा वर्ग ओडव-ओडव हा आहे. यात गंधार व वैवत हे स्वर 
वर्ज्य आहेत. याचा वादी स्वर षड्ज असून, संवादी पंचम आहे. 
याचा गानसमय मध्यरात्र; वर्षाकाळात मात्र हा राग केव्ह ही 
गातात. [क. सं.; सु. वि. को. ] 


व्य एक जेन ब्रत. हे ब्रत पाच वर्षांत पुरे होते. 
मधमालात्रत व्रताला आरंभ भाद्रपद वद्य प्रतिपदेला करून 
आश्‍विन वद्य प्रतिपदेला त्याची समाप्ती करतात. या व्रतात सात 
उपवास आणि चौवीस एकाशने करायची असतात. त्याचप्रमाणे 
चौतीस दिवस ब्रह्मचर्य पाळायचे असते. व्रतकालात आकाशात 
मेघ आले, तर पंचस्तोत्राचा पाठ करतात. फल - मोक्षप्राप्ती. 
[जे. ब्र. वि. सं.; व्र. ति. नि. ] 


मेघराज (६ स चे ९६वे शतक) एक जैन कवी. हा मूळचा 
श॒जरातचा रहिवासी असून, नंतर तो महाराष्ट्रात 


चा 
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आला. ब्रह्मशांतिदास हा याचा गुरू होय. मेघराजाचे गुजराती 
व मराठी या दोन्ही भाषांवर सारखेच प्रभुत्व होते. याने ज्सो- 
धररास, पार्द्वनाथभवांतर, कृष्णगीत, रामायणी कथा, गुजरी 
र्‍्हाटी गोत व गोमटस्वामीगीत अशा स्फुट रचना केल्या आहेत. 
गुजरी मऱ्हाटी गीत हे संमिश्रगीत असून, शांतिनाथचरित्रव 
तीर्थवंदना या रचना केवळ गुजराती भाषेत आहेत. 
जसोधररास ही याची सर्वोत्तम रचना होय. हे काव्य मराठी 
भाषेत रचले असून, त्यात ११६४ ओव्या आहेत. जैन तच्वजञात 
व आचारवर्म यांचे विवेचन प्रस्तुत ग्रंथात आहे. अहिसा आणि 
ब्रह्मचर्य यांचे महत्त्व सांगण्यासाठी याने यशोधर व चंद्रमती 
यांचे कथानक सांगितले आहे. त 
भेवराज जसा कवी होता तसाच तो पंडितही होता. त्यात 
जेन शास्त्रांचे सखोल अड्यरयन केले होते. प्रस्तुत काव्य़ातुन त्या 
गृहस्थधर्म, यतिधर्म आणि आत्मा यांचे स्वरूप साध्या भाषेत 
सांगितळे आहे. आत्म्याचा विचार मांडताना तो म्हणतो!“ 
पाषाणी सोने ठप्नापिलें । तोल व्यापिले तेले । 
तेसे देह व्यापिले । आत्मतत्वें देखा ॥ री 
जसे फूल व्यापिले परिमल | ते फुलाहोऊनि वेगळे । 
तंसे जीवतत्त्व निर्मिले । देहभिन्न ॥ 
मेघराजाची वर्णनशक्‍ती प्रभावशाली आहे. [ प्रा. म 
सा.; नवभारत, जानेवारी १९६६] 


रज 


मेघरानी नृत्य मधील एक लोकतृत्य. वैशाख ७. 
र ज्येष्ठ महिन्यांत मेघांना जागविण्य तः 
वंगालमधील स्त्रिया आणि कुमारिका हे नृत्य करतात. त्या 
दोन्ही हात आपल्या डोक्यावर किंचित वर नेऊत आणि आपल्या 
साडीची दोन्ही टोके दोन्ही हातांनी पकडन पावसाचे आवाहन 
करीत त्या गीते गात गात नृत्य करतात. हे नृत्य आकर्षैक' 
सुंदर असते. [ भा. लो. नृ. ] 


र्ल 
मेघवाळ एक जात. या लोकांची वस्ती गुजरात मेरा 
कच्छ भागात आढळते. मेघ क्रषी हा मामा 7 
असे हे सांगतात. मेघवाळांना धेड असेही म्हणतात. प त 
चार पोटभेद आणि अनेक कुळया आहेत. त्यांतील मातंग 
ही श्रेष्ठ मानली जाते. दरांवर 
मेघवाळ नावाचे ब्राह्मणही आहेत. तेच यांच्या पवि 
उजाऱयाचे काम करतात. गणेश ही यांची कुलदेवता आहे नन 
हे लोक मृतांना पुरतात आणि वारा दिवसांपासून ककी 
महिन्यांपर्यंत सुतक पाळतात. पितरांसाठी दिवाळीत कावळ्या 
अन्न देतात. पाहा - घेड. [ मुं. इ. जा. ] 


खंड सांतंवा 


ऱ आसाम प्रेदेशातील गारो डोंगर व खासी-जेतिया 
सघाठय ज्ञेंगर या दोन जिल्ह्यांचे मिळून वेगळे स्थापण्यात 
आलेले एक लहानसे राज्य. याचे एकूण क्षेत्रफळ ८,७०० चो. 
मेल असून, लोकसंख्या सुमारे १० लक्ष आहे. याच्या परिच- 
मेला व दक्षिणेला बांगला देश असून, पूर्वेला उत्तर काचार 
डोंगर आणि उत्तरेला आसामचा उर्वरित भाग आहे. 
या प्रदेशात पूर्वी सुमारे ५० लहान संस्थाने होती. भारत 
स्वतंत्र होण्यापूर्वी या सर्व संस्थानांची एक संघटना स्थापण्यात 
आली होती. हे लोक पुर्वीपासुन स्वतंत्र बाण्याचे असुन, ब्रिटिश 
राजवटीतही ते ब्रिटिश्ांपासुन अलिप्त राहिले होते. त्याबद्दल पं. 
जवाहरलाल नेहरूंनी त्यांच्या स्वतंत्र वृत्तीचे पुष्कळ कौतुक केले 
होते व त्यांच्या आकांक्षेचा विचार करण्याचे आदवासनही त्यांना 
दिले होते. 
आसाम प्रदेशात गारो व खासी-जैतिया डोंगरांप्रमाणेच 
मिझो, नागा, मिकिर व उत्तर काचार डोंगर असून, तिथे वेग- 
घेगळथा वन्य जमाती वसलेल्या आहेत. या सर्वांचे मिळून एक 
स्वायत्त पहाडी राज्य स्थापावे, अशी त्या लोकांच्या नेत्यांची 
मागणी होती. पण राज्य पुनरंचनामंडळाने तिला मान्यता दिली 
नाही. असे वेगळे राज्य स्थापणे अव्यवहार्य असून, ते वन्य जमा- 
तींच्या हिताचे नाही, असे त्या मंडळाचे मत होते. पण त्यामुळे त्या 
कांत असंतोष उत्पन्न झाला. इ. स. १९६० साली असमिया 
भाषा ही संपूर्ण राज्याची अधिकृत भाषा ठरवण्यात आल्यामुळ 
त्या असंतोषात भरच पडली. केंद्र सरकार पहाडी भागातील 
छोकांना आसाम राज्यांतर्गत स्वायत्तता देण्यास तयार होते; 
पण ती योजना कोणीही स्वीकारली नाही. शेवटी जानेवारी 
१९६७ मध्ये आसाम राज्याची पुनररचना करण्याचे ठरले. त्या 
राज्याचे वेगळे विभाग करून त्यांचा कारभार स्वतंत्रपणे चाल- 
वावा, पण ते एका मोठ्या राज्याचे घटक म्हणून नांदावे, अशी 
री आखण्यात आली. 
पण ती योजनाही पहाडी जमातींना पसंत पडली नाही. 
“यांना वेगळे राज्यच हवे होते. शेवटी केंद्र सरकारने ते मान्य 
आणि १९६९ च्या डिसेंबर महिन्यात मेघाल्य राज्यनि्मि- 
विघेयक संसदेने मान्य केळे. एप्रिळ १९७० मध्ये त्या 
राज्याची प्रत्यक्ष स्थापना झाली. तथापि ते राज्य आसाम 
सज्याच्या अंतर्गतच होते. आणि त्यात गारोव खासी-जेंतिया 
ना दोनच जिल्ह्यांचा समावेश होता. मिझो, मिकिरव काचार हे 
कर भाग त्यात सामील झाले नाहीत. ऑक्टोबर १९७१ 
आसामचे मुख्यमंत्री महेंद्रमोहन चौधरी यांनी ईशान्य भार- 
पाच्या पुनरंचनेसंबंधीचे विधेयक विधानसभेला सादर केले, ते 
“या विधेयकान्वये मेघालय आसामच्या अंतर्गत स्वायत्त 
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राज्य न राहतां त्याला पुर्ण राज्याचा दर्जा दिला जाईल. आसाम 
प्रदेशाचे विभाजन होऊन आसाम, नागा प्रदेश, मेघालय, मणिपूर 
व त्रिपुरा ही पाच राज्ये आणि अरुणाचल व मिझो राम हे दोन 
केंद्रशासित प्रदेश स्थापले जातील. ईश्यान्य भारताची एकात्मता 
टिकवण्यासाठी हा निर्णय घेण्यात आला आहे. 

डिसेंवर १९७१ मध्ये या विधेयकाला संसदेनेही मान्यता 
दिली व मेघालय हे राज्य आसाममवून वेगळे झाले. 

मेघाल्य राज्य ब्रह्मपुत्रेच्या दक्षिणेकडील पठारावर वसलेले 
आहे. डोंगराळ प्रदेश व दाट जाडी यांमुळे हा प्रदेश दुर्गम आहे. 
या पठारावर काही उंच शिखरे आहेत, त्यांतील शिलांग हे सर्वात 
उंच आहे. पावसाळयाच्या आरंभी असंख्य जलमेघ या डोंगर- 
माथ्यावर जमा होतात आणि मग मुसळधार पाऊस सुरू होतो. 
म्हणून या प्रदेशाला मेघाल्य हे नाव देण्यात आले आहे. सुपीक 
जमीन थोडीच असल्यामुळे या प्रदेशातील लोकांचे जीवन कष्ट- 
मय आहे. शेती हाच त्यांचा मुख्य व्यवसाय असला, तरी तेव- 
ढ्यावर ते पोट भरू शकत नाहीत. शिकार, जंगलातील विविध 
पदार्थ गोळा करणे, वगेरे पुरक व्यवसाय त्यांना करावे लाग- 
तात. पण या प्रदेशात खनिज संपत्ती विपुल आहे. ती हस्तगत 
झाली, तर या भागाचा विकास वेगाने होऊ शकेल. 

या प्रदेशातील लोक निमगंपुजक व भूतपूजक आहेत. ख्श्रिस्ती 
मिशनऱ्यांनी या लोकांना पुष्कळ मदत करून त्यांचा विकास 
घडवन आणला आहे. तथापि अजूनही त्यांचा भुताखेतांवर गाढ 
विश्वास आहे. त्यांच्या जीवनावर निरनिराळया भूतपिद्याचांचा 
बराच पगडा आहे. डोंगर, नंदी, झाडे. इ. ठिकाणी त्यांचा 
वास असतो, अशी त्यांची श्रद्धा आहे. म्हणून त्यांची पुजा ते 
करतात. त्याचभ्रमाणे ते सूर्य-चंद्रादी ग्रहांचीही पुजा करतात. 
पितरांची पुजाही या लोकांत रूढ आहे. 

या लोकांत मातृसत्ताक कुटुंबपद्धती प्रचलित आहे. 

मेघाल्यातील सर्वे जमातींच्या लोकांना नृत्याची फार 
आवड आहे. 

शिलाँग हे या राज्याचे मुख्य ठिकाण आहे. निसगेसोंदर्य 
व आधुनिक वास्तुशिल्प या द ोन्हींमुळे हे शहर अत्यंत मनोहर 
बनले आहे. 

नोंगक्रेम हे गाव शिलांगपासून १३ मैलांवर आहे. या ठिकाणी 
जन महिन्यात खासी लोकांचा नृत्योत्सव असतो. तो पाहायला 
भोवतालच्या प्रदेशातले बरेच लोक तिथे जमतात. त्या वेळी खासी 
नर्तक जे नृत्य करतात, ते अत्यंत झ्ञाकर्षेक असते. 

सर्वे जगात जास्त पाऊस जिथे पडतो, ते चेरापृंजी हे गाव 
याच प्रदेशात वसलेले आहे. पाहा- आसाम; खासी; गारो; 
जैंतिया. [मेघाल्य- श्री. कमलेश्‍वर सिह, १९७०;वे. बें. आ.] 
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>__, एक जात. या लोकांची वसती आसाम, प. बंगाल, 
नेपाळ, भूतान व सिक्क्तीम या भागांत आढळते. वंगाल- 
मधील गोवल्पाडा जिल्ह्यातील यांच्या वस्तीळा मेचपाडा असे 
म्हणतात. मेच आणि काचारी हे एकाच वंशातील लोक असावे, 
असे अनेक संशोधक म्हणतात. कामरूप ( आसाम) ही यांची 
मूल्भूमी होय. नेपाळात यांच्या उत्पत्तीसंवंधी एक आश्या- 
यिका सांगतात, ती अशी- 
नेपाळमधील पारुंगो आणि सिमनिमा या दांपत्याला लापचे, 
जिमदार व मेचे अश्ली तीन मुले ज्ञाळी. आईबापांनी या तिघांना 
तीन दिश्यांना पाठविले आणि आपापला प्रदेश शोधायला सांगि- 
तले. नंतर या तिघांपासुन तीन जाती निर्माण झाल्या. 
मेच लोक ही आख्यायिका प्रमाण न मानता स्वतःला राज- 
बंसी म्हणवून घेतात, कारण त्यांना मेच हे नाव आवडत नाही. 
मेच लोक वर्णाने कोच लोकांहून अधिक उजळ असून, त्यांची 
चेहेरेपट्टी मंगोलियन क्र 
वंशा च्या लोकां- 
सारखी वाटते. काही 
विद्वानांनी, यांच्या 
चेहर्‍्यांची ठेवण मुग 
व ब्रह्मी लोकां- 
प्रमाणे आहे, असे 
म्हटले आहे. 
शेती हा त्यांचा 
प्रमुख व्यवसाय 
असला, तरी हे 
त्याच्या जोडीला 
पिजणे, विणकाम, 
मच्छिमारी, शिकार 
इ. व्यवसाय कर- 
तात. अलिकडे 
यांच्यांतील बरेच 
लोक व्यापार, 
शिक्षण, इ. विविध 
क्षेत्रांत काम करू 
लागले आहेत. 
हे लोक स्वभा- 
वाने भटक्या वृत्तीचे 
आहेत. त्यामुळ त्यांना जंगले जाळून शेती करावी लागते. त्यांना 
जंगले फार आवडतात. म्हणूनच ते भूतान व नेपाळ या प्रदेश्ा- 
तील जंगलांत आजवर टिकून राहिळे आहेत. तिथली मले- 
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रियाची हवा त्यांनी पचविली आहे. त्यामुळे मोकळया हवेत 
आले, को ते वारंवार आजारी पडतात. र 

यांच्यांत नारजिनारी, छंपरानारी, इश्वरारी अश्ली अर्नेक 
गोत्रे आहेत. मुलगी मिळविण्यासाठी तिच्या पित्याच्या धरी 
मुलाला नोकरी करावी लागते. यांच्यांत देज घेण्याचीही पद्धत 
आहे. हारे-खुने नावाचा एक विवाहप्रकार यांच्यांत रूढ आहे' 
त्यात नवर्‍या मुलाला नवऱ्या मुलीच्या टोळीत दत्तक दिले जाते. 
या लोकांमध्ये स्त्री-पुरुषांना सारखाच दर्जा असतो. पत्नीच्या 
सल्ल्यानेच पती अनेक गोष्टी करतो. 

पित्याची सर्व संपत्ती सर्व मुलांना सम प्रमाणात वाटली जाते. 
मुलीला जंगम मालमत्तेमधील काही भाग मिळतो. विधवेच्या 
संपत्तीवर बहुधा मुलींचा व सुनेचा हकक असतो. 

सीज नावाचे झाड हे यांचे देवक आहे. शिव, मैनाओ, लक्ष्मी, 
दुर्गा, मनसा, इ. देवतांना हे भजतात. देवशी हा त्यांचा परंपरा 
पुरोहित असतो. यांच्या देवोत्सवांतुन नृत्य, गायन, इ. कार्य 
होतात. [से. इं. १९५१ वे. वे ; को.क.वे.बे.] 


क. लग्नातील एक लौकिक सोपस्कार. वरात घरी य 
“ वधू-वर गृहप्रवेश करू लागताच वराची बहीण त्या 

दारात अडवते. मग वर विचारतो, की मेट कोणाचे? ' € 

वरभगिनी उखाण्यात आपल्या नवऱ्याचे नाव घेऊन मेट 

ते सांगते व त्यांना जी मुलगी होईल, ती आपल्या मुल 

देण्याचे वचन मागते. नवरा मलगा ते कबल करतो १ 

बहीण दार सोडते. [ ल. वि. सो. ] द 


चें 


र्मग 


मेर्टूपट्टी "र. हे लहानसे गाव मदुराई जिल्ह्याती 
१० नौोलकोष्टई गावाच्या दक्षिणेला सुमारे सहा नवार 
वर आहे. इथे एक टेकडी असून, तिच्यावर सिद्धांचा निव 
होता, असे सांगितले जाते. कदाचित या दंतकथेमुळेच त्या ८ 
डोला सिद्धमले हे नाव मिळाले असावे. टेकडीच्या माथ्यावर अ 
शिवमंदिर आहे. टेकडीच्या बाजूला पंचपांडवपदम व पंचरपांच 
शय्यासने अशी स्थाने दाखवतात. तिथल्या एका खर्ड्क 
करपन्नस्वामीची शस्त्रधारी मूर्ती खोदलेली आहे. कल्लार 
तीचे लोक या देवाला खूप मानतात. [मदुरा गॅझे.] 


च म्हेसुर प्रदेशातील एक जात. या लोकांना काही ठिकाणी 
संडार न गौरीम वक 
_“ गौरिग असेही म्हणतात. हे स्वतःला गौरी र 
म्हणजे गोरीपुत्र म्हणवितात. यांच्या उत्पत्तीची कथा अशी 
एकदा पावतील सुपे हवी होती. ती बनविण्यासाठी बसवार्च्या 
(नंदीच्या ) मुखातुन एका पुरुषाला तिने निर्माण केले. स 


खंड सातवा 


शिवाने आपल्या अंगावरील नागांचे बांबूंत रूपांतर केले. त्या 
बांबूंपासून त्या पुरुषाने पार्वतीला उत्तम सुपे वनवून दिली. 
त्याबद्दल पार्वतीने त्याला टोपलीभर रत्ने दिली. पण त्याला त्य़ा 
रत्नांची किमत न कळल्यामुळे त्याने ती तज्लीच टाकून दिली व 
तो तिथून निघून गेला. शिव-पार्वंतीला या गोष्टीचा राग आला 
आणि त्यांनी त्याला ज्याप दिला, की ' तुला तुझ्या धंद्यातून फक्त 
पोटापुरते मिळेळ; जास्त काही मिळणार नाही. र 

उद्योगधंदे - हे बांवू फोडून त्यांपासून टोपल्या, चटया, सुपे, 
तट्टे, इ. वस्तू विणतात व त्या विकतात. यांच्यापैकी काही लोक 
शेती व मजुरीही करतात. 

हे लोक शेळ्या, मेंढ्या, ड॒करे, इ. प्राण्यांचे मांस खातात. 
यांना दारूही फार आवडते. सणासुदीला ते खूप दारू पितात. 

ते वोळत असलेल्या भाषेवरून यांचे कन्नड मेडार व तेलगू 
मेडार असे दोन भेद पडळे आहेत. याशिवाय, त्यांचे गौ रिग, 
पल्ली व बंडीकार असेही तीन विभाग आहेत. त्यांच्यांत 
परस्पर रोटीबेटीव्यवहार होत नाही. 

विवाहप्रथा - मुलाचा बाप मुलीला मागणी घालतो. समान 
कुळांत लग्ने होत नाहीत. आते किवा मामे बहिणीशी लग्न 
करता येते. मुलगी पसंत केल्यावर एका शूभ दिनी मुलाचा 
बाप काही जातभाईंना बरोबर घेऊन मुलीच्या घरी जातो आणि 
मुलीला नवी साडीचोळी देतो. त्यानंतर जमलेल्या लोकांना 
पानसुपारी वाटतात. 

लग्नसमारंभ मुलाच्या घरी होतो. लग्नाच्या दोन दिवस 
आधी संध्याकाळी वधूकडील लोक वरगृही जातात. दुसर्‍या 


मेडार दंपती 
दिवशी कुलदेवतेची पूजा करून नेवेद्य दाखवतात आणि आप्ते* 
ष्टांना जेवण देतात. 
लग्न धारे पद्धतीने होते. वराने वधूच्या गळ्यात ताळी 
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सेडार 


बांधणे हा लग्नातील आव्यक विधी असतो. त्यानंतर वधू-वर 
एकाच पानात जेवतात. हे सर्वे विधी वधूकडच्या जानोद्यात 
त्या रात्री पुन्हा एकदा होतात. त्या वेळी मुलींचा मामा कन्या- 
दान करतो. 

लग्नाच्या दुसऱ्या दिवशी गिडी शास्त्र नामक एक विधी होतो. 
त्यासाठी नवरा मुलगा वधूची एक बांगडी आणि सासऱ्याची 
पितळेची गिडी (छोटी घागर) चोरतो आणि आपल्या घरात 
लपून बसतो. नंतर वधू त्याला शोधायला निघते. प्रथम ती 
चुकून आपल्या भावालाच नवरा म्हणून पकडते. चूक समजल्या- 
वर सर्वजण त्या भावाची चेष्टा करतात. मग तो रुसतो. तेव्हा 
काहीतरी बक्षीस देऊन त्याची समजूत काढतात. मग खऱ्या 
चोराला म्हणजे नवर्‍या मुलाला शोधून वघूच्या घरी नेतात 
आणि यापुढे नीट वागण्याविषयी त्याची प्राथना करतात. 

लग्नसमारंभात हे लोक प्राणिहत्या करीत नाहीत. तो 
संपल्यावर, दुसर्‍या दिवशी ज्ञाति-बांधवांना शेळया-मेंढ्यांचे मांस 
शिजवून वाढतात व खूप दारूही वाटतात. 

यांच्यांत घटस्फोट आणि विधवाविवाह ख्ढ आहे. 

मुलीला प्रथम त्रधतुप्राप्ती झाली, को मुद्दाम उभारलेल्या 
खोपटात तिला ठेवतात. सातव्या दिवशी स्तान करून ती घरात 
येते. पण सोळा दिवसपर्यंत तिला पूर्ण शुद्ध मानीत नाहीत. तिचे 
लग्त झालेले असल्यास सोळाव्या दिवशी तिचा पतीशी संग होतो. 

प्रसुतिप्रथा - स्त्रीची प्रथम प्रसूती माहेरी होते. सातव्या 
महिन्यात डोहाळेजेवण करून तिला नवी साडीचोळी देतात. 
जननाशौच नऊ दिवस असते. नवव्या दिवशी शेजारपाजारच्या 
बायका तिच्या स्नानासाठी घडाभर गरम पाणी घेऊन येतात. 
त्या सर्वांना त्या दिवश्ली जेवण देतात. संध्याकाळी जुन्या 
पाळण्याची पूजा करून त्यात मुलाला ठेवतात व बारसे करतात. 

तिसर्‍या वर्षी मुलाचे जावळ काढतात व त्याच दिवशी त्याचे 
कानही टोचतात. हा विधी कुलदेवतेच्या मंदिरात करतात. 

यांच्या जातीच्या प्रमुखाला यजमान किवा गौड असे नाव 
आहे. याशिवाय त्यांच्यांतील प्रत्येक कुलावर कट्टेमणी नावाचा 
एक अधिकारी असतो. यजमान जातीतले तंटेबखेडे सोडवतो. 

या लोकांचा शकुनांवर फार विश्‍वास आहे. रोज कामाला 
सुरुवात करण्यापूर्वी ते आपल्या हत्यारांची प्राथना करतात 
आणि बांबू आणायला जंगलात जाण्यापूर्वी शुभ शकुन पाहतात. 

देवधर्म - यांच्यापैकी काही लोक शैव व काही वैष्णव आहेत. 
दुर्गम्म ही त्यांच्या जातीची देवता आहे. अनेक ठिकाणी तिची 
मंदिरे आहेत. हे लोक काही ठराविक दिवशी देवीची पूजा कर- 
तात. त्याच वेळी नव्या बांबूंची पूजा करून त्यांचे तुकडे प्रत्येकाला 
वाटतात. नंतर बांबूची एखादी वस्तू बनवताना त्या तुकड्यांचा 
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उपयोग करायचा असतो. या पुजेच्या दिवशी अनेक पक्शू मारून 
त्यांचे मांस शिजवून सर्वजण खातात. 

दिवाळीनंतर एक दिवस ते रानात जातात आणि काही 
वांबू तोडून ते एका सारवलेल्या जागी ठेवतात. तिथेच एक 
दगडही उभा करतात. मग पुजारी त्या वांवूंची पुजा करतो 
आणि एक शेळी किंवा मेंढी वळी देतो. नंतर सर्वजण ते मांस 
शिजवून खातात. काही ठिकाणी त्यानंतर तीन दिवस सर्व लोक 
आपला व्यवसाय वंद ठेवतात. 

मतिकप्रथा - हे लोक सवंसाधारणपणे प्रेते पुरतात. 
आकस्मिक किवा महारोगाने मृत्यू आळा असता, प्रेत जाळतात. 
मस्तक दक्षिणेकडे करून ते प्रेते पुरतात. यांच्यापैकी वैष्णव 
लोक अंत्यक्रियेसाठी सातानी पुरोहिताळा बोलावतात. तिसऱ्या 
दिवशी ते मृतात्म्याला थडग्यावर पिड देतात आणि कावळ्याने 
ते खावे, अशी इच्छा करतात. कावळा जर पिडाला शिवला 
नाही, तर मृताची अंतिम इच्छा पुरी करण्याचे आढवासन 
देतात. अकराव्या दिवशी ते पुन्हा पिंडदान करतात व ज्ञाति- 
भोजन घालतात. मृताशौच बारा दिवस पाळतात. [मे. ट्रा. का. ] 


महाराष्ट्राच्या ग्रामीण समाजरचनेतील एक घटक. 
यांना ठोकेजोशी असेही म्हणतात. हे दहापाच कुटुं- 
बांच्या मेळाने गावोगाव फिरत असतात. गावाबाहेर पाले उभा- 
रून त्यांत उतरतात. शेतकऱ्यांना भविष्य सांगणे हा यांचा 
प्रमुख उद्योग असतो. भविष्य सांगण्यासाठी हे सकाळीच बाहेर 
पडतात. त्या वेळी ते कपाळी गंध व भस्म लावतात, डोक्यावर 
पागोटे घालतात आणि रेशीमकाठी धोतर नेसतात. यांच्या 
बायका सुई, पोत वगरे वस्तू विकतात. [ गां. गा. ] 
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3% णक आदिवासी जात. या लोकांची वस्ती मणिपूर प्रदे- 
शात आहे. शेती हा यांचा प्रमुख व्यवसाय असला तरी, 
हे जंगळे तोडणे, मासेमारी, विणकाम, सूत कातणे, इ. व्यवसाय 
करतात. पुरुषांच्या बरोबरीने स्त्रियाही शेतात कामे करतात. 
भात आणि मासे हे यांचे सर्वप्रिय व प्रमुख अन्न असते. मेथे 
लोकांमध्ये सदाचाराला फार महत्त्व आहे. अविवाहित मुली 
डोक्यावरचे पुढच्या वाजूचे केस कापून टाकतात. पण विवाहित 
स्त्रिया मात्र केस कापीत नाहीत. त्याचप्रमाणे त्या केसांचा 
वुचडा न बांधता ते मानेवर मोकळे सोडतात. यांच्यांतील पुरु- 
पही केस राखतात. 
- स्त्रिया आणि पुरुष दोघेही कानांत चांदीच्या बाळ्या घाल- 
अ कती दोन्ही नाकपुड्यांत मुरण्या घालतात. या लोकांमध्ये 
उ्षांपेक्षा स्त्रियांनाच अधिक महत्त्व आहे. स्त्रिया पडदा वापरीत 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


नाहीत. त्या उत्तम प्रकारे व्यापार करतात. त्यांच्या गिर्‍हाइकां- 
मध्येही पुरुषांपेक्षा स्त्रियांचीच संख्या अधिक असते. 

सामाजिक दृष्टीने श्रीमंत मेथे लाळ रंगाचे गरम कपडे, 
मध्यमवर्गीय हिरिव्या रंगाचे लोकरी कपडे व गरीब लोक सुती 
कपडे वापरतात. त्यांच्या अंगावरच्या कपड्यांवरून त्यांचा 
सामाजिक दर्जा ओळखता येतो. ; 

लाई हरोवा हा यांचा सर्वांत मोठा घामिक उत्सव होय. सर्व 
स्त्री-पुरुष यात मोठ्या उत्साहाने व श्रद्वेने भाग घेतात. त्या वेळी 
स्त्रया आपली नटण्या-मुरडण्याची स्व होस भागवून घेतात- 
यांना नृत्याची फार आवड आहे [ भा. आ. ] 


मेथाजनन "तणायकत वुद्धीला मेवा असे म्हणतात. मू 
जन्माला आल्यानंतर त्याच्या ठिकाणी मेथी 
उत्पन्न व्हावी म्हणून जो एक संस्कार करतात, त्याचे नाव मेधा" 
जनंगे असे आहे. या संस्कारात नवजात शिूच्या उजव्या कानात 
तानदा वाक्‌ शब्द उच्चारून त्याला सोन्याच्या चमच्यातुन दही 
सध व तुप चाटवायचे असते. हा विधी आइवलायन गृह्यसूत्रांत 
सांगितला आहे. वेखानसाने मध, तुप, दही आणि सातुचे किवा 
तांडुळाचे पीठ एकत्र कालवून मुलाला चाटवावे, असे सांगितले 
आहे. त्या वेळी  प्राणो रक्षति विश्‍वमेजत्‌ ' या अनुवाकातील 
दहा मत्र म्हणावे, असे बौधायन सांगतो. जातकर्मातील दी 
प्रमुख विधी होय, असे संस्कारमयूख म्हणतो. 
दुसरे मेधाजनन उपनयनानंतर करतात. त्याचा विधी असा- 
अश्‌प्रवचनीय होम झाल्यानंतर ब्रह्मचारी बटने तीन दिवस क्षार 
"हाय न खाणे, भूमिशयन करणे. इ. व्रत करावे. हे ब्रत 
सात्यावर चोथ्या दिवशी बटूचे मेधाजनन करावे. त्यासाठी १2 
साची एक सपर्ण फांदी आणून ती एका मातीच्या वेदीवर पुरावी' 
सग आच्चार्याने पुढील संकल्प करावा . 
या. उपनयनाच्या ब्रताची समाप्ती होऊन वेदग्रहण कर 
ण्याचे सामर्थ्य येण्यासाठी मी मेधासावित्रीचे पूजन करतो. 
मग 'मेघाये नमः' या मंत्राने त्या फांदीची पूजा करावी. यां 
सातू व मोदक यांसह भाताचा नैवेद्य दाखवावा. पुनश्च पंत 
पचारपुजा करावी. मग बटूने मेधादेवीला नमस्कार करून वाति 
शिपडीत तीन प्रदक्षिणा कराव्या. त्या वेळी पुढील मंत्र म्हणावा” 
सुश्रव: सुभ्रवा असि, यथा त्वं सुश्चवः 
सुभवा अस्येवं मां सुभ्रवः सोश्रवसं कुरु 
यथा त्वं देवानां थज्ञस्य निधिपोस्येदमहं 
, सरुष्याणां वेदस्य निधिपो भूयासम्‌ ॥ 
- नेतरदंड,अजिन व कमंडलू या वस्तू वेदीवर ठेवून स्नान णि, 
पत्रस्नान करावे. नंतर नवी वस्त्रे, अजिन, उपवीत, मेखला १ 


पणण णि सय भोके 


खंड सातवा 


दंड ही समंत्रक धारण करावी. पुर्वीची वस्त्रे गुरूला द्यावी. मग 
ब्राह्मणांनी पुण्याहवाचन करावे. 
अथर्ववेदात ( ६.१०८.२ ) मेवेच्या प्रार्थनेचा मंत्र आहे, तो 
असा - 
अहं न्॒ह्मण्वती ब्रह्मजूतां त्र्षिस्तुतां ब्रह्मचारिनि:। 
प्रपीतां मेधामवसे हुवे ॥ 
अर्थ - श्रेष्ठ ज्ञानाने युक्‍त, ज्ञान्यांकडून सेवित, क्ररषींकडून 
प्रशंसित आणि ब्रह्मचार्‍्यांनी स्वीकृत अश्या मेधेला मी माझ्या 
संरक्षणासाठी आवाहन करतो. 
मेघेच्या अशा प्रशस्तीमुळेच संस्कारांत मेधाजननाला महत्त्व 
दिले गेळे. त्यात पळसाची पूजा असल्यामुळे लोकिक भाषेत या 
संस्काराला पळसुला असे म्हणतात. [ हिं. ध.; सं. को. ] 


मेधातेथी ी (१) एक सूक्तद्रष्टा. पहि ह्‌ल्या मेंडडादील' १ र्‍ 
ते २३ही सूक्ते व ८ व्या मंडलातील रव ३ ह 
सूक्ते याच्या नावावर आहेत. यालाच मेध्यातिथी असेही म्ह्ट्ले 
आहे. अतिथीसह होम- हवन करणारा असा त्या याति 
आहे. हा कण्व कुलात दा असून, भंगिरा-घोर-- कण्व- मेघातिथी 
अशी त्याची वंशवेल आहे. हा एक प्रख्यात वेदिक क्रषी होता. 
केवी म्हणूनही तो मोठा होता. हा आसंग प्लायोगी राजाचा 
पुरोहित होता. या राजाने त्याला इतर राजांपेक्षा दहा सहस धन 
अधिक दिले म्हणून याने त्याची स्तुती केली आहे. याने आपली 
सामे गाऊन विभिदुकीयांच्या यज्ञातुत गायी मिळवल्या (पंच. 
भरा.१५.१०-११). इंद्र मेघातिथीकडे मेषरूपाने आला, अशी कथा 
क्ग्वेदात (८.२.४०) आली असून, पडविश ब्राह्मणात त्या कथेला 
हुजोरा दिलेला आहे. पंचविश्य ब्राह्मणात मेघातिथी हा वत्साचा 
शत्रू असल्याचा उल्लेख आहे( १४.६.६)- मेधातिथीने वत्साला, 
“तू नीच कुळातील आहेस ! असे म्हटले. पण वत्साने अग्निदिव्य 
करून मेघातिथीचा आरोप चुकीचा असल्याचे सिद्ध केले. मेवा” 
थी, त्रिशोक, उद्भनस, गौतम व मुद्गल हे मित्रावरणांचे आश्रित 
होते, असे अथर्ववेदात म्हटले आहे (४. २९.६): निर्धन जावई 
सासऱ्या छळतो (क्र. ८.२.२०), अर्बुद व मृग्य या दोन 
राक्षसांचे डोंगरी किल्ले होते (क. ८- २-१६)/ जलाचा 
अतरयात अमृत व औषधी गुण आहेत (क. १.२२.१७ ), असे 
काही उल्लेख याच्या सूक्‍तांतून आढळतात. 
याच्या ३२० त्रःचांवेकी २२० त्र्चांतून सोमाचे उल्लेख व 
वर्णने आहेत. त्यावरून तो सोमसंप्रदायाचा पुरस्कर्ता असावा, 
असे डॉ. व. ग. राहूरकर म्हणतात. [ सी. क्.; प्रा* च. को. ] 
(२) (इ. स. चे ९ वे शतक) मनुस्मृतीचा भाषक “ह 


क्षणेचा का उत्तरेचा असा विवाद आहे; पण अर्नेक अंतर्गत 
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मेध्य काण्व 


उल्लेखांवरून हा कारमीरचा म्हणजेच उ. भारताचा रहिवासी 
असला पाहिजे, असे म. म. काणे यांनी म्हटले आहे. याचे भाष्य 
विस्तृत आणि विद्वत्तापूर्ण आहे. मनुस्मृतीवरील उपलब्ध 
भाष्यांत हे भाष्य सर्वात जुने आहे. 

गौतम, बोघायन, आपस्तंब, वसिष्ठ, विष्णू, शंख, याज्ञवल्क्य, 
नारद, पराशर, वृहस्पती, कात्यायन अश्या अनेक स्मृतिकारांचे 
उतारे याने आपल्या ग्रंथात दिले आहेत. कोटिल्याच्या अर्थे- 
शास्त्रातीलही पुष्कळ उतारे याने घेतले आहेत. याचा पूर्वे- 
मीमांसेचा अभ्यास खोल होता, असे दिसते. कारण विधी आणि 
अर्थवाद हे शब्द त्याच्या ग्रंथात वारंवार येतात. त्याने जक्ली 
जैमिनीची सुत्रे उद्धृत केली आहेत, तसेच शावर भाष्यातले 
उतारेही दिले आहेत. 

मोक्षाची प्राप्ती केवळ सस्यगज्ञानाने होत नाही, तर ज्ञान 
आणि कर्म यांच्या समुच्चयाने होते, असे तो म्हणतो. संन्यास 
म्हणजे शास्त्राने सांगितलेल्या सवे आवड्यक कतेव्यांचा त्याग 
करणे नव्हे; तर अहंकार व ममकार यांचा त्याग म्हणजे संन्यास 
होय, असे याचे मत आहे. 

मेधातिथीने या भाष्याव्यतिरित स्मृतिविवेक नावाचा ग्रंथ 
लिहिला होता, असे कळते; पण सांप्रत तो उपलब्ध नाही. हा 
गद्य- पद्यात्मक ग्रंथ असावा. त्या ग्रंथात मेघातिथीने मिश्न जातीं- 
बहल विवेचन केले आहे, असे म्हणतात. पराशरमाधवीयात 
प्रस्तुत ग्रंथातील यतींच्या कतेव्याविषयीचा मोठा उतारा दिला 
आहे. तिथिनिर्णेय व सर्वेसमुच्चय या ग्रंथांतही स्मृतिविवेका- 
तले इलोक घेतले आहेत. प्रस्तुत ग्रंथ पुढे कधी काळी उपलब्ध 
झाला तर धर्मश्यास्त्राची प्रगती कसकशी होत गेली, त्यावर 
बराच प्रकाश पडेल, असे म. म. काणे म्हणतात. [हि. घ. ] 


च एक' सूक्त द्रष्टा. क्रग्वेदाच्या आठव्या मंडला- 
सेध्य काण्य ठोल त्रेपत, सत्तावन व अठ्ठावन ही सूक्ते याच्या 
नावावर असून, ती वालखिल्य सुकते म्हणून प्रसिद्ध आहेत. त्रेप- 
छ्ञाव्या सूक्तात इंद्रस्तुती हा विषय असून, त्यात आयू, कुत्स व 
अतिथिग्व राजांवर इंद्राने विजय मिळविल्याचा उल्लेख आढ- 
ळतो. सत्तावनाव्या सुकतात अशविनौची स्तुती असून, त्यापुढील 
सूक्तात त्रद्रत्विज व विश्वेदेव यांची स्तुती आहे. 
हा सर्वे विश्‍वपसारा एकाच परमेश्वराने निर्माण केला आहे, 
असे सांगताना तो म्हणतो (क्र. ८.५८. २ )- 
एक एवाग्निबेहुधा समिद्ध एकः सूर्यो विश्‍वभन्‌ प्रभत: । 
एकेवोषा सर्वमिदं विभात्येकं वा इदं वि बभूव सवम्‌ ।। 
अथे - विभिन्न स्थली विखुरलेला प्रज्वलित अग्नी मूलत: 
एकच आहे. विश्‍वप्रकाशक सूर्य, अग्नी आणि सूर्यप्रकाशक उषाही 


सेध्य काण्व 


एकच आहे. हा सर्व पसारा एकांच परमेदवराने मांडला आहे. 
या वालखिल्य सूक्‍्तांवर सायणाचार्य किंवा अन्य भाष्य- 
काराचे भाष्य नाही. [ क्व. म. भा.; प्रा. च. को. ] 


> एक जात. या लोकांची वस्ती पंजाव प्रदेशात आढळते. 
भाषाशास्त्रज्ञ सांगतात, की मेन हा शब्द मीन (मासा) 

या संस्कृत शब्दापासून बनला आहें. हे सर्वे लोक मुसलमान 
आहेत आणि मच्छीमारी हा त्यांचा व्यवसाय आहे 

मेन लोकांना मेवून असेही म्हणतात. त्यावरून मेन व मेवो 
एकच असावे, असे काही विद्वानांनी म्हटले आहे. परंतु या 
दोन्ही जाती भिन्न आहेत. 

मेनांच्या विवाहप्रथेत झुळक्याची चाल आहे. झुळका म्हणजे 
लग्नाच्या वेळी पेटवायचा अग्नी होय. हा अग्नी जावयाने 
पेटवायचा असतो. 

यांच्यांत दूध, दही यांच्या उपयोगासंबंधाने वरेच निबंध 
आहेत. अलिकडे हे लोक मासेमारीशिवाय अन्यही धंदे करू 
लागले आहेत. [म. ज्ञा. को. ] 


> एक मुसलमान जात. या लोकांची वस्ती प्राधान्याने 
मसमण गुजरातमध्ये आढळते. महाराष्ट्र, कर्नाटक, इ. प्रदेशांत- 
ही हे तुरळक आढळतात. मेमण लोक व्यापारी असल्याने ते 
व्यापारासाठी ब्रह्मदेश, सयाम, सिंगापूर, जावा, इ. देशांतही 
जाऊन स्थायिक जाले आहेत. 

यांचा धर्मगुरू कच्छमध्ये मुंद्रा येथे राहतो. मक्‍का, मदिना, 
इ. पुण्यक्षेत्रांच्या यात्रा हे लोक करतात. यांच्यांतील काही धनाढ्य 
लोक मौलाना अबदुल कादरच्या यात्रेसाठी बगदादलाही जातात. 
त्यांचा जादुटोण्यावर आणि भविष्यावर बराच विदवास असतो. 

हे लोक गुजराती बोलतात. परंतु कच्छी व हालाई मेमण 
घरात कच्छी व हालाई भाषा बोलतात. पाहा- कच्छी मेमण. 
[मुं. इ. जा.; वि. मुं. रा. प.; मै. ट्रा. का. ] 


> ७) (इ.स.च्या १३व्या शतकाचा पूर्वार्ध) एक दोेवा- 
संयकंड “व द्थप्प 

चार्य आणि धर्मोपदेशक. हा सदथप्याच्या मुलीचा 
मुलगा असून, जातीने वेल्लाळ होता. याने शिवज्ञानबोधम हा 
शैव सिद्धान्तांचे विवेचन करणारा सुप्रसिद्ध ग्रंथ तमिळ भाषेत 
रचला आहे. शेव सिद्धान्त बहुजन समाजापर्यंत पोचविण्याचे श्रेय 
याला आहे. [हि. क. इं.पी. ५ ] 


मेर .._ात. या लोकांची वस्ती गुजरात, राजस्थान व 
नहाराष्ट्र या प्रदेशांमध्ये आहे. राजस्थानातील काही मेर 
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लोक वाटून मुसलमान झाले आहेत. तिथे यांची वस्ती बाली 
सोजत व जयतारणा या पहाडी भागात आहे. मेर या शब्दाचा 
अर्थही पहाडी असाच आहे * 

अनेक विद्वानांच्या मते मध्य आशिया ही मेरांची मूल्भूमी 
होय. हृण लोकांच्या स्वाऱ्यांना कंटाळन त्यांनी इ. स. च्या 
५ व्या शतकात स्थलांतर केळे आणि तिथन हे पंजाव, राजस्थान 
व गुजरात या भागांत आले. सौराष्ट्रात काही काळ यांनी 
राज्यही केले, असे म्हणतात 

सौराष्ट्रातील मेरांमध्ये त्यांच्या वसतिस्थानांवरून वरडाई 
मेर, धेडिया मेर असे काही भेद पडले आहेत. त्याशिवाय यांचे 
केशपाळा, राजसुखा, गोहिल आणि आडिद्रा हे पोटभेद आहेत. 


हे ळोक उंचेपुरे, गोरे आणि सशक्त असतात. जत. 
बाजरी व मका हे त्यांचे प्रमुख अन्न होय. काही मेरांना 
हार चालतो आणि काहींना चालत नाही. पाहुण्यांचा 
सत्कार करण्यात हे लोक आस्थेवाईक असुन, स्वभावाने सा 
प्रमळ आहेत 

दोतीं हा यांचा प्रमुख व्यवसाय होय. धेड प्रदेशातील लोकी! 
कमी कष्टात अधिक फल मिळते. परंतु वरडा 


भारतीय संस्कृतिकोर्श 


खंड सातवा 


मेरांना मात्र खूप कष्ट करावे लागतात. यांच्यांतील काही 
लोक सैनिकी पेक्षा पत्करतात व अनेकजण जेठवा राजपुतांचे 
आश्वित म्हणूनही राहतात. यांच्या स्त्रिया द्ेतीच्या कामात 
मदत करतात आणि घरी असल्या म्हणजे सूत काढतात. त्या 
स्वतः काढलेल्या सुताचेच कापड विणून घेतात. 

मेर पुरुष शट, पायजमा आणि डोक्याला पगडी घालतात. 
यांचे कपडे स्वच्छ आणि नेटके असतात. स्त्रिया घागरा वापर- 
तात. त्यांना ओढणीसाठी काळी मलमल लागते. त्यांच्या हातां- 
तील बांगड्या चांदीच्या असतात. त्यांच्या गळ्यात सोन्याची 
साखळी, कानांत फुले आणि पायांत पैजण असतात. 

हे लोक आपल्या पोटजातींमध्ये लग्नसंबंध करतात. यांच्यांत 
पुनविवाहाची चाल आहे. लग्नाच्या पौरोहित्यापताठी हे ब्राह्म” 
णाला बोलावतात. 

राम, शिव, कृष्ण व॑ हन॒मान ही यांची उपास्ये होत. त्याच- 
प्रमाणे सतीआई, चारणआई व॑ रांदलमाता या देवतांनाही 
भजतात. हे लोक कबीर व रामदेव पीर यांचे अनुयायी आहेत. ते 
गायीला पूज्य मानतात. मुसलमान मेर अल्लाला भन असले, 
तरी दुर्गा ही त्यांची प्रमुख देवता आहे. कोणी आजारी पडल्यास 
हे वैद्यापेक्षा भगताचा सल्ला अधिक माततात. [ मुल्द जाळ 
वि. मं. रा. प.; रा. जा.; घर्मयुग, १९ डिसेंबर १९५४ ] 


मेरमे पजरातमधील एक लोकोत्सव. दिवाळीच्या दिवशी 
लहान मळे एका फडक्यात मीठ बांधून घेतात व 
* सपरे पर दहाडे सबरस ' अश्या आरोळ्या ठोकीत गावातून 
हिंडतात. प्रत्येक घरातील माणसे त्यांच्याकडचे थोडे मीठ विकत 
घेतात. तसे करणे हा नव्या वर्षांचा शुभ शकुन सिम नच यर 
त्याच दिवशी रात्री मुले मशाली घेऊन गावात मिरवणूक काढ- 
तात. लोक त्या मुलांना बोलावून मिठाईव दक्षिणा देतात. या 
प्रकाराला ' मेरमे ' म्हणतात. [ संजय, नोव्हेंबर ९ ९६० ] 


मुसलमानांचा एक सण. हा सण हिजरी सनाच्या 
व्या दिवशी येतो. अरबी 


७. 

णभ सातव्या महिन्यातील सव्विसा० 

भाषेतील उरूज या शब्दापासून मेराज, मिअराज किवा मेअ- 
राज हा शब्द बनला असून, वर चढण्याची शिडी, पायरी, आरो- 
हण किवा उत्यान असे या शब्दाचे अर्थ आहेत. याला इ्सरा 
म्हणजे रात्रीचा प्रवास असेही म्हटले जाते. या दिवशी रात्री 
महंमद पैगंबराने स्वर्गाचा प्रवास केला आणि अल्लाकडून मुसल- 
मानांसाठी दिवसातून पाच वेळा नमाज पढण्याची देणगी घेऊन 
तो परत आला, अशी कथा आहे. ही घटना रात्री घडली, म्हणून 
या सणाला शबे मेराज असे नाव मिळाले आहे. त्यालाच मेराज 


४९१ 


मेरुपवंतदानं 
शरीफ असेही म्हणतात. [ साधना, १९ एप्रिल १९५२ ] 


ती. र) 6 (इ.स.चे १३ वे शतक) एक जैन ग्रंथकार. 
सरुतुगाचाय श्राने प्रवंधचितामणी कक. एक ग्रंथ रचला 
आहे. संस्कृत कथा-साहित्याचा विचार करताना या कवीला 
वगळता येत नाही. मेरुतृंगाने या ग्रंथात अपभ्रंश भाषेचाही 
थोडा वापर केला आहे. याची रचना इ- स. १३०५ मध्ये वर्ध- 
मानपूर नामक गावी झाली असून, तो पाच प्रकाशांत विभागला 
आहे. ऐतिहासिक, चरित्रात्मक ग्रंथ असे याचे स्वरूप आहे. यात 
अनेक अप्रसिद्ध व्यक्‍तींसंबंधीच्या दंतकथाही आढळतात. तत्का- 
लीन चालीरीती व दरबारी व्यवहार यांची सुस्पष्ट वर्णने यात 
पाहायला मिळतात. या ग्रंथात अनेक सुंदर सुभाषितेही आहेत. 
| सं.सा. इ) अ. साल रण. सा. इ. ] 


र जैनांचा पहिला तीर्थंकर क्ररवभदेव याच्या 
मेरुत्रयोदशी स्मृतिप्रीत्यथं पौष वद्य त्रयोदशीस जो उत्सव 
करतात, त्याला हे नावं आहे. या दिवशी चांदीच्या सात 
भांड्यांची उतरंड रचतात. यालाच मेरू असे म्हणतात. हा मेरू 
सभोवती ध्वज रोवून सुशोभित करतात. या दिवशी कित्येक 


जैन उपवासही करतात. [ फे. फे. म. ] 


स्वन (इ. स. चे १४ वे शतक) एक जैन भक्‍्तकवी. 
सरुनढन जिनोदयसूरी हा याचा दीक्षागुरू होय. यानें 
जिनोदयसूरीविवाहलउ, अजितशांतिस्तवनम्‌ व सीमंधरजिन- 
स्तवनम्‌ ही तीन काव्ये रचली आहेत. पहिल्या काव्यात गुरुभक्ती 
आणि अन्य दोन काव्यांत तीर्थकरांची भक्‍ती वणिलेली आहे. 
जिनोदयसूरीविवाहलउ हे रूपकप्रधान काव्य असून, त्यात 
जिनोदयसूरीचा संयमश्रीबरोबर दीक्षाविवाह म्हणजे दीक्षा 
घेण्याचा प्रसंग वणिला आहे. [ हि. जै. भ. क. ] 


मेरपँक्ति एक जैन ब्रत. या व्रताला सात महिने दहा 
व्रत॒ दिवस लागतात. यात ८० उपवास, २० बेला 
आणि १०० पारणा असतात. कोणत्याही मासापासून या व्रताचा 
प्रारंभ करता येतो. व्रतकाळात “ओं हीं पळ्चमेरुसम्बधि 
अस्सीजिनाल्येभ्यो नमः' हा मंत्र जपायचा असतो. [जे.ब्र. वि. सं.] 


र. याचा विधी असा - धान्य, मीठ, गूळ, सुवणे, 
मेरुपवेतदान तोळ, कापूस, तूप, रत्ने व साखर यांचा ढीग 
करावा. त्यावर सोन्याची झाडे मांडावी. त्यांना रुप्याची शिखरे 
करावी. उसाची अरण्ये व तुपाचे ओढे करावे. ब्रह्मा, विष्णू, 


भेरुपवंतदान 


सूर्य यांच्या सुवणप्रतिमा स्थापाव्या. शिखरांवर शुभ्र वस्त्र 
घालावे. अशी सर्व रचना केल्याने तो मेरू पर्वत वनतो. मग 
त्याच्या चारही बाजूंना सुवर्णाचा मंदर, गव्हांचा गंधमादन, 
तिळांचा तिहाचल आणि उडदांचा सुपाश्‍वं असे चार उपपर्वत 

रावे. मग त्या सर्वांची पूजा व होम करावा. मग तो समग्र 
पर्वेत ब्राह्मणाला दान द्यावा. [ प. पु. सृ. खं. अ. २१ ] 


मेरुमंटिरे निळ भाषेतील एक जेन पुराण. वामनाचार्य 
मरुमादर नामक कोण्या जेन व्यक्‍तीने हे पुराण रचले आहे. 
या ग्रंथात १४०६ पदे असून त्यांत जैन सिद्धान्तांचे विवरण केलेले 
आहे. वामनाचार्थाच्या कालासंवंधी आणि त्याच्या चरित्रासंबंधी 
निठ्चित माहिती उपलब्ध नाही. [त. सा. सं. ] 


गेऊाऊि- सातारा जिल्ह्यातील सायगावजवळील शिवक्षेत्र. 
मरालग हे स्थान डोंगरावर आहे. हा डोंगर उंच असल्याने 
त्याला गरिबांचे महाबळेश्‍वर म्हणतात. वर गुरव आणि महार 
यांची वस्ती आहे. गुरव हेच तिथले पुजारी आहेत. येथील 

महादेवाला मेरुबा असे म्हणतात. पुर्वी त्याला नरफदेव म्हणत. 
तो चंद्रराव मोर्‍्याचा कुलदेव होता. 


> > 


देवळाच्या चारही बाजूंस कोट असून, महाद्वार उत्तरेस आहे. 
देवळाला तीन क्षिखरे आहेत. गाभार्‍यात मेरुवाचे लिंग असून, 
त्याची उंची १॥ वीत आहे. त्यातून सात धारांनी सतत पाणी 
झिरपत असते. त्यामुळे शाळुंका नित्य पाण्याने भरळेली असते. 
इथे अनेक नंदादीप जळत असतात. चैत्र शुद्ध एकादशीस देवाचा 
उत्सव होतो. त्या दिवशी शिव-पार्वतींचा विवाहसमारंभ साजरा 
करतात. देवाला साठ गावांतून उत्पन्न आहे. [ भारत इतिहास 
संशोधक मंडळ, षष्ठ संमेलन वृत्त, शके १८४० ] 


च एक जैन व्रत. श्रावण वद्य प्रतिपदेला या ब्रताला प्रारंभ 
मरुत्रत करतात. दोनशे वीस दिवसांत हे व्रत पुरे करायचे 
असते. जेन तत्त्वज्ञानानुसार प्रत्येक युगाच्या प्रथम वर्षाचा 
प्रारंभ वरील तिथीपासून होतो, म्हणून या व्रताला विद्देष महत्त्व 
दिलेळे आहे. [ व्र. ति. नि. ] 


न शि तल, ब्रह्म, धर्म आणि रुद्र यांना हे सामान्य 
मरुसावणी नाव आहे. मेरुसावणे या नावाची दक्षाच्या 
मुलीची चार मुले होती. त्या सर्वांनी मेरूवर तप केल्याचा 
उल्लेख ब्रह्मांड पुराणात आहे (१.२४). नऊपासुन बारा- 
पयतच्या मन्वंतरांचे हे अधिपती होते, असे मार्कंडेय पुराणात 
म्हटले आहे (५०), [ हि. मा: रि. ] 


दाळ 


भारतीय संस्कृंतिकोशं 


ह (इ. स. चे १८ वे शतक) एक रामदासी कवी» 
मंरुस्थामी कृष्णातीरी असलेल्या मेरुलिंग नावाच्या गावी 
याचा जन्म झाला. तिथून हा तीर्थयात्रा करीत अरुणाचलम इथे 
गेला. त्या गावी त्याची व अनंत मौनी या समर्थश्षिष्याची गाठ 
पडली. मेरुस्वामीने त्याचा अनुग्रह घेतला. मग हा दक्षिणयात्रा 
करून मन्यारगुडी नावाच्या गावी आला व तिथेच यावज्जीव 
राहिला. याचा मठ व समाधी तिथेच आहे. 

मेरुस्वामीने भीमोपदेश, रामसोहळा, अवधूतगीता, स्वानंद- 
लहरी, आत्मसाक्षात्कार, तत्त्वपट, अनंतवाल्मीकिरामायण, 
मानसपुजा, मेरुबोध, अनुभवसार, पुर्णामृत, पोडशकळा, 
समर्थाष्टक, श्रीरामपंचरत्न, संतमाळा इ. अनेक ग्रंथ रचले 
आहेत. याशिवाय त्याची स्फुट रचनाही आहे. 

रामसोहूळा या ग्रंथाची ओवीसंख्या ९४२७ इतकी आहे. 
हा ग्रंथ अकरा रुद्र आणि प्रत्येक रुद्रात अकरा उल्लास अशा 
प्रकारे एकशे एकवीस प्रकरणांत विभागला आहे. त्याचे स्वरूप 
सर्वेसंग्राहक आहे. त्यात वेदान्त, आचार, तीथयात्रा, देवतास्तवन/ 
गुरुवणन, मायाप्रभाव, इ. अनेक विषय आहेत. परंतु त्यातही 
अनेक विषयांची सरमिसळ झाली आहे. त्यामुळे ग्रंथ विस्कळित 
वाटतो. याच्या भीमोपदेश या ग्रंथासंबंधानेही असेच म्हटलें 
गेळे आहे. मेरुस्वामीचे हरिहर नाटक या नावाचे एक नाटक 
आहे. वास्तविक हे नाटक नसून पदे, इलोक, कटाव, इत्यादींनी 
युक्‍त असलेले नाट्यात्मक कथा निरूपण आहे. 

कवीची भाषा ज्ञानेश्‍वर, मुक्‍तेश्‍वर यांची आठवण कर्ल्न 
देणारी आहे. उपमा, दृष्टांत यांचे वैपुल्य तिथे पाहायला मिळते 
त्याचा एक नमुना पुढे दिला आहे -- 

अकाळ ज्ञानवृष्टि संपुर्ग । नेणो टाकील सल्ट बुडवून । 

अखंड दंडायमान । धारा सोडिल्याप॥ 

कृपेचा सुझीतळ वारा । त्रिविध ताप उपद्वास सारा । 

अवचट आनंदाच्या गारा । कोसळती ॥। 

पबतातुल्य नभोंहुनी । पडती गारा संश्यात धरणीं । 

अहंतेचे वृक्ष मोडोनी । चूर्ण होती ॥। 

भवभ्नांति महानगर । गारावृष्टोन येकतर । 

होतीं नव्हतीं विस्तार । तळासी जाती ॥ 

अज्ञानवस्तीचों कुग्रामे । वायुवेगें विक्रमे । 

घरची उडोनि जाती संभ्रमें । झंझावात ऐसा ।। 

एसा कडकडाट बोधाचा । आवर्त ज्ञानप्रळयींचा । 

प्रळयवायु पृथ्वीचा । पदर उडवो ॥ 

(रामसोहळा रुद्र २, उल्लास ४) 

याच्या कवित्वात पुनरुक्ती, विस्कळित रचना, संयमाचा 

अभाव, इ. दोष जाणवतात. [म. वा. इ. ३; म. सा. ] 


खंड सातवा 
> वत पुराणांत पृथ्वीचे वणन करताना जी सात दीपे 
मरूप सांगितली आहेत, त्यांतील जंबुद्दीपाच्या केंद्र- 
स्थानी हा पवत आहे. मेरू हा सुव्णपर्वत असून, त्याच्यावर 
देव निवास करतात, असेही सर्वे पुराणांत सांगितले आहे. त्या- 
मुळे तो भूतलावरील स्वर्ग मानला गेला आहे. हा पर्वत हिमा- 
ल्याच्या उत्तरेला असून, त्या केंद्रापासून अनेक पर्वतराजी 
निरनिराळया दिशांना पसरलेल्या आहेत. निरनिराळा पुराणां- 
मध्ये मेरू पर्वताची, त्याच्या भोवतालच्या पर्वतांची व नद्यांची 
जी वर्णने आहेत, ती बहुतेक सारखीच आहेत. मेरू पर्वेताची 
उंची ८४००० योजने असून, तो भूगर्भात १६००० योजने खोल 
गेलेला आहे. त्याचा माथ्याजवळचा परीघ ३२००० योजने 
आणि पायथ्याजवळील परीघ १६००० योजने आहे. यावरून 
त्याचा आकार वर रुंद होत गेलेल्या घंटाकृती फुलासारखा 
असावा, असे वाटते. पद्म पुराणात त्याला धत्तुर्‍्याच्या फुलाचीच 
उपमा दिलेली आहे. तो वर्तुळाकार आहे, की कोनयुक्‍त आहे, 
याविषयी भिन्न भिन्न पुराणांत निरनिराळी वरणेने आहेत. त्यां- 
वरून या पर्वताचे स्वरूप समजते ते असे- 

जंबुद्दीपाच्या मध्यभागी एक अत्यंत उंच व विस्तीणं पठार 
असून, त्याच्या सीमेवर उंच उंच डोंगर आहेत. त्या सव 
भूभागाला मेरू म्हणतात. त्याचा माथा मध्यभागी खोलगट 
आहे. सीमेवरील डोंगर बाहेरच्या बाजूने उभे पहाड असल्या- 
मुळे अगदी दुर्गम आहेत. हे पठार साघारणपणे गोलाकार आहे; 
पण त्याच्या काही वाजू सपाट व कोनयुक्‍त आहेत- मेरू पर्व- 
ताची उंची हिमाल्य पर्वताच्या तुलनेने अनुमानपूर्वक दिलेली 
आहे; कारण तो पर्वत अती प्रचंड आहे. 

पौराणिक माहितीवरून या पर्वताचे स्थान निश्‍चित कर्‌ 
ण्याचा प्रयत्न अनेक संशोधकांनी केला आहे. काही पंडितांच्या 
मते पामीरचे पठार म्हणजेच मेरू होय. हेच आर्यांचे मूलस्थान 
होते, असे पं. राय कृष्णदास यांनी प्रतिपादले आहे. पग दुसर 
काही पंडित पश्चिम संबेरियातील आलताई पर्वताला मेरू पर्वत 
मानतात. मंगोलियन भाषेत आलताई या शब्दाचा अथ घुव- 
र्णाचा पर्वत असाच आहे. हिमालय व मेरू यांच्यामधील हेम- 
कूट व निषघ हे पर्वत म्हणजे कुएनळून व थिएनशान पवेतश्रेणी 
होत, असे या पंडितांचे मत आहे. डॉ. हर्षे यांनी आलताई म्हण 
जच मेरू या मताचे चांगले समर्थन करून, तिथेच आर्यांचे मूल 
निवासस्थान होते, असे प्रतिपादळे आहे. पाहा- जंबुद्धीप; पुराणे, 
पु. वि.; जॉ. पु.; सं. अ. ग्रं.] 


एक जात. मेळक्‍्कारण 


व्यवसायावरून बनलेली ब 
यांची वस्ती 


शिण > 
याचा अर्थ वादनकार असा आह. 


मेलक्कारण 
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सेलकोटे 


तमिळनाडमधील तंजाऊर भागात आढळते. यांच्यांत तमिळ व 
तेलुगू असे दोन भेंद आहेत. हे आपापसांत रोटीव्यवहारही करीत 
नाहीत. तेलगू वादनकार नृत्य करणार्‍या मुलोंवरोबर संगीताची 
साथ करीत नाहीत; तमिळ लोक मात्र करतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


मेटविदेन चिदं दक्षिणेतील एक प्रसिद्ध पुण्यक्षेत्र. हे कोइंव- 
मलांचदवरम तूरपासून चार मेल अंतरावर, पेरूर या 
गावात आहे. इथे चिदंबराचे विशाल मंदिर आहे. त्याच्या 
मुख्य पीठावर शिवलिंग आहे. मंदिराच्या घेऱ्यातच पार्वंतीचेही 
मंदिर आहे. तिला मरकतवल्ली किवा मरकतांवा म्हणतात. 

मंदिरद्वाराजवळच ध्वजस्तंभ आहे. स्तंभाजवळ गोस्तन 
आहे. तिथे दूध सोडले, तर ते स्तनांतुन ओघळते आणि संदिरा- 
तील शिवलिंगावर पडते. [कल्याण-तीर्थांक ] 


. «--« कनटिकातील श्रीरंगपट्टण तालुक्‍यातळे एक पुण्य- 
मळूकाट क्षत्र. हे स्थान म्हैसूरपासून ३० मेल दूर आहे. हे 
दक्षिणेतील चार प्रधान वेष्णव क्षेत्रांपैकी एक आहे. हे यदुगिरी 
डोंगरावर असल्यामुळे त्याचे प्राचीन नाव यादवाद्री किवा यादव- 
गिरी असे होते. एकशे आठ दिव्य वेष्णव देशांत यादवगिरी हे 
श्रेष्ठ मानले जाते. श्रीरामानुजाचार्यांनी या क्षेत्राचा पृनरुद्धार 
केला व स्वतः ते इथे १६ वर्षे राहिले. 

इथे संपत्कुमारस्वामीचे विशाल मंदिर आहे. त्यात नारा- 
यणाची मूर्ती आहे. हे मंदिर दक्षिणेतील प्रसिद्ध मंदिरांच्या 
धर्तीचे आहे. मंदिराच्या जवळच पंचतरणीतीथे नामक सरोवर 
आहे. जवळच परिधानशिला आहे. असे म्हणतात, की दत्ता- 
त्रेयाने याच शिलेवर संन्यास घेतला. रामानुजाचार्यांनी याच 
शिळेवर आपली काषाय वस्त्रे आणि दंड ठेवून त्यांचे पुनग्नेहण 
केळे होते. अजूनही कित्येक संन्यासी तसे करतात. या क्षेत्रा- 
संबंधी एक कथा आहे, ती अशी - 

रामानुजाचार्य या भागात येऊन तोंडनूर (भकक्‍्तिपुरी) येथे 
राहिले होते. आचार्यांजवळ तिलक लावण्यासाठी दवेतमृत्तिका 
(तिरुमण) नव्हती. त्याच विचारात त्यांना झोप लागली असता 
नारायणाने त्यांना स्वप्नदृष्टांत देऊन सांगितले. ' माझ्याजवळ 
पुष्कळ तिरुमण आहे. मी येथे तुलसीबनामधील वारुळात तुझी 
प्रतीक्षा करीत आहे. 

प्रातःकाळी उठल्याबरोबर त्या दृष्टांताचा प्रत्यक्ष अनुभव 
घेण्यासाठी रामानुजाचार्य त्या देशाचा राजा व सेवक यांसह 
तिथे गेले. सांगितलेल्या ठिकाणी खोदल्यावर त्यांना खरोखरच 
नारायणाची मूर्ती प्राप्त झाली. मग तिच्यासाठी मंदिर बनवून 
आचार्यांनी त्या मूर्तीची तिथे स्थापना केली. तेव्हापासून इथली 


मेलूकोटे 


पांढरी माती वैष्णव लोक नाम लावण्यासाठी वापरतात. 

आणखी एक कथा सांगतात, ती अशी-- 

इथल्या उत्सवमूर्तीचे संपत्कुमार असे नाव होते. ती मूर्ती 
मंदिरातून एक दिवस अदृश्य झाली. चोकशी केल्यावर समजले, 
की वादशहाने दक्षिणेतल्या ज्या काही मूर्ती दिल्लीला नेल्या, 
त्यांत एक नारायणाची उत्सवमूर्तीही होती. मग त्या मूर्तीच्या 
शोधासाठी रामानुजाचार्य दिल्लीला गेळे. बादशहाने त्यांना 
मूर्ती परत देण्याचे मान्य केळे; पण चौकशी करता त्याला कळले, 
की ती मूर्ती शाहजादीजवळ आहे. तिथून ती मिळवणे दुवेट होते. 
म्हणून रामानुजांनी आत्मिक्र वलाचा वापर करून त्या मूर्तीचे 
आवाहन केले आणि आदचर्याची गोष्ट म्हणजे ती मूर्ती स्वतःच 
त्यांच्याजवळ चालत आली. मग ती घेऊन आचार्य यादवगिरी येथे 
आले. शाहजादीला रामानुजांचे सामथ्ये प्रतीत झाले व तीही 
त्यांच्याबरोबर या क्षेत्री येऊन राहिळी व इथेच तिने आपला 
देह ठेवला. 

हे मंदिर मोठे प्रेक्षणीय आहे. अनेक राजे व धनिक यांनी 
त्याला देणग्या दिलेल्या आहेत. 

मेलुकोटेच्या जवळच एक पर्वत असून, त्यावर योगनृसिहाचे 
मंदिर आहे. [ सु. वि. को.; कल्याण-तीर्थांक. ] 


बंगालमधील एक लोकदेवता. ही कातडीच्या रोगांची 
देवता मानली जाते. वीस वर्षांच्या आतील ब्राह्मणे- 
तर मुला-मुलींनीच हिची पूजा करायची असते. चैत्र प्रतिपदेला 
मुले हिची मूर्ती करून एक महिनाभर तिची पूजा करतात. पुजे- 
साठी सीजा नावाच्या ज्ञाडाची एक डहाळी व फुले आवश्‍यक 
असतात. महिन्यानंतर हिचे नदीमध्ये विसजेन करतात. हिच्या 
संबंधीची अनेक लोकगीते त्या भागात गायिली जातात. 


चळ... क... खुन, 


न - 2 (इ.स.चे १६वे किवा १७ 
सेलपत्तूर नारायण भट्टातरा त्रे जतक ) केरळातील एक 
संस्कृत कवी. हा प्रकांड पंडित असून, अहंमन्य होता. सामुतिरीच्या 
दरबारात याला राजाश्रय होता. पुढे देववश्यात याला कुष्ठरोग 
झाला. त्याच्या निवारणासाठी याने गुरूवायूर क्षेत्रात चक्री 
भजनाला प्रारंभ केला. असे सांगतात, की एक्केचाळीस दिव- 
सांच्या भजनानंतर याच्या रोगाला उतार पडला आणि अखेर 
तो एक निस्सीम देवभक्त बनला. 

गुरूवायूर क्षेत्रात याने भागवताच्या दशमस्कंधावर काव्य- 
रचना केली. दहा पदांचा एक सर्ग असे शंभर सर्ग याने रचले. 
डा हे काव्य नारायणोयम नावाने प्रसिद्ध आहे. पूंतानमशी 

चा घनिष्ठ संबंध होता. पाहा- पूंतानम नंपुतिरी. [ क. सा. द. ] 


४९४ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


>. राजस्थानातील एक जात. या लोकांना मेवाती असेही 

घे नाव आहे. मेव लोक हे मौन जमातीचीच एक शाखा 
आहे. मुळात हे लोक हिंदू असून, यादववंक्षी राजपुत होते. पण 
पुढे इ. स. च्य़ा ११ व्या शतकात मुसलमानी आक्रमणानंतर यांना 
मुसलमान वनावे लागले. 

या लोकांत वारा कुळे आहेत. त्यांच्या सहा कुळांची व मीन 
जातीच्या सहा कुळांची नावे सारखीच आहेत. पूर्वी मीन व मेव 
या लोकांत लग्नसंवंध होत असे. पण अकबराच्या वेळेपासून 
तो वंद झाला. हे लोक एकाच कुळात लग्न करीत नाहीत. 

हे लोक मुसलमान झाले असले, तरी हिंदूंचे काही रीति 
रिवाज व सण पाळतात. संता, निकाह व अंत्यसंस्कार है विधी 
ते मसलमानी धमा 
प्रमाणे करतात. सुर्स॑ 
मानांच्या पवित्र ठिक 
णांची यात्राही म 
तात; पण ह॑ ट्र र 
करीत नाहीत- द्वि 
होळी व दिवाळी € ड् प 
ते पाळतात. व्या 
वेषही हद म व्रे 
असतो. मुलांची . 
| हिंदूव मुसळमात तार्त 
दोन्ही प्रकारे 2... 
ते अंधश्र द्ध विश्वा अस स 
शकुतावर ळक 
ठेवतात. यांच्या रि उ 
पडदानशीन नाही 
हिंदू स्त्रियांप्रमाण ह 
गोंदूनही घेतात. दव 

हे लोक उत्तम जासूद असून, अकवराने एक हजार 
पुरुषांना टपाल नेण्यासाठी नेमले होते, असे अबुल फड 
ल्हिन ठेवले आहे. न ी यला 

पुर्वी हे लोक चोऱ्यामाऱ्या करीत असत. सांप्रत शेत ह दा! 
लोकांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. [ रा. जा.; ट्रा. का. सें. प्रा” 


र्‌ या लोकांची वसती गुजरात प 
क, प्राह्मण ह मेवाडमधून गुजरातमध्ये आलि 
यांना मेवाडा ब्राह्मण हे नाव मिळाले असावे. भेवाडमधी पेद 
लिंग महादेव हेच यांचे कुलदैवत आहे. यांच्यांत पाच वर्दे 
असून, ते सर्व यजुर्वेदी आहेत. पौरोहित्य व भिक्षा € 


खंड सातवा 


आपला निर्वाह करतात. काहीजण शेतीही करतात. यांच्यांतले 
भट ज्योतिष व पुराण सांगतात. हें पूर्वीचे राजपूत असून, नंतर 
ब्राह्मण झाले, असे काहींचे मत आहे. गुजरातेत वल्लम भट 
मेवाडा या नावाचा एक चांगला कवी होऊन गेला. [ वि. मं. 
रा.प; मुं. इ.जा.] 


- > शेतकऱ्यांचा एक वर्ग. या लोकांची वस्ती प्राधान्याने 
गुरगाव व भरतपूर या भागांत आढळते. अंबाला भागा- 
तही मेवो आढळतात. मेवो धर्माने मुसलमान असले, तरी ते 
स्वतःला राजपुतांचे वंशज म्हणवितात. हे हिंदू देवतांना भजतात 
व हिंदूंचे सणही पाळतात. लग्ततिथी ठरवायला यांना ब्राह्मण 
पुरोहित लागतो; पण लग्न मात्र काझी लावतो. अमावास्येला 
अथवा विहीर खणताना हे प्रथम हनुमंताला पार बांधतात. 
यांच्या बावन्न कुळया आहेत. पेकी वारा मोठ्या कुळ्यांना 
पाल आणि अन्य लहान कुळांना गोट म्हणतात. रि 
भेवो स्त्रिया पुरुषांपेक्षा अधिक कष्टाळू आहेत. त्या गाईन 
घेतात. पुरुष धोतर नेसतात व सोन्याचे दागिने घालतात; परतु 
स्त्रिया मात्र दागिने वापरीत नाहीत. सर्वेसामान्यपण यांची 
आधिक स्थिती हलाखीची असते. हॉ 
मीन आणि मेवो यांचा एकमेकांशी संबंध असून, ते या देशा- 
तील द्रविड संस्कृतीचे प्रतिनिधी आहेत, असे म्हटले जाते. मेवोना 
अनेकदा मिनामेवो म्हणूनही ओळखतात. हे लोक मुळात अरव- 
लीच्या डोंगरातील आदिवासी असावे, असाही एक तक वर- 
शास्त्रज्ञांनी केला आहे. त्यांच्या मते मेवासती याचे भ्रष्ट रूप 


म्हणजे मेवो होय. [ पं. का. ] 


भेष राशिगणनेतील पहिली राशी. अद्िवनी, भरणी व कृत्ति- 
र कांचा एक चरण मिळून मेष राशी बनते. या राशीचा 
स्वामी मंगळ आहे. ही राक्षी पृष्ठोदय, आरक्‍्त-पीत, कर, 
पित्तोष्णस्वभाव, कांतिरहित, समानांग, पर्वेतचारी, पूव दिशेची 
अधिपती, वैश्यवर्ण, अल्पसंतान, सुदृढ व चर आहे. या राशीत 
रवी उच्चीचा व शनि नीचीचा असतो. हिंचा अपर मेंदूवर 
चालतो. या राशीत जन्मलेला मनुष्य प्रवासी, धीट, साहसी, 
महत्त्वाकांक्षी, कामप्रेरित, चिडखोर व करारी होतो, असे सांगि- 


तले आहे. [ सुलभजातक; जातकमार्गोपदेशिका ] 


मेषदान जो माणूस दक्षिणाग्नी, गाहुप्त्य व आहवनीय ग 

तीन अग्नींचा नाश करतो, त्याला अग्निमांद्य हा 
रोग जडतो. या रोगनाश्यासाठी मेषदान करावे, असे बौधायनाने 
सांगितले आह. हा मेष चांदीचा करून त्याचे खूर सोन्याने मढ- 


८* 


९" 


मेहकर 


वावे आणि तो ब्राह्मणाला द्यावा, असे त्याचे विधान आहे. 

चांदीच्या मेंढ्या ऐवजी प्रत्यक्ष मेंडाही दिला तरी चालतो. 
या दानामुळे माणसाचा अग्नी प्रखर होतो आणि तो शंभर वर्षे 
जगतो, असे सांगितले आहे. [ दा. चं.; प्रा. व्य. प्र.] 


मेषीदा अयन, विषुवसंक्रांती, ग्रहणे, इ. पर्वकाळी किवा 
ने दु:स्वप्न पडले असता अथवा सुवत्ता असेल तर 
तीर्थाच्या ठिकाणी किवा राहत्या घरी हे दान द्यायचे असते. 
दान देण्यापूर्वी मेंढीला वस्त्रालंका रांनी सजवतात, तिला मिठाच्या 
राशीपुढे उभी करतात व तिचे दान करतात. फल-सर्वेपापनाश. 
हे दान घेणार्‍या ब्राह्मणाशी संभाषण करू नये व त्याचे सुखाव- 
लोकनही करू नये, असे सांगितले आहे. [दा. चं. ] 


प एक पुण्यक्षेत्र. संस्कृत नाव मेघंकर. विदर्भातल्या 
संहकर बुलढाणा जिल्ह्यातले तालुक्‍याचे ठिकाण. हे पेनगंगा 
नदीच्या तीरावर आहे. सृष्टीच्या प्रारंभी ब्रह्मदेवाने केलेल्या 
यज्ञातल्या प्रणीता- 
पात्रातून या नदीची 
उत्पत्ती झाली, अशी 
कथा आहे. पैनगंगा 
इथे पशिचमवाहिनी 
होते. तिच्या तीरावर 
उंच जागी शार्डंगघर 
विष्णूचे भव्य आणि 
प्राचीन मंदिर आहे. 
आतली विष्णूची मूर्ती 
११ फूट उंचीची 
असून, ती शाळिग्राम- 
शिळेचीबेनवलेली 
आहे. ती अतीव सुंदर 
आहे. इथल्या गढी- 
तल्या एका घराचा 
पाया खोदीत असता 
एका लाकडाच्या 
पेटीत ती सापडली. 
स्थानिक लोक या 
देवाला बालाजी 
म्हणतात. मागंशीष 
शृद्धपंचमीपासून 
पूणिमेपर्यंत या देवाचा मोठा उत्सव होतो. इथे स्वान करणे 


शार्डगघर विष्णू - मेहकर 


मेहकर 


पुण्यप्रद असल्याचे ब्रह्म व मत्स्य या पुराणांत सांगितले आहे. 
[ कल्याण-तीर्थांक; पुरुषार्थ जून-जुले १९६३] 


-__.. एर्क जात. या लोकांची वस्ती सांप्रत राजस्थानात 
सहर आढळते. वंशक्गास्त्रज्ञांच्या मते यांची उत्पत्ती राज- 
पुतांपासुन ज्ञाली असावी; कारण राजपृतांची व यांची गोत्रे 
सारखीच आहेत. नंद मेहरांपासून यांची उत्पत्ती झाली, असेही 
काही लोक सांगतात. यांना मेहर हे नाव त्यांच्या व्यवसाया- 
वरून मिळाले आहे. 

विणकाम करणे व ओझी वाहून नेणे हे यांचे प्रमुख व्यव- 
साय होत. त्याशिवाय शेती, नोकरी, इ. व्यवसायही हे करतात. 
मात्र हलक्या दर्जाची कामे करायला त्यांना त्यांच्या समाजाची 
परवानगी नसते. 

मेहरांचा स्वतंत्र पंथ नाही किवा त्यांचा गुखू्ही कोणी नाही. 
परंतु काही मेहर कबिराचे अनुयायी आहेत. अमावास्या व 
पौणिमा या तिथींना हे उपवास करतात. बुधवार व गुक्रवार 
त्यांचे पवित्र दिवस होत. चांभार, मुसलमान, इ. लोकांच्या हातचे 
अन्न यांना चालत नाही. यांच्यांतील बरेच लोक द्याकाहारी आहेत. 

विवाहप्रथा - आई-वडिलांच्या तीन पिढ्यांमधील नाते- 
वाइकांत हे विवाहसंबंध करीत नाहीत. वाऊनिरचयाच्या वेळी 
मुलाला नारळ व एक रूपया व मुलीला नवे कपडे आणि दागिने 
देतात. देजाची पद्धत सर्रास आहे, असे नाही. लग्नात होम, 
सप्तपदी व जातवंचायतीला यथाशक्ति देणगी हे प्रमुख कार्य- 
क्रम असतात. लग्नानंतर एक वर्षाने गौना नावाचा एक समा- 
रंभ होतो. गौना म्ह्णजे वधूचे वरगृही आगमन होय. 

प्रसुतिप्रथा - हे लोक प्रथमच गर्भवती असलेल्या स्त्रीचे 
आठव्या महिन्यात आठांगुळ करतात. तिला बांगड्या भरून नवे 
कपडे देतात. मुलाचा नामकरणसमारंभ गावचा ब्राह्मण करतो. हे 
लोक चाळीस दिवस जननाशोच पाळतात. त्यानंतर सूर्यपूजा 
(निष्क्रमण) आणि नृत्य, गायन, इ. कार्यक्रम होतात. 

यांच्यांत दत्तक घेण्याची प्रथा आहे. पण दत्तक मुलगा भिन्न 
गोतवाचा चालत नाही. दत्तकविधानाच्या वेळी दत्तकाला कुंकू 
लावतात, पगडी घालतात आणि नारळ देतात. 

यांच्यांत जातपंचायत आहे. जातीचे सामाजिक तंटे पंचायती- 
माफत सोडवले जातात. 

मतिकप्रथा - हे मुलांना पुरतात व मोठ्यांना जाळतात. 
जाळण्यापुर्वी मृताची हजामत करून त्याला स्तान घालतात 
नवव्या किवा अकराव्या दिवशी इतर नातेवाईक मंडन करतात 
अकराव्या अथवा बाराव्या दिवशी ज्ञातिभोजन असते. जेवणा- 
नतर मृताच्या वारसाला पगडीचा अहेर करतात. सहा महिन्यां- 


४९६ 


भारतीय संस्क्ृतिकोश 


नंतर व वर्ष-श्राद्वालाही ज्ञातिभोजनाचा कार्यक्रम असतो. 
मृताच्या मुलांमध्ये संपत्तीची समान वाटणी होते. मुलगा 

नसेल, तर निकटचे नातेवाईक त्याचे वारस ठरतात आणि तेही 

नसतील तर सर्वे संवत्ती मुलीला मिठते. [सो. ला. रा. ] 


र. क नृत्य. याळा पावसाचा नाच असे म्हणतात 
महुाढ्या गुजरातमधील आदिवासी लोक पावसाळयाच्या 
प्रारंभी हा नाच करतात, म्हणन याला हे नाव मिळाले आई 
यात आदिवासी मुले आपल्या अंगाला निवाचा पाला बांधतात 
आणि हातात एक मडके घेऊन घरोघर नाचत हिंडतात. टि 
असताना ती पजंन्यदेवतेची प्रार्थनागीते गातात. या वेळी 
लोक त्यांना थोडे घान्य देतात आणि त्यांच्या अंगावर पा 
ओततात. शेवटी हे नर्तक गावाबाहेर जाऊन तिथे ते मर 
फोडतात व परत येतात. [ सुरत गॅझे. ] 

सणा पर यज्ञीय पात्र. हे लाकडाचे असून याचा आकार 
सक्षण उल्यन्यासारखा असतो याची एकूण लांबी र 
अरत्नी म्हणजे चौवीस बोटे असते. पात्रीमध्ये पीठ घालून 
वर पाणी ओतले म्हणजे ते मेक्षणाने ढवळतात. [सं. की 


> य्‌ एक संस्कृत रामायण. यात वावन वरना 
वढ. रावावण क आहेत. हा मैद-कौरव-संवादात्मक ध्यै 
असून, याची रचना रेवत मन्वंतरातील एकविसाव्या त्रैत 
ळा. जनकपुरातल्या उद्यानातील राम-तीता यांचे लीला 
वर्णन करणे हा या ग्रंथाचा प्रमख विषय आहे. या व्यति 
यात गुरुसेवा, अहिल्योद्धार, गंगावर्णन, रामेश्‍वरमाहार्' 
विषयही आले आहेत. [ हिंदुत्व; रा. भ. शा.; रा. सा. म 


र्य्व्वि 


६0 
भेत्रकः राजवंश सोराष्ट्रात वलभी येथे राज्य माया रवी 
प्राचीन वश. या वंशाचा मूळ ५७. दती 

हा इ. स. च्या ५ व्या शतकात गप्त सम्राटांचा एक 
होता. इ. स. ४७० च्या सुमारास सोराष्ट्राचा सुभेदार 6: 
त्याची नेमगूक झाली. याचे मैत्रक घराणे वर्णाने क्षत्रिय अ दै” 
यादव वंशातून उगम पावले होते. मथरेच्या भोवतालच्या शी 
शावर मित्र नावाचा जो राजवंश राज्य करीत होता, त्यार 
संवंधित असे हे घराणे असावे, असे पंडितांचे मत आहे 

भटार्काच्या पुर्वी पणंदत्त नामक सुभेदार सौराष्ट्राचा का 

हत होता. गिरिनगर (जुनागड) हे त्याचे मुख्य ठिकाण .. 
पण भटाकं याने ते बदलून वलभी येथे मुख्य ठिकाण नेले, १ 
सम्राट बुघगुप्त याच्या राजवटीत (इस; 'डड७०१/ 


रणा 
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साम्राज्याची गकती क्षीण होऊ लागली आणि अनेक मांडलिक 
व सुभेदार काहीसे स्वतंत्रपणे कारभार करू लागले. मंत्रक 
भटाक॑ हादेखील सौराष्ट्रात स्वतंत्रपणे वागू लागला. पण त्याने 
स्वतःला राजा न मानता, सेनापती ही पदवीच चालू ठेवली. 
त्याची राजघानी वळभी म्हणजे जुन्या भावनगर संस्थानातील वल 
नावाचे गाव होय. या भटार्काविषयी अधिक माहिती उपलब्ध 
नाही. मात्र तो शैव होता असे दिसते. त्याच्या वंशजांनी आपल्या 
आलेखात त्याचा उल्लेख ' परम माहेश्‍वर ' असा केला आहे. 

धरसेन (पहिला ) (इ. स. ४९३-४९९) - भटार्काच्या 
मागून त्याचा ज्येष्ठ पुत्र धरसेन हा गादीवर आला. पण त्यानेही 
सेनापती हीच पदवी धारण केली. त्या वेळी हुणांचा सरदार 
तोरमाण याने माळवा पादाक्रांत केला होता. त्याच्या आक्र- 
मणाला प्रतिकार करण्यासाठी धरसेनाने वाकाटक वं्यातील 
हरिक्षेण राजाशी मैत्रीचा तह॒ केला. त्याने वाकाटक वंशातील 
चंद्रलेखा नावाच्या राजकन्येश्ी विवाह केला. वाकाटक राजे फार 
पराक्रमी असल्यामुळे मेत्रक राजा घरसेन हा त्यांचा सामंतच 
ठरला. मात्र तो ग॒प्तसम्राटाची सार्वभोम सत्ता मानीत होता. 

द्रोणसिह (इ. स. ४९९-५१९)- धरसेनाच्या नंतर त्याचा 
धाकटा भाऊ द्रोणसिंहू गादीवर बसला. त्याने राजा ही पदवी 
धारण केली. एवढेच नव्हे; तर त्या वेळच्या सम्राटाने त्याला 
महाराज ही पदवी दिली, असे काही आलेखांत म्हटले आहे. 
त्या सम्राटाचे नाव मात्र त्यांत दिळेळे नाही. 

द्रोणसिंह हा महत्त्वाकांक्षी व कुशल सेनानायक असल्याचा 
निदेश अनेक लेखांत आढळतो. मात्र त्याची राजवट शांततेत 
गेली आणि त्याने राज्यात सामाजिक व आर्थिक सुव्यवस्था 
निर्माण केली. त्याची राज्यव्यवस्था उत्तम होती, असे म्हणतात. 

ध्रुवसेन (पहिला) (इ. स. ५१९-५४९) - द्रोणसिहाच्या 
पश्चात त्याचा धाकटा भाऊ ध्रुवसेन राजा झाला. त्याने महा- 
सामंत महाराज ही पदवी धारण केली होती. मध्यंतरी काही 
वर्षे माळव्यातील राजा यश्नोधर्मा याने संवंत्र आपली सत्ता 
प्रस्थापित केली होती. मेत्रक ध्रुवसेनही त्यांचा मांडलिक झाला 
असावा. पण यक्षोधर्म्यांची सत्ता लवकरच नष्ट झाली आणि 
वलूभीचे राज्य पुन्हा स्वतंत्र झाले. घ्ठवसेन स्वतः विद्वान असून, 
पंडितांचा आश्रयदाता होता. तो वैष्णव असूनही, त्याने वैदिक 
न्राह्मणांभ्रमाणेच बौद्ध भिक्षूंनाही पुष्कळ देणग्या दिल्याचे उल्लेख 
आहेत. इ. स. ५२६ मध्ये वळभी नगरीत जैनांची धर्मपरिषद 
भरली होती, तिलाही ६रुवसेनाने पुण्कळ साहाय्य व प्रोत्साहन 
दिळे होते. त्याच्या राज्याचा विस्तार पदिचिमेला द्वारकेपर्यंत 
व उत्तरेला वडनगरपर्यंत झाला होता. 

घरपट्ट - (इ. स. ५४९-५५३) - ध्स्वसेनाच्या सागून 
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त्याचा धाकटा भाऊ धरपट्ट गादीवर आला. भटार्काचा हा चोथा 
पुत्र होय. गादीवर वसण्याच्या वेळी तो वृद्ध ज्ञाला होता. तो 
सूर्योपासक होता. 

गुहसेन (इ. स. ५५२-५६९)- घरपट्टाच्या पश्‍चात त्याचा 
पुत्र गुह्सेन राजा झाला. लवकरच मगवाच्या पूर्वेकडील प्रदेशा- 
वर राज्य करणार्‍या मौखरी वंशातील राजा ईइवरवर्मा यानें 
सौराष्ट्रावर स्वारी केली. पण गुहसेनाने त्याचा पराभव केला. 
गुहसेन हा पराक्रमी व कुशल सेनानी होता, तसाच मोठा मुत्सद्दीही 
होता. त्याची राज्यव्यवस्थाही उत्तम असून, राज्यात समृद्धी 
नांदत होती. त्याने स्वतःला महाराज ही पदवी घेतली होती. 
त्याचा उल्लेख परम माहेरश्‍वर असाही आढळतो. त्यावरून तो शेव 
होता, असे दिसते. मात्र त्याने वौद्ध विहार व ग्रंथाल्य यांच्या 
योगक्षेमासाठी बरीच मदत केली. तो स्वतः कवी असून, संस्कृत, 
प्राकृत व अपभ्रंश या भाषांत काव्यरचना करीत असे. 

घरसेन (दुसरा) (इ.स. ५६९-५८९ )- गुहसेनाच्या मागून 
त्याचा पुत्र घरसेन गादीवर बसला. त्याच्या राजवटीत मोखरी 
राजा ईज्षानवर्मा याने वलभीवर स्वारी केली. प्रथम धरसेनाने 
त्याचा यशस्वी प्रतिकार केला असला तरी, शेवटी त्याला 
मौखरींचे मांडलिकत्व स्वीकारावे लागले, असे दिसते. त्यामुळे 
त्याचा उल्लेख महासामंत म्हणूनच आढळतो. त्याच्या राज्यात 
लक्ष्मी व सरस्वती एकत्र नांदत होत्या आणि तो फार उदार 
व दयाळू होता, असे त्याचे वर्णन केलेले आहे. 

हिलादित्य (पहिला) (इ. स. ५९०-६१५ )- धरसेनाचा 
पुत्र शिलादित्य हा नंतर राजा झाला. त्याला धर्मादित्य असेही 
म्हणत. त्याने माळवा जिकून तो आपल्या राज्यात समाविष्ट 
केला होता, असे दिसते. तो अलौकिक बुद्धिवान, मोठा विद्वान 
व भाषानिपुण असून, धर्मशील व दानशूरही होता. त्याने विविध 
दर्दीनांचा अभ्यास केला होता. तो शिवभक्त असला, तरी बोद्ध 
जेन, इ. पंथानांही पुष्कळ मदत करीत असे. दखवर्षी तो जी 
सर्वंधर्मपरिषद भरवीत असे, तिला मोक्षमहापरिषद असे नाव 
होते. त्या वेळी दुरूूरच्या प्रदेशांतून आलेल्या अनेक विद्वानांना 
वस्त्रालंकार देऊत तो त्यांचा परामष करी. त्याच्या राजवाड्या- 
जवळचं बौद्ध विहार बांधलेला,असून, त्यात बुद्धाच्या सात म्‌तीं 
आणि इतर अनेक शिल्पकलाकृती ठेवलेल्या होत्या. 

खरग्रह (इ. स. ६१५-६२१ ) -शिलादित्याळा डेरभटट 
नावाचा पृत्र असून, तो कतृंत्ववान होता. तथापि शिलादित्याच्या 
पदचात त्याचा भाऊ खरग्रह हा राजा झाला. त्याला ईरवरग्रह्‌ 
असेही नाव होते. तो उज्जयिनी येथे राहून राज्य चालवीत असे. 
हर्षवर्धनाने त्याच्या राज्यावर सेना पाठवली होती, पण मेत्रक 
खरग्रह याने तिंचा पराजय केला. तो शूर व युद्धकुशल होता; 
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तसाच उदार व नीतिमान होता. तो महेदवराचा भक्‍त होता. 
घरसेन (तिसरा) (इ. स. ६२१-६२७ )-खरग्रहाच्या मागून 
त्याचा पुत्र धरसेन हा गादीवर आला. तो स्वतः विद्वान व सर्व 
शास्त्रांत पारंगत असुन, विद्यावृद्धील्रा उत्तेजन देत असे. तो महे- 
इवरभक्त होता. त्याच्या राजवटीच्या अखेरीस हर्षाने सोराष्ट्रा- 
कडे मोर्चा वळविला, तेव्हा घरसेन भडोच येथे गुर्जेर राजा दुसरा 
दद याच्या आश्रयाला गेला. पण पुढे चालुक्य राजा पुलकेशी 
याच्या दबावामुळे हर्षाने माघार घेतळी आणि धरसेनाने चालु- 
क्यांचे मांडलिकत्व पत्करळे. घरसेनाच्या राज्यात प्रजेची सर्वा- 
गीण उन्नती ज्ञाली असल्याचे कळते. 
ध्र्वसेन (दुसरा) (इ. स. ६२७-६४१ )- तिसरा वरसेन 
याच्या नंतर त्याचा धाकटा भाऊ दुसरा ६रुवसेन गादीवर बसला. 
हा बालादित्य या नावाने प्रसिद्ध आहे. त्याने हर्षवर्धनाच्या 
नातीशी विवाह केला व कनोजचे मांडलिकत्वही पत्करले. ६रुव- 
सेन सर्व कलांत निपुण आणि विद्वान होता. सर्व धर्मांच्या अनु 
यायांना तो सारखेच साहाय्य करीत असे. तो परम माहेरवर 
असला, तरी बोद्ध पंथाकडे त्याचा अधिक कल असावा, असे वाटते. 
धरसेन (चौथा) (इ. स. ६४१-६५०) - घ्रवसेन (दुसरा) 
याच्या नंतर त्याचा पुत्र धरसेन वल्भीचा राजा झाला. मैत्रक 
वंशातील हा सर्वात पराक्रमी राजा असुन, त्यांचे राज्यही सर्वांत 
वेभव्याली होते. त्याने परमभट्टाक महाराजाधिराज परमेश्‍वर 
चक्रवात. ..' अशी पदवी घेतली होती. तो हुर्षाचा सामंत असला, 
तरी स्वतंत्रपणे राज्य चालवीत होता. भडोचवर स्वारी करून 
त्याने गुजेरांचा पराभव केला. तो स्वतः विद्वान व विद्वानांचा 
आश्रयदाता होता. प्रसिद्ध कवी भट्टी त्याच्या आश्रयाला होता. 
धरसेन दानशूर असुन, सर्व धर्मांना सारखेच साहाय्य देत असे. 
धरसेनाला पुत्र नसल्यामुळे त्याने पहिल्या शिलादित्याचा 
नातु व डेरभट्टाचा पुत्र ध्ट्वसेन याला राज्याचा वारस नेमले. 
ध्ट्वसेन (तिसरा) (इ. स. ६५०-६५५)- हा विध्य पवं- 
ताच्या परिसरातील डेरभट्टाची जहागीर पाहत असे. तो चौथ्या 
धरसेनानंतर राजा झाला. त्याच्या कारकिर्दीत मेत्रकांना चालुक्य 
विक्रमादित्यांचे मांडलिकत्व पत्करावे लागले, असे दिसते. 
त्याच्या परम माहेश्वर या पदवीव्यतिरिक्‍त इतर पदव्या 
शिलालेखांत आढळत नाहीत. 
खरग्रह (दुसरा) (इ. स. ६५५-६५८)- तिसऱ्या ध्रुवसेना- 
नंतर त्याचा थोरला भाऊ खरग्रह वलभीचा राजा झाला. 
पहिल्या शिलादित्याप्रमाणे यानेही धर्मादित्य ही पदवी धारण 
केली होती. त्याच्या द्यासनपत्रात त्याची खूपच स्तुती केलेली 
आढळते. त्यावरून तो फार चांगला राजा होता, असे दिसते. 
शिल्लादित्य (दुसरा) (इ. स. ६५८-६८५)- खरग्रहाचा 
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थोरला भाऊ विक्रमादित्य या नावाचा होता. त्याचा पुत्र शिला- 
देत्य (दुसरा) हा वळू्भीचा राजा झाळा. कारण ध्रुवसेन व 
खरपग्रह यांना पुत्र नव्हता. या शिलादित्याने दक्षिण गुजरात हा 
प्रदेश चालुक्यांकडून जिंकून घेऊन आपल्या राज्यास जोडल 
इ. स. ६७७ मध्ये अरवांनी सौराष्ट्राच्या किनाऱ्यावरील गोहा 
नामक बंदरावर हल्ला केला. पण मैत्रकांच्या सैन्याने त्यांचा पणं 
पराभव केला. 

श्षिलादित्य (तिसरा) (इ. स. ६८५-७१० )- शिलादित्य 
(दुसरा) याच्या मृत्यूनंतर त्याचा पुत्र ध्ट्वसेन हा वळभीचा 
राजा झाला. त्याने शिल्ादित्य (तिसरा) हे नाव घेतले होते. ई- 
स. ६७१ च्या त्याच्या शिळाळेखात त्याचा ' परमभट्टाक महष 
राजधिराज परमेदवर ' असा उल्लेख आहे. हादेखील पुर्वीच्या 
मेत्रक राजांप्रमाणे उदार होता. मात्र त्याच्या कारकीर्दीत 
मंत्रक पुन्हा चालुक्यांचे मांडलिक झाले. 

शिलादित्य (चोथा ) (इ. स. ७१०-७४० )- तिसर्‍या शिला 
दित्याच्या मृत्यूनंतर त्याचा पुत्र धरसेन हा चौथा दिलादिल 
म्हणून वळभीच्या गादीवर वसला. त्याच्या शासनपत्रांत त्यांचा 
उल्डेख * परम माहेइवर, परमभट्टारक, महाराजाधिराज, परमे” 
सवर असा केलेला आहे. त्यावरून त्याने चालुक्यांचे वर्चस्व नष्ट 
केळे असावे, असे दिसते. पण चालुक्य विक्रमादित्य (दुसरा 
याने ते वर्चस्व पुन्हा प्रस्थापित केले. इ. स. ७३५ मध्ये अरबांती 
भारतावर मोठे आक्रमण केले. त्यात सिंघ, कच्छ, सौराष्ट/ 
गुजरात, या प्रदेशांतील हिंदू राजांचा अरब सरदारांनी पराभव 
केला. नंतर त्यांनी दक्षिणेकडे मोर्चा वळविला. पण चालु 
याजा दुसरा पुलकेशी याने त्यांचा पराभव केला. 
स्वारीमुळे वल्भीच्या राज्यात जी हानी झाली व अव्यवस्था 
माजली ती नाहीशी करायला मंत्रकांना दोन तये लागली. 

शिलादित्य (पाचवा) (इ. स. ७४०--५ ६२) -चौथ्या नी 
दित्यानंतर त्याचा उत, पाचवा शिलादित्य म्हणून वलभ॑ ीी 
गादीवर बसला. त्याने आपल्या कारकिर्दीत राज्यात शांतता 


, सुव्यवस्था स्थापन करण्याचे काम केले. 


शिलादित्य (सहावा) (इ. स. ७६२ते ७७६)-हा पांच 
शिक्रादित्याचा पुत्र होय. त्याने राष्ट्रकूटांचे वर्चस्व दूर ह 
असावे, असे दिसते. गुजर-प्रतीहारांची सत्ताही त्याने नष्ट 
असावी. इ. स. ७७६ मध्ये अरबांनी सौराष्ट्रावर पुन्हा 
केळी. पण ती अयशस्वी ठरलो. कारण त्यांच्या सैन्यात 

रोगाची साथ पसरून तिला बरेच सैनिक बळी पडले. __ 

सहावा शिलादित्य हाच मैत्रक वंशातील ज्ञात असा नी” 
ट्या राजा होय. त्याच्या नंतर कोण राजा झाला आणि *_ 
रीस मंत्रकांची सत्ता कशी नष्ट झाली ते समजत नाही. ई' 


खंड सातवा 


७८३ च्या सुमारास हे राज्य ल्याला गेले, असे अनुमान करता 
येते. त्याच वेळी वळभी नगरीही नष्ट झाली. ती कश्यामुळे नष्ट 
झाली, हे देखील एक गूढच आहे. 

मैत्रक वंशातील राजांनी सुमारे तीनशे वर्षे सौराष्ट्रात राज्य 
केळे. त्या कालखंडात दीघ काल त्यांची सावंभोम सत्ता नांदत 
होती. ते मांडलिक असतानाही राज्यव्यवस्था उत्तम होती, असे 
त्यांच्या ताम्रपटांवरून घ्यानात येते. वलभीच्या राज्याचे निर- 
निराळे भाग पाडलेले असून, त्यांवर भिन्न श्रेणींचे अधिकारी 
असत. राजाच्या साहाय्याला नेमठेळे मंत्रिमंडळ व सचिवालय 
होते. गुप्तसाम्राज्यातील शासनव्यवस्थेप्रमाणेच ही सर्वे व्यवस्था 
दिसून येते. युआन च्वांग याने या राज्याचे वणन “ अत्यंत 


> 


समृद्ध ” असे केलेले आहे. [ ए. हि. सौ.; हि. क. इं. पी. ]| 


भेत्रकुळ सांतपन प्रायदिचत्ताचा एक प्रकार. सांतपनाच्या 
9. तिसर्‍या दिवशी कपिला गायीचे दूध पिऊन राहिले 
असता हे प्रायश्चित होते, असे प्रायदिचत्तप्रकाशात सांगितले 
आहे; तर सांतपनाच्या पहिल्या दिवशी पंचगव्य आणि कुशजल 
प्राशन करून नंतर दोन दिवस उपवास केला असता, हे प्राय- 
शचिस होते, असे कल्पतरूत म्हटले आहे. [ हिं. ब. ] 


मेत्रायणी ब्राह्मण भराह्मणाा एक वगे. महाणेव ग्रंथानुसार 
साल्हेरमुल्हेरपासुन गुजरातपर्यंत यांचा 
वस्ती होती. परंतु सांप्रत हे नाशिक ते नागपूर एवढ्या पट्टीत 
आढळतात.पडिचम खानदेशातील भडगाव है यांचे मुख्य केंद्र आहे. 
या ब्राह्मणांत मातुलकन्यापरिणयाची चाल नाही. हे स्मातं 
व भागवत या दोन्ही पंथांचे अनुयायी आहेत. सप्तशुंगी, 
जेजुरीचा खंडोबा, लक्ष्मी-व्यंकटेश, कोल्हापूरची अंबाबाई, इ. 
यांच्या कुलदेवता आहेत. यांची घािक कृत्ये स्वशाखीय पुरो- 
हितांकडून होतात. तो न मिळाला तर क्र्ग्वेदी किवा हिरण्य- 
शी ब्राह्मण यांना चालतो. यांनाच गुजरातमध्ये मोढ ब्राह्मण 
म्हणतात. तिकडे गेल्यामुळे त्यांच्या आचार-विचारांत फरक 
पडला आहे. पाहा-मोढ ब्राह्मण. [मुं. इ. जा.; व- व जा. ] 


भेत्रा ऱ कृष्ण यजरवे: क शाखा. कृष्ण यजु- 
यणी शाखा बोळ ही उपश्याखा 
मानलेली आहे. मित्रयू क्रषीने ही शाखा प्रवतित केली, असे 
हरवंशात सांगितले आहे. या ज्याखेची संहिता आणि उपनिषद 
उपाळबधु आहे. मानव आणि वाराह ही कल्पसूत्रे मैत्रायणी 
शाखेशी संबंद्धित आहेत. 

गैत्रायणी संहितेत चार कांडे असून, मंत्र व गराह्मण मिळून 


'४९९ 


सेत्री उपनिषद 


१८००० मंत्र आहेत. त्यांत दर्गवू्णंमास, अध्वर, ग्रह, अग्न्यु- 
पस्थान, चातुर्मास्य, वाजपेय, काम्येष्टी, राजसूय, इ. यज्ञविषयक 
सर्व माहिती आलेली आहे. या संहितेत क्तग्वेदातील १००१ 
मंत्र आले आहेत. संहितेच्या शेवटी मैत्रायणी उपनिषद किवा 
आरण्यक दिले आहे. [ च. ब्रा. इ.; पुराणम्‌, जुले १९६५] 


> एक यज्ञीय त्रट्त्विज. हा होत्याच्या गटातला आहे. 
संत्रावरृण काही ठिकाणी यालाच होता म्हटले आहे. हा 
क्र्त्विज पशुयाग व सोमयाग यांच्यामध्ये लागतो. अध्वयूं हा 
कोणत्याही द्रव्याचा याग करण्यापूर्वी पुष्कळदा मैत्रावरुणाला प्रष 
देतो. मग तो होत्याला याज्या मंत्र म्हणण्याची सूचना देतो. सोम- 
यागात मैत्रावरुणाला काही इस्त्रे म्हणावी लागतात. होत्याला 
सूचना देण्याचा निगदमंत्र म्हणत असता मैत्रावरुण एका दंडाचा 
आधार घेऊन किचित वाकून उभा राहतो. होत्याला जेवढी 
दक्षिणा मिळते,तिच्या निम्मी मैत्रावरणाला द्यायची असते. म्हणून 
त्याला अधिन्‌ असेही म्हणतात. [ श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे] 


एक यज्ञीय साधन. हा दंड उंबराचा व यजमा- 
मंत्रावरुणद्ड नाच्या उंचीचा असतो. परंतु कात्यायन श्रोत 
सूत्रात ( ६.४.४) याची उंची यजमानाच्या मुखापर्यंत असावी 
असे आहे. हा दंड हातात धरून आणि थोडे ओणवे होऊन 
मैत्रावरुण हा क्रट्वत्विज मंत्र म्हणतो. [श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


च 


जा एक यज्ञीय उपकरण. मित्र व वरुण ही जोड- 
मेत्रावरुणपात्र द्वेवता असल्यामुळे त्यांना समर्पेण करायच्या 
सोमग्रहाला द्विदेवत्यग्रह असे म्हणतात. हा सोमम्रह ज्यात घेतात 
त्या पात्राला मैत्रावरुणपात्र असे म्हणतात. या पात्राच्या गळचा- 
जवळ शेळीच्या गळयाजवळच्या स्तनाप्रमाणे दोन स्तन करतात. 
या स्तनांना कात्यायन श्रौत सूत्रात अजकाव असे म्हटले आहे. 
[ श्री. विद्याधर शास्त्री भिडे ] 


न उपनिषद्‌-वाडमयाच्या इतिहासात याला 
मैत्री उपनिषद्‌ फार महत्त्व आहे. यात आढळणारा रब्द- 
संग्रह व इतर अनेक उल्लेख अन्यत्र आढळत नाहीत. पहिल्या चार 
अध्यायांचा एक व शेवटच्या तीन अध्यायांचा मिळून एक असे 
याचे दोन विभाग पडतात. पहिल्या विभागातला विषय' असा- 

बृहद्रथ राजा शाकायन्य त्रहरषषीकडे जाऊन आपल्याला आत्म- 
ज्ञान देण्याविषयी त्याची प्रार्थना करतो. शाकायन्य क्रषी त्याचा 
गरू मैत्री याच्यापासून त्याला मिळालेले ज्ञान बृहद्रयाला उप- 
देशितो. यावरून या उपनिषदातले विचारमेत्री क्रषीचे आहेत, 
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असे मानायला हवे. शुद्ध आत्म्याचे वर्णन हा यातला मुख्य विषय 
होय. शुद्ध अंतरात्मा हा शरीराचा चालक असून, त्याच्या प्रेर- 
णेनेच हा देहरूपी रथ फिरतो. कर्मेंद्रिये हे या रथाचे घोडे, 
ज्ञानेंद्रिये हे लगाम व मन हे सारथी आहे. शरीरात राहणारा 
आत्मा हा भूतात्मा आहे. हा भूतात्मा पापपुण्यांच्या शुंखळेने 
पश्यूप्रमाणे वद्ध असतो. त्याला पापपुण्यांची फळे भोगावी लाग- 
तात व पुनर्जन्मही घ्यावे लागतात. 

पुढच्या विभागात सूर्याचे विश्वव्यापक म्हणून वर्णन, पडंग- 
योग, ज्योतिषश्ास्त्रातले ग्रह, सुषूम्तानाडी, अनाहत नाद, इ. 
विषयांचे वर्णन आहे. [उ. र. ] 


3 मानुषी वुद्धांपैकी आठवा वृद्ध. हा सांप्रत तुषित 
सत्रय बुद्ध नावाच्या दिव्य लोकात वोघिसत्त्व या ख्पाने 
वास्तव्य करतो. हा सोळा बोधिसत्त्वांचा नेता आहे. वेरोचन 
आणि अक्षोम्य हे दोघेही त्याचे जनक मानले जातात. निष्पन्न- 
योगावली व साधनमाला या ग्रंथांत त्याचे वर्णन आहे, ते असे- 
वर्ण पीत. चिन्ह नागकेशर पुष्प. * मे ! हे बीज. विदवमकलावर 
अधिष्ठित. त्रिमुख. चतुर्भूज. एका हाताची वरदमुद्रा व दुसर्‍या 
हाताची अभयमुद्रा. प्राणिमुद्रेच्या प्यंकावर बसलेला व 
अलंकारांनी शोभित. 
गौतम वृद्धानंतर चार हजार वर्षांनी मैत्रेय हा बुद्ध म्हणून 
भूतलावर येणार आहे. मूतलावर येताच तो बोधगयेजवळच्या 
ककुत्पाद पर्वतावर जाईल. लगोलग तिथला कश्यप वृद्धाचा 
स्तूप उघडेल आणि त्यात दयन करणारा कऱ्यप बुद्ध त्याला 
बुद्धाची वस्त्रे देईल. 
याच्या मूर्ती सर्वत्र आढळतात. त्या उम्या आणि अलंकृत 
असतात. त्याच्या मुकुटात एक चेत्य कोरलेला असतो. महायान 
आणि हीनयान या दोन्ही पंथांचे बोद्ध त्याला भजतात. 
आजवर मैत्रेय ही बौद्धांनी. मानलेली, तथापि कल्पित अली 
एक व्यक्‍ती होती; पण अलिकडील शोघाअंती मैत्रेय हा एक 
ऐतिहासिक पुरुष असल्याचे सिद्ध झाळे आहे. आर्य असंग हा 
योगाचार संप्रदायाचा संस्थापक अशी आजवर समजूत होती; 
पण आता असे उघड झाले आहे, की त्याचा संस्थापक मेत्रेय 
होता. आर्य असंगाने तुषित स्वर्गातल्या भविष्यकालीन मैत्रेय 
वुद्धाकडून अनेक ग्रंथ मिळवले, असे बौद्ध परंपरा सांगते. याचा 
अर्थे योगाचार संप्रदायाची प्रेरणा आर्य असंगाला भैत्रेयाकडून 
मिळाली असा होतो. गुप्तकालाच्या प्रारंभी ही गोष्ट घडली, है 
आता संशोधनाच्या अंती सिद्ध झाले आहे. 
मेत्रेयाने संस्क्रुत भाषेत अनेक ग्रंथांची रचना केली. त्यांतले 
बहुतांश ग्रंथ कालौघात लुप्त झाळे आहेत. एक-दोन ग्रंथच 
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सांप्रत युरोपीय विद्वानांनी शोधून काढले आहेत. पण तिबेटी 
मोट भाषेत व चिनी भापेत त्याच्या ग्रंथांचे जे अनुवाद झाले, 
ते सांप्रत उपलब्ध 
आहेत. भोटदेद्ीय 
वस्तोत याल 
आपल्याधम्मके 
इतिहास या ग्रंथात 
मेत्रेयाच्या नावावर 
पुढील पाच ग्रंथांचा 
उल्लेख केला आह” 
(१) सुवालंका 
मध्यात 
विभंग (२) बरम 
घर्मता विभंग ( ग 
महायान उत्तर 
व (५) अभिसरमर्या” 
ल॑कारकारिका" 
वरील ग्रंथांत णेवटचा ग्रंथ अत्यंत प्रसिद्ध आहे. मैत्रेय 
संस्कृत भाषेचा प्रकांड पंडित होता व कवीही होता. त्यात 
इलोक, आर्या व इतर संस्कृत छंद यांत अत्यंत सुगमतेने आपट 
धर्मसिद्धान्त सांगितले आहेत. [ इं. वु. इ.; गु. सा. इ. ] 


सेन्ेय रक्षित (इ. स. १०५० ते ११००) पाणिनीय क. 
तीचा बंगाली व्याकरणकार. याने व्याकर्रण 

शास्त्रावर पुढील ग्रंथ लिहिले आहेत- 

धातुप्रदीप - पाणिनीच्या धातुपाठातल्या जवळ जवळ 
घातूंचे विवेचन या ग्रंथात केलेले आहे. यात त्याने व्या 
पद्धतशीर माहिती दिली असून, उदाहरणेही भरपूर दिली जाग 
सायणाचार्यानी बहुतेक महत्त्वाच्या धातंच्या बाबतीत * 
रक्षिताला प्रमाण मानले आहे. त्यामुळ हा ग्रंथ अखिल 
तीय कीर्तीच्या ठरला आहे. बेरीज 

तंत्रप्रदीप - हा ग्रंथ संपूर्ण उपलब्ध नाही 'व' बंगाल 1 
अन्यत्र त्याची प्रसिद्धीही नाही. मात्र जेवढा उपल्ब्ध आहे' नेद 
ड्यावरूनही मैत्रेय रक्षित हा व्याकरणशास्त्रातील सूकम 
आणि मर्मस्थाने यांचे विवेचन करणारा बद्धिमान व्याकरण 
होता, है कळून यते क ळी 
डुधंड - यात संस्कृत वाडमयातील अवघड आणि अस्स 
नीय अशा शब्दप्रयोगांचे विवेचन असावे. हा ग्रंथही अनुवल 
आहे. मात्र मैत्रेय रक्षितानंतरच्या अनेक बंगाली ग्रंथकार 
त्याचा उल्लेख केळेळा आहे. [ भा. कौ. ] 


स्व 


[र 


खंड सातवा 


याज्ञवल्क्य त्रटूषीची पत्नी. हो जनक राजाच्या मित्र 
नावाच्या प्रधानाची मुलगी होती. सुप्रसिद्ध विदुषी 
गार्गी वाचक्नवी ही तिची मावशी होती. गार्गीचे मैत्रेयीवर फार 
प्रेम होते. तिनेच तिळा वाढवले आणि विद्याही शिकवली. मंत्रेयी 
स्वभावत:च वैराग्यश्शील द अध्यात्मप्रवण होती. ती वयात 
आल्यावर तिचा बाप तिला अनुरूप असा वर शोधू लागला होता. 

जनकाच्या सभेत याज्ञवल्क्य आला असता गार्गी व उद्दालक 
यांच्याशी त्याचा संवाद झाला. त्या वेळी मैत्रेयी तिथे उपस्थित 
होती. त्या सभेत याज्ञवल्क्याने अनेक विद्वानांना वादात जिंकले. 
त्या वेळचे त्याचे तेज, विद्वत्ता, वाकचातुर्य आणि सुंदर रूप पाहून 
मेत्रेयी त्याच्यावर अनुरक्‍त झाली. पुढे मंत्रेयी व याज्ञवल्क्य 
यांचे लग्न झाले. पण गृहस्थाश्रम स्वीकारूनही ती विरक्‍तच 
राहिली. तिची अध्यात्मज्ञानाची आवड दिवसेंदिवस वाढतच 
गेली. थोड्याच कालात ती ब्रह्मवादिनी म्हणून प्रसिद्ध झाली. 

काही कालानंतर याज्ञवल्क्य गृहस्थाश्रम सोडून संन्यास 
घ्यायला निघाला. त्या वेळी त्याने आपली संपत्ती मंत्रेयी आणि 
कात्यायनी या दोघी भार्यांना वाटून द्यायचे ठरवले. त्याचा ता 
प्रस्ताव ऐकताच मैत्रेयी त्याला म्हणाली. ' भगवन, या धनाने 
जरी सारी पृथ्वी मला मिळाली, तरी मी अमर होईन का? 
त्यावर याज्ञवल्क्य म्हणाला. * नाही. धनाने तुझे जीवन श्रीमंत 
मनुष्याप्रमाणे भोगमय होईल. संपत्तीने कधी अमृतत्व मिळत 
नसते. ' त्यावर मैत्रेयी बोलली. ' ज्यांनी मी अमर होऊ शकत 
नाही, ते भोग घेऊन मी काय करू! तुम्ही अमृतत्वाचे ज 
साधन जाणता, तेच मला सांगा. ! (वृहदा. ४.५.-२-४ ) 

त्यावर याज्ञवल्क्य अत्यंत प्रसन्न झाला. त्याने तिला जवळ 
बसवून घेतले आणि तिला अमृतत्व मिळवून देणारे आत्मज्ञान 
उपदेशिळे. त्या आत्मज्ञानाने मैत्रेयी कृतार्थ झाली. [ उ. अ.; 
योगीश्वर याज्ञवल्क्य - रा. गो. कोलंगडे, १९४४] 


अ) ९५ 
स्त्र 


मेत्रेयी उपरि हे सामवेदाशी संबद्ध आहे. हे 0199) 
पालपढ्‌ प्राचे आहे. वृहद्रथ नावाचा राजा आपल्या 
ज्येष्ठ पुत्राला राज्यावर बसवत अरण्यात गेला. तिथे त्यानं 
ूर्याकडे दृष्टी लावन उग्र तप केले. त्या तपाचे फल म्हणून 
आत्मज्ञानी शाकायन्य त्ररषी त्याला सेटला. त्यान राजाला 
आत्मज्ञान उपदेशिळे. आत्मज्ञान होण्यासाठी प्रथम चित्तशुद्धी 
झाली पाहिजे, हे शाकायन्याने त्याला सांगितले. त्या विषयीचे 
दीन इलोक (१.५-६) असे- 

चित्तमेव हि संसारस्तत्प्रयत्नेन श्ोधयेत्‌ । 

यच्चित्तस्तन्मयो भवति गुह्यमेतत्सनातनम्‌ ॥ 

चित्तस्य हि प्रसादेन हन्ति क्म शुभाशुभम्‌ । 


षण 


भेथिली ब्राह्मण 


प्रसचात्मात्मनि स्थित्वा सुखसक्षय्यमश्‍तुते ।। 
अथ -चित्त हाच सर्व विश्‍वपसारा होय. म्हणून प्रयत्नाने 
त्याची शुद्धी करावी. ज्याचे चित्त ज्या ठिकाणी जडते, तो त्या 
ठिकाणी तन्मय होतो. हे सनातन गुह्य आहे. चित्त प्रसन्न झाल्या- 
नेच माणसाची शुभाशुभ कर्मे नष्ट होतात. प्रसन्नात्मा पुरुष 
आत्म्याव्या ठिकाणी स्थिर राहून अक्षय सुख उपभोगतो. 
दुसर्‍या अध्यायात मंत्रेयाला महादेवाने * सोहं भावाचा व 
अभेदाचा उपदेश केला आहे. हे उपनिषद करमंत्यागात्मक संन्या- 
साला महत्त्व देणारे आहे. जो अभेददर्शी आत्मज्ञानी व जीवन्‌- 
मुक्‍त झाला, त्याला संध्यावंदनादी आवश्यक कर्मे लागू होत 
नाहीत, हे एका मजेदार कल्पनेने यात (२.१३-१५) सांगितले 
आहे. महादेव म्हणतो- 
मृता मोहमयी माता जातो बोधसय: सुत: । 
सृतकद्रयसम्प्राप्तो कथं सन्ध्यामुपास्महे ॥ 
हृदाकाजे चिदादित्य: सदा भासति भातति । 
नास्तमेति न चोदेति कथं सन्ध्यामुपास्महे !। 
एकमेवाद्वितीयं यद्गुरोबाक्‍्यिन निठचितम्‌। 
एतदेकान्तमित्युक्‍्तं न मठं न वनान्तरन्‌ ॥ 
अर्थ - मोहरूपी माता मेली आहे. बोघरूपी मुलगा झाला 
आहे. अशी ही दोन सुतके (मरणाशौच व जननाशौच ) प्राप्त 
झाली असता संध्यावंदन कसे करायचे ! (आशोचात संध्या 
घर्मशास्त्राने निषिद्ध मानली आहे.) हृदयाकाशात चिद्रूपी सूर्य 
सार्वकाल प्रकाशमानच आहे. तो अस्तालाही जात नाही व 
उदयालाही येत नाही. मग संध्या कशी करायची ! (परब्रह्म) 
एकमेवादितीय असल्याचे गुरुवाक्‍्याने जे निश्चित झाले आहे, 
त्यालाच एकांत म्हटले आहे. मठ म्हणजे एकांत नव्हे आणि 
अरण्य म्हणजेही एकांत नव्हे. 
तिसऱ्या अध्यायात आत्मज्ञानी पुरुष हा सवंत्र स्वत:लाच 
पाहतो आणि सर्वदा समरूप होऊन शांत होतो, असे सांगून 
हे उपनिषद समाप्त केले आहे. 


न व्काि ब्राह्मणांचा एक वर्ग. मिथिला भागात राहू- 
मेथिली ब्राह्मण जाऱ्या ब्राह्मणांना हे नाव आहे. यांच्यांत 
श्रोतिय, योग्य, पंजीकार, नागर आणि जैवर असे पाच भेद 
आहेत. श्रोतिय लोक वेदपाठक म्हणून ओळखले जातात. श्रोति- 
यांच्या तुलनेने योग्य ब्राह्मणांचा दर्जा कमी समजला जातो. 
परंतु या दोन्ही ब्राह्मणांमध्ये बेटीव्यवहार होतात. पंजीकार 
ब्राह्मण यजमानांच्या वंशावळी सांभाळणे आणि विवाह जम- 
विणे हे व्यवसाय करतात. हे लोक बुद्धिजीवी आहेत. 
यांच्यामध्ये मिश्र, ओज्ा, ठाकुर, पाठक, पुर, पादरी, चौधरी' 


मैथिली ब्राह्मण 


राय, शिह, इ. उपाधी प्रचलित आहेत. [ भा. ब्रा. जा. प्र. ] 


मेथिटी व मैथिली ही विहारमधील एक 
मेथिली भाषा व साहित्य भाषा आहे. विहारच्या दर- 
भंगा, मुजफ्फरपुर, मोंधीर, भागलपूर, सहरसा, शहापूर आणि 
पुणिया या जिल्ह्यांत व नेपाळच्या रोताहत, सप्तरी, सरलाही, 
मोह्तरी आणि मोरंग या जिल्ह्यांत प्राधान्याने ही भाषा बोलली 
जाते. प्राचीन काळी यातला बहुतांश प्रदेश मिथिला या नावाने 
ओळखला जात असल्यामुळे, त्या प्रदेशनामावरून तिथे बोलल्या 
जाणार्‍या बा भाषेला मैथिली हे नाव मिळाले. कोलब्रुकच्या मते 
ही स्वतंत्र भाषा नसुन, बंगालीचीच एक पोटशाखा आहे. ग्रिय- 
संन मात्र तिला स्वतंत्र भाषा मानतो. आइने अकबरीतही तिला 
स्वतंत्र भाषेचा दर्जा दिला आहे. वर्णरत्नाकरात या भाषेला 
अवहूठ म्हटले आहे, तर विख्यात मैथिली कवी विद्यापती तिला 
अवह्ट्ठ किंवा देसिळ बअना या नावाने उल्लेखितो. 

दरभंगा हे या भाषेचे प्रवान केंद्र आहे. सुमारे दीड कोटी 
लोक ही भाषा बोलतात. या भाषेची एक स्वतंत्र लिपी असुन, 
तिला तिरहुता किवा मिथिलाक्षर असे नाव आहे. ही लिपी 
प्राचीन मागधीतून निर्माण झाली असून, बंगाली, उडिया व 
असमिया या लिप्यांशी तिचे बरेचसे साम्य आहे. अलिकडे मात्र 
या लिपीऐवजी देवनागरीचाच वापर होऊ लागला आहे. 

प्राचीन मेथिली आणि बंगाली यांच्यांत खूप साम्य आढळते. 
मध्ययुगात या दोन्ही भाषांत आणखी देवाणघेवाण झाली. पंधघ- 
राव्या हतकापासुन अठराव्या शतकापर्यंत बंगाली विद्यार्थ्यांना 
शिकवायला मैथिली पंडितच असल्यामुळे मैथिलीचा बंगालीवर 
विज्षेष प्रभाव पडला. राजकीय दृष्ट्या बंगाली व मैथिली 
भाषेचे प्रदेश निकट असल्यामुळे त्या दोन्ही भाषांत अधिकाधिक 
साम्य निर्माण झाले. तथापि एवढे होऊनही बंगालीपेक्षा मैथि- 
लीचे वळण, शब्दांची मोडणी-मांडणी वेगळी राहिली. मैथिली- 
मधे अ आणि ए या अक्षरांचे उच्चारण संथ गतीने होते. त्याच- 
प्रमाणे क्रियापदरचना, ६्वनी व लिंग याही बाबतीत मेथिलीत 
बंगालीपेक्षा भिन्नत्व दिसुन येते. पुढे दिलेल्या मैथिळी आणि 
बंगाली वाकक्‍यांवरून याची यथायोग्य कल्पना येईल. 

मैथिली - यदि भातृ-स्नेहक सम्बन्ध विच्छित्रभय जाएत 
तखन शीधे फराक भय गेला पर दुष्ट आक्रमणकारी द्वारा सबहु 
गोटें अनायासे पराजित भय जएबा योग्य भय जाएब 1 

बंगाली- यदि भातृ- स्नेहेर बंघन विच्छिन्न ह्य ताहा हइले 
शक्य खण्ड-विखण्ड हुड्या दुष्ट आक्रमणकारी हारा तोमरा 
अनायासे पराजित हदले पारिवे । 

मैथिली आणि बंगाली यांच्या शब्दांतही फरक आहे. उदा ० 
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बंगाली लून (मीठ) मंथिलीत नोन होते. बंगाली अत्ता (आई) 
मेथिलीत माय होते. 

बंगालीप्रमाणेच मैथिलीचे असमिया, उडिया, भोजपुरी, खडी 
बोली, इ. बोलीभाषांशी अनेक बावतींत साम्य आहे आणि 
तरीही मेथिलीचे वेगळेपण स्पष्टपणे दृष्टोत्पत्तीस येते. भाषा- 
दृष्ट्या मेथिली आणि मगही यांच्यांत जवळजवळ मुळीच भेद 
नाही. आठव्या शतकातील सरहपादाची मगहीतील रचना व 
तेराव्या शतकातील ज्योतिरीइवर ठाकर यांच्या मैथिलीतील 
वर्णरत्नाकर किंवा त्याच्या पाठोपाठ 'विद्यापतीने लिहिलेल्या 
कोतिलता यांतील काव्यरचना यांची तुलना केली असता है 
लक्षात येते. 

मेथिलीच्या एकूण सात बोली असुन, त्यांची नावे व त्या ज्या 
प्रदेशांत बोलल्या जातात, त्या प्रदेशांची नावे अशी- 

(१) आदश मेथिलो-उत्तर्‌ दरभंगा. 

(२) दक्षिणी मैेथिली- दक्षिण दरभंगा, पुर्व मुजपफरपुर 
उत्तर मोंधीर, उत्तर भागलपूर व पद्चिम पुणिया. 

(२) पुर्वी मेथिलो किवा खोट्टा बोली- पुर्व पूणिया, मालदा 
व दिनाजपूर. 

(४) छिका- छिक्री- दक्षिण भागलपूर, उत्तर संथाळ पर 
गणा व दक्षिण मोंघीर. 

(५) पश्चिमी मेथिलो-पश्चिम मुजफ्फरपूर व पूर्व चंपा 

(६) जोलही मेथिली- उत्तर दरभंग्यातील मुसळमांत 
बोली बोलतात. - 

(७) केंद्रीय जनसाधारण मंथिली- पुर्व सोतिपुरांची व मद 
बन क विभागातील खालच्या स्तरातील लोकांची बोली. र 

मैथिली साहित्य - मैथिली साहित्येतिहास पुढील तीन कीर्ट 
खंडांत विभागला आहे-( १) आदिकाल (इं- सं. १३४ व्या 
१६००) (२) मध्यकाल (इ. स. १६००-१८६०) व (९ ) 
आधुनिक काल (१८६० ते आजतागायत) . सामान्यपणे आदि 
काळात काव्य, मध्यकालात नाटक आणि आधनिक कालात ी- 
साहित्य प्रसिद्धीला आले. ग» त 

आदिकाल --या कालाच्या पूर्वार्धात समृद्ध साहित्य आढळ र 
नाही. वाचस्पतिमिश्राची भामती व सर्वानंदाची अमरकोरश 
वरील टीका यांत मैथिलीचा वराच आढळ होतो. मैथिली तात 
याला खऱ्या अर्थाने उत्कर्षाचे दिवस आले ओइनवार राजांच्या 
कारकिर्दीत. या कालखंडात ज्योतिरीरवर ठाकूर, विधी ह 
गोविददास, महीनाथ ठाकूर, लोचन झा, रामदास झा, वि न 
झा, इ. नामवंत कवी उदयाला आले व त्यांनी आपल्या की? 
छृतींनी मथिळीचे नभोमंडल झळाळून टाकळे. ओइनवार राज 
वंशातल्या राजा लक्ष्मीनारायण, राजा शिवसिह्‌ व राणी लख 


खंड सातवा 


मादेवी यांनीही काही काव्यक्ृुती निर्माण केल्या. हे शासक 
रसिक होते आणि कवी व लेखक यांचे चाहते होते. 

या सर्वे कविमंडळात विद्यापती हा सवश्रेष्ठ कवी समजला 
जातो. मेथिलिकविकोकिल या गौरवपुर्ण उपाधीनेच तो ओळखला 
जातो. आज उपलब्ध असलेल्या त्याच्या एकूण १४ रचनांपैकी 
कीतिलता, कीतिपताका व पदावली या तीनच रचना मैथिली 
भाषेतल्या आहेत. पहिल्या दोन काव्यांत कौतिसिह व शिवशिह 
या राजांच्या पराक्रमांचे वणन असून, तिसरीत विद्यापतीच्या 
राधाकृष्णविषयक शृंगारवर्णनाची छोटी - मोठी पदे संकलित 
केली आहेत. या पदावलीची भाषा ललितमधुर असुन, वणंने 
प्रत्ययकारी आहेत. नुकत्याच न्हाऊन आलेल्या राघेचे विद्या- 
पतीने केलेले वर्णन असे - 
नहाइ उठल तीर राइ कमलमुखि । 
समुख हेरल बर कान । गुरुजन संग लाज धनि नतमुखि । 
कड्सन हेरब बयान । सखि हे अपरुब चातुरि गोरि। 
सब जन तेजि कए अगुसरि संचरि । आड्‌ बदन तहें फेरि। 
तेंहि पुनि मोति हार तोरि फॅकल । कहइत हार टुटि गेल । 
सब जन एक-एक चुनि संचरु स्याम-दरस धनि लेल । 
नयन चकोर कान्हु-मुख ससि बर । कएल अमिय-रस-पान । 
इहु दुहु दरसन रसहु पसारब। कबि विद्यापति भान ।॥। 

अर्थ - कमलमुखी रावा स्नान करून नदीतीरावर आली आणि 
तिने कृष्णाला पाहिले. तिच्याबरोबर तिच्या घरची ज्येष्ठ माणसे 
होती आणि ती लाजेने चूर होऊन पायाकडे पाहत होती. मग 
तिला श्रीकृष्णाकडे कसे पाहता येणार ? परंतु हे सखी, ती मोठी 
चतुर मुल्गी होती. ती आपल्या घरच्या माणसांना सोडून एक- 
टीच पुढे आळी आणि मग तिने मान मागे वळवली. नंतर तिने 
मोत्यांचा हार तोडून मागे फेकला व * हार तुटला ' असे म्हणू 
लागली. सगळे लोक एक एक करून सांडलेले मोती वेचू लागले. 

तेवढ्यात तिने श्रीकृष्णाकडे पाहिले. कवी विद्यापती म्हणतो, 
राधेच्या नेत्ररूपी चकोरांनी श्रीकृष्णाच्या मुखरूपी चंद्राचा 
अमृतरस प्राशन केलाच; पण त्याशिवाय, त्या दोघांनी तो 
अमृतरस इकडे तिकडे उघळून दिला. वि र 
-_ सष्यकाळ -या कालातले महत्त्वाचे साहित्य नेपाळात र्चळ 
गेळे. ओइनवार राजवंश्ाच्या अस्तानंतर त्यांच्या दरबारात 


कवी-छेखक व विद्वान पंडित नेपाळातल्या मल्ल राजांच्या दर- 


बारी गेळे. या काळातल्या मैथिली साहित्यात प्राधान्याने 
संस्कृत नाटकांच्या आधारे नाट्यलेखन झाले. मैथिलीतले स्वतंत्र 
नाट्यसाहित्य कीर्तनिया या नावाने ओळखले जाते. यात गद्य 
संवाद कमी व संगीत संवाद अधिक असत. यात नृत्यालाही विशेष 
प्राधान्य असे. हे नाटय भकितिप्रधान असून, त्यात मुख्यत्वे शिव व 
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कृष्ण यांची चरितकथा वणिली जाई. गोरक्षचरित, नलविजय, 
आनंदविजय, पारिजातहरण, इ. की्तेनिया नाटे प्रसिद्ध आहेत. 
भाधुनिककाल -- या कालातला श्रेष्ठ कवी चंदा झा हा होय. 
याचे प्रमुख ग्रंथ असे - मैथिली रामायण, पुरुषपरीक्षाक 
मैथिली टीका, चंद्रपद्यावली, महेशवाणीसंप्रह, गीतिसुधा आणि 
छंदोग्रंथ. याच्या साहित्यकृतींत नव्या-जुन्या दोन्ही विचार- 
प्रणालींचा संगम दिसून येतो. त्याने काव्य, नाटक व गद्य या 
तीनही साहित्यप्रकारांची निमिती केली आहे. मैथिली रामायण 
ही त्याची एक अत्यंत प्रभावी कलाकृती आहे. विद्यापतीच्या 
पुरुषपरीक्षा या ग्रंथाचा मैथिली अनुवाद करून चंदा झाने मैथि- 
लीच्या विकासाला हातभार लावला आहे. त्याच्या काव्यक्ृतींचा 
तर त्याचे समकालीन व नंतरचे कवी यांच्यावर विलक्षण प्रभाव 
दिसतो. त्याचे अनुकरण करणाऱ्यांत महाकाव्य, खंडकाव्य, 
गीतिकाव्य या काव्यशाखा पल्लवित करणारे विधघ्यनाथ झा, 
गणनाथ झा, जीवन झा, रघुनंदनदास, लालदास, बदरीनाथ 
झा, इ. कवी अग्रगण्य समजले जातात. मेथिली साहित्याचे 
आलोचनकार श्री जयंकांत मिश्र हे इ. स. १८८०-१९०७ या 
काल्खंडाला * चंदा झा युग ' अशा शब्दांत गोरवतात. ग्रियसन, 
नगेंद्रनाथ गुप्त, इ. भाषाम्ग्रासकांना चंदा झाने सर्वे प्रकारचे 
साहाय्य देऊन मैथिलीच्या संशोधनाला हातभार लावला. चंदा 
झाची माषा अलंकारप्रचुर व शब्दरचना मोहक आहे. त्याच्या 
मैथिली रामायणातील एक अवतरण पुढीलप्रमाणे - 
भालु ओ प्रचण्ड कौश-जाय-जाय झट्ट झट्ट । 
राक्षसेन्र वीर का पछारि मारि पट्ट पट्ट ॥ 
शेलखण्ड वृक्ष हाथ सों उषाड चट्ट चट्ट । 
राक्षसेन्द सेन्य झुण्ड मुण्ड फोड फट्ट-फट्ट ॥ 
भावार्थ - प्रचंड शरीराचा तो जांबुवंत लांब लांब ढांगा 
टाकीत गेला आणि त्याने राक्षसराज रावणाच्या वीरांना पटा- 
पट मारले. मोठमोठ्या पहाडांचे दगड व वृक्ष शंभर शंभर 
हातांनी एका 'वेळी चटचट उचलले व उखडले जाऊ लागले. 
राक्षसराज रावणाच्या सैन्याच्या झुंडींवर त्याने ते फेकले व 
त्यांची मुंडकी फटाफट फोडली. 
चंदा झाच्या नंतर हरखनाथ ज्ञा, श्रीकृष्ण ठाकूर, फतुर कवी, 
तुलापती सिंह, इ. कवी उदयाला आले. हरखनाथ झा लक्ष्मी- 
इवरसिंहाचा दरबारकवी असून, त्याने प्राधान्याने कविता आणि 
नाटके लिहिली. श्रीकृष्ण ठाकुराने उपदेशपर बोधकथांची 
निर्मिती केली व काही गीतेही लिहिली. तुलापति सिहाने गद्य- 
पद्य अशी उभय प्रकारांची साहित्यरचना केली. मदनराजचरित 
ही त्याची कादंबरी आणि गीतपंचाशिका हा काव्यग्रंथ विशेष 
गाजला. फतुर कवीनेही काही श्रेष्ठ काव्यक्ृती लिहिल्या. विध्य- 
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नाथ व गणनाथ या दोघा ज्ञाबंधूंनी काव्यक्षेत्रात नाव मिळवले. 
त्या दोघा बंधूंची काव्यकृती विघ्यनाथ-गणनाथपदावली या 
नावाने प्रसिद्ध आहे. या झ्ावंवूंग्रमाणेच आणखी एक झा- 
बंधंची जोडी मैथिली साहित्याला ललामभूत ठरली. भानुनाथ 
आणि ववुजन ही त्यांची नावे होत. या दोघांनी नाटयसृष्टी 
गाजवली. नटाह्लमात काव्य व प्रभावतीहरण या भानुनाथ झाच्या 
साहित्यकृती विशेष नावाजल्या गेल्या. 

विसाव्या दातकात मैथिली गद्याचा विकास होण्यासाठी 
मैथिलीहितसाधन, मिथिलामोद, मिधिलामिहिर, इ. नियत- 
कालिकांचा खूप उपयोग झाला. 

लोकसाहित्य - मेथिली लोकसाहित्यात कथाकहाण्यांपेक्षा 
लोकगीतेच अधिक आहेत. श्री. तेजनारायण लाल यांनी या 
लोकगीतांचे पुढील पाच प्रकारांत वर्गीकरण केले आहे - 

(१) धार्मिक आदर्शयर - थात तंत्रमंत्र व॒ जादूटोणा या 
विषयींची; तसेच शिव, शक्‍ती, विष्णू, नदी व वृक्ष यांच्या उपा- 
सनेविषयींची आणि सण-उत्सव या संबंधींची गीते येतात. 

(२) सामाजिक आदरशेपर - लोकांची सेवा व सुधारणा 
तसेच तप, त्याग, इ. गुणांच्या विषयीची गीते यात येतात. 

(३) कुटुंबवविषयक - माणसाच्या जीवनातील जन्म, जरा, 
मृत्यू, आजार इत्यादींविषयीची आणि त्याच्या आप्तस्वजनां- 
विषयीची गीते यात येतात. 

(४) राजकीय आदशंविषयक - राष्ट्रीय चेतना आणि 
उत्तम प्रज्नासतव्यवस्था यांच्याविषयीची गीते यात येतात. 

(५) आदर्श जीवनविषयक - कर्तव्यपालन, साघे पण उच्च 
जीवन, नीतिमत्ता, इ. सद्गुणांविषयीची गीते यात येतात. 

साप, विचू, भूत-पिशाच, इ. उतरविण्याचे मंत्र हे मैथिली 
लोकसाहित्याचे एक वैशिष्ट्य समजले जाते. त्यांतला भ्‌त 
उतरविण्याचा एक मंत्र असा - 

नमो गणेशाय । सरस , रसती जय जयकालो तोरा सोभो 
मोतीहार, मोरा देह । विद्या भइरज से मालीन गारवे फल 
तेसे विद्या होए, सब गोरीक भूत गनपति हाथ, पोथो चन्दन 
काठ । जे माता बिसरी दे देक ठण्डाए, दोहाइ ईइवर महादेव 
गौरा पारवंतीक । 

मिथिलेतील शुभकार्यप्रसंगी नचारी नामक एक लोकगीत 
गायिळे जाते. या गीताचा तोंडावळा विनोदी असला, तरी 
प्रकृती गंभीर असते. 

र्न मिथिला प्रदेशात प्राचीन काळापासून शिव आणि शक्‍ती 
यांचे विशेष माहात्म्य आहे. मेथिली लोकगीतांतून याचा पूरेपूर 
ला येतो. गोसाउनी नामक दशाक्‍तिविषयक गीत गायिल्या- 

य कोणत्याही घार्मिक उत्सवाचा प्रारंभ होत नाही. इत- 


प्न्डं 
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केच नव्हे;तर सर्वच घामिक संस्कारप्रसंगी हे गीत गायिले जाते. 

श्रावण शुद्ध तृतीयेच्या दिवशी नवविवाहित स्त्रीला कुक- 
वाच्या जागी निरांजन, समई किवा नंदादीप यांच्या ज्योतीने 
डाग देतात आणि डागलेल्या जागी टरारून फोड आले, की 
त्या स्त्रीचे सौभाग्य अक्षय टिकेळ, असे मानतात. या प्रसंगी जी 
गीते गातात, त्यांना मधुसावनी असे म्हणतात. या मधुसावती 
गीतांप्रमाणेच फाग म्हणजे होळी या सणाविषयीची गीतेही 
प्रसिद्ध आहेत. मिथिला प्रदेशात मधुसावनी, फाग, छठ (षष्ठी- 
पुजा), इ. उत्सवांना विज्षेष महत्त्व आहे. त्या प्रसंगी त्या त्या 
विषयाशी संबंधित लोकगीते गाऊन लोक आनंदाचा जल्लोष 
करतात. छठगीते प्राधान्ये करून सुर्यस्तुतिपर असतात. [ टि. 
वि. को.; परिषदपत्रिका, जाने. १९६८; मे. लो. अ. ] 


ताक पर्वत. हा हिमाल्य व मेना यांचा पुत्र होय. 
याच्याविषयी कथा आहे, ती अशी- इंद्राने कुद 

होऊन जेव्हा सर्व पर्वतांचे पंख छाटले, त्या वेळी त्या संकटातून 
वाचण्यासाठी मैनाक पर्वत समुद्रात दडन वसला. त्यामुळे त्यांचे 
पंख शाबूत राहिले. र 

हा पर्वत नेमका कोणता याविषयी विद्वानांत मतभेद आहेत. 
श्री, नंदलाल दे यांच्या मते हिमाल्याची शिवालिक पर्वत 
श्रेणी म्हणजे मैनाक होय. पाजिटरच्या मते अलमोडा जिल्ह्याच्या 
उत्तरेस गंगा नदी जिथून उगम पावते, त्याच्या जवळची पर्वत” 
श्रेणी म्हणजे मेनाक होय. रामायणात भारत व लंका यांच्या 
मधल्या समुद्रात असलेला एक काल्पत्निक पर्वत, असे प्या 
स्थान सांगितले आहे. हेच मत बर्‍याच विद्वानांनी ग्राह्य ४ 
आहे. महाभारत, कूर्म पुराण, मार्कंडेय पुराण, इ. ग्रंथांतून मैना 
पर्वताचे उल्लेख आढळतात. [ का. भा. ] 


> तमिळनाडमधील त्रेसष्ट नायन्मारांपैकी एक- टी 
सप्पारुळ एक राजा होता. तो शिवभक्तांचा सदैव सर्न्मात 
करीत असे. त्याचा फायदा घेऊन त्याच्या शत्रूने साधुवेपात 
त्याच्या अंतःपुरात प्रवेश मिळविला आणि * मी तुला उपदेश 
देतो ' असे म्हटले. त्या मिषाने तो राजाला ठार मारणार होती" 
पण राजाच्या एका सेवकाला त्याचे हे कपट उमगले आणि त्यात 
त्या दुष्टाला दुर केळे. राजाने त्याला सन्मानपूर्वक गावाबाहेर 
घालविण्याची आज्ञा दिली. राजाच्या या उदार क्रृत्यावर शिव 
प्रसन्न झाला आणि त्याने त्याच्यावर कृपेचा वर्षाव केला. [ पै. ५7 


मेठार म्हैसूर राज्यातील खंडोबाचे एक प्रसिद्ध वी 
बेल्लारी जिल्ह्याच्या हडगल्ली तालुक्‍यात तुंगभ 


खंड सातबा 


नदीच्या काठी हे गाव आहे. इथल्या खंडोबालाही मैलार हेच 
नाव आहे. मंदिराच्या गाभाऱ्यात उद्‌भवलिंग, धातुची भोग- 
मूर्ती आणि मृण्मैलार (म्ह्णजे मातीची खंडोबामूर्ती) आहे. 
वेशाक्यशुद्ध र ला मैलार-माळव्व यांच्या विवाहाचा सोहळा, 
तसेच कातिक मासात सवंध महिनाभर दीपोत्सव, मार्गशीषे 
शु. १ ते ६ पर्यंत खंडोबाचे नवरात्र, पौषात धनुर्मास व रथ- 
सप्तमीला गावाबाहेरच्या कुरबत्यव्वाच्या भेटीस जाण्याचा 
कार्यक्रम, हे इथळे नैमित्तिक उत्सव होत. याशिवाय, माघ शु. 
१५ ते कृष्ण ३ पर्यंत इथे मोठी जत्रा भरते. त्याप्रसंगी लाख- 
दोडलाख यात्रेकरू जमतात. मुरळयांना इथे कायद्याने बंदी 
असल्यामुळे देवापुढे केवळ वाध्येच नाचतात. [ खंडोबा ] 


मेलार-दे कर्नाटकातील खंडोबाचे एक प्रसिद्ध 
मेरार-दवरशुडूड स्वान. पु्णे-वंगळूर लोहमार्गावर, पृण्या- 
पासून ३९५ मैलांवर मैलार-देवरगुड्ड नावाचे एक स्थानक 
आहे. तिथून पूर्वेला चार मैल दूर एका टेकडीवर खंडोबाचे 
देऊळ आहे. देवरगुड्ड म्हणजे देवांची टेकडी. इथले देऊळ 
पूर्वाभिमुख असले, तरी प्राकाराचे महाद्वार उत्तराभिमुख आहे. 
दरवाजाच्या बाहेर हेगडे-प्रधानाचे स्वतंत्र मंदिर असून, त्यात 
त्याची विष्गुस्वरूप मूर्ती आहे. प्राकारात घृतमारी (तुप्पद 
माळव्व) चे छोटे मंदिर आहे; तसेच गंगिमाळव्वचेही मंदिर 
आह. मुख्य मंदिराच्या गाभाच्यात मैलाराचे स्वयंभू लिंग, 
मार्तडभैरवाची चतुर्भुज शिलामूर्ती आणि आणखी दोन धातु- 
मूर्ती आहेत. स्वयंभू लिंगाचे दर्शन स्त्रियांनी घ्यायचे नाही, 
असा इथला संकेत आहे. इथे ज्येष्ठ युद्ध १४ ला रंगोत्सव व 
आशिवनात नवरात्रोत्सव असतो. दसऱ्याच्या दिवशी गोरप्प 
म्हणजे वाघ्ये देवाच्या धनुष्यावर चढून भविष्य सांगतात आणि 
केचवीर पवाड करतात. पवाड करणे म्हणजे छोटी अणकुचिदार 


पहार पोटरीत आरपार मारून घेणे. आण्वित व्य 0 ४. 
पाषष्ठीचे नवरात्र 


दिवशी देव कुरबत्यव्वाच्या भेटीला जातो. 60 
व माघी पौणिमेची यात्रा या दोन्ही प्रसंगी शेकडो यात्रेकरू 
इथ जमतात. इथले वाघ्ये बहुशः धतगर आहेत. मुरळ्यांची 


संख्या दिवसेंदिवस कमी कमी होत आहे. | खंडोबा ] 


मेठार पराठवादंधांतीले पक लडोता त ह हे गाव 
र्र बीदर-उदगीर मार्गावर बीदरच्या वायव्प्ेस सुमारे 
न्हा मेलांवर आहे. इथल्या खंडेरायाच्या मंदिराच्या परिसरात 
अनेक पुरातन अवक्षेष दिसतात. मंदिर बंदिस्त आकारात 
रर्वाभिमुख असून, गाभार्‍यात चतुर्भूज मार्तंड भैखाच्या अनक 
मूर्वी आहेत. सबंध मार्गशीर्ष महिन्यात यात्रेकरू इथं यंत 
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असले, तरी चंपाषष्ठीपासून मार्गशीर्ष शु. १० पर्यंत इथला मुख्य 
वाषिक उत्सव असतो. मार्गशीर्ष अमावास्येच्या दिवशी हजारो 
यात्रेकरू इथे जमतात. प्राचीन वाडमयात वारंवार उल्लेखिले 
जाणारे मैलार खंडोबाचे प्रेमपूर किवा पेॅंबर ते हेच होय. 
इथला खंडोबा हा संत दासोपंताचा कुलदेव होता. [ खंडोबा ] 


&.___..._ म्हैसूर राज्यातले खंडोबाचे एक प्रसिद्ध स्थान. 
सलाराठग ट्लारवाडपासून सुमारे दोन मेलांवर एका टेकडी- 
वर पूर्वाभिमुख असे हे खंडोबाचे देऊळ आहे. मंदिरात मैलाराची 
चतुर्भूज मूर्ती आहे. इथल्या मंदिराच्या खांबांवर काही फारसी 
लेख दिसतात. त्यावरून असे वाटते की, पुर्वी या मंदिराचे 
मशिदीत रूपांतर ज्ञाले असावे. इ. स. १७५२ साली पेशव्यांनी 
घारवाडवर स्वामित्व प्रस्थापित केल्यावर या मंदिराचे मद्ीद- 
स्वरूप घालवून त्यात मैलारलिंगाची पुनः प्रतिष्ठा केली, असे 
धारवाड गॅ्ञेटियरवरून कळते. [ खंडोबा ] 
_._, फ्रिक्षेकर्‍यांची एक जात. यांची वस्ती म्हैसूर प्रदेशा- 
मलारा तोलू कोलार, कडूर आणि शिमोगा या भागात 
आढळते. इतर ठिकाणी असणार्‍या या लोकांना काच विरलू व 
वीरभट्टलू अशी नावे आहेत. याशिवाय सर्वे मैलारी लोक 
बल्ला जंगम म्हणूनही ओळखले जातात. ही बलिजांची एक 
पोटजात असावी, असे म्हणतात. काहींच्या मते ही राजमहेंद्रां- 
चीच एक पोटजात आहे. 

कोमटी लोकांचे रक्षण करण्याचे काम यांच्याकडे होते. 
त्यानंतर प्रत्येक कोमटी कुटुंबाकडून यांना प्रतिवर्षी आणि प्रत्येक 
विवाहासाठी काही ठराविक रक्‍कम मिळू लागली. कोमट्यांकडे 
लग्न झाल्यावर तिसऱ्या दिवशी हे त्यांच्या देवतेचे पुजन कर- 
तात. त्या वेळी त्यांना भगवी वस्त्रे परिघान करावी लागतात. 

मैलारी कितीही श्रीमंत असला, तरी तो कोमट्यांकडे जाऊन 
भिक्षा मागतो. प्रत्येक मेलारी कुटुंबाची ठराविक कोमटी 
कुटुंबे असतात. त्यांवर दुसरा मैलारी आक्रमण करीत नाही. 

मेळारी जातीच्या अज्निपार्टी, एनिकोपल्ली, जूगंतु, किड- 
मंनती, मुद्दारी, नागिदल वादलू व यनिगल वंदलू अशा सात पोट 
जाती आहेत. 

विवाहप्रथा - मेलारांचा विवाहसमारंभ वधूगृही होतो. 
त्यापुर्वी साखरपुडा होतो. या प्रसंगी वधूला नव्या वस्त्रांचा 
आहेर करतात. निशलो वृक्षाच्या झाडाला जोडून लग्नमंडप 
उभारतात. विवाहाच्या दिवशी वधूचे आई-बाप एकभुक्त 
राहतात. लग्नात एक नवे भांडे तांदुळांनी भरून आणि त्यावर 
गुळाचा खडा ठेवून ते भांडे दोऱ्याने सुतवितात. मग त्याला 
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हळद-कुंकू वाहतात. एका नव्या शेगडीवर दुध तापत ठेवतात. 
दूध उतू गरेळे, तर आरंभलेला विवाह सुखकर होईल, असे 
समजतात. यानंतर जातीमधील वृद्ध स्त्री-पुरुषांना पानसुपारी 
देतात. 
देवधर्म - हे लोक शिवोपासक आहेत. जे शिवल्गाची पुजा 
करतात, त्यांना मैलारी शिर्वालिगम असे म्हणतात. कातिकातल्या 
सोमवारी हे गंगम्म व मरीअम्म यांची पुजा करतात. जरूर 
तेव्हा ब्राह्मण पुरोहित वोलावून त्याच्या करवी सर्वे धार्मिक 
कृत्ये करतात. 
यांच्यांत जातपंचायत असते. पंचायत प्रमुखाला कुल्पेट्टा 
असे म्हणतात. त्याच्या हाताखाली एक मदतनीस असतो; 
त्याला कोळकर म्हणतात. विवाहाच्या वेळी पंचायतप्रमुख 
ध्यक्ष म्हणून काम पाहतो. त्याचप्रमाणे भांडण-तंटे मिटविणे, 
गुन्हेगारांना शिक्षा करणे, इ. कामेही याळा करावी लागतात. 
मानाचा पहिला विडा याला मिळतो. 
मतिकप्रथा - हे लोक मृतांना फुरतात. बारा दिवस सुतक 
पाळतात. हे वाषिक श्राद्ध करीत नाहीत; परंतु ब्राह्मणांना 
शिधा व कापड देतात; ज्ञातिभोजनही घालतात. [मे. ट्रा. का. ] 


मैहर एक प्राचीन नगर. हे नगर मध्य प्रदेशातील सतना 
म्‌ह्‌ जिल्ह्यात आहे. इथे एक शिवमंदिर व शारदा- 
मातेचे मंदिर आहे. हे स्थान प्राचीन काली तांत्रिक साधनेचे 
प्रधान केंद्र म्हणून प्रसिद्ध होते. इथूनच शारदादेवी काश्मीरमध्ये 
गेली असे सांगतात. वसंतपंचमी, नवरात्र, इ. प्रसंगी इथे 
मोठ्या यात्रा भरतात. यात्रेच्या वेळी अनेक तांत्रिक साधक 
आजही अनुष्ठानासाठी इथे येतात. 

मेहर गावापासून सुमारे चार मैलांवर एका टेकडीवर 
शारदेचे मंदिर आहे. त्याविषयी दंतकथा सांगतात, ती अशी -- 

दसर्‍याच्या दिवशी देवीच्या पूजनासाठी स्वतः आल्हा हा 
वीरपुरुष येतो. दुसऱ्या दिवशी सकाळी चंदनगंध व त्यावरी 
अक्षता देवीच्या कपाळी दिसतात. 

शारदेच्या मंदिरापासून दोन-तीन फर्लांगावर शिवमंदिर 
आहे. हे मंदिर म्हणजे शिल्पसोंदर्याचा एक उत्तम नमुना 
समजला जातो. या मंदिरशिल्पावर गुप्तकाळीन शिल्पाचा प्रभाव 
दिसतो. त्याच्या सभागृहातील स्तंभांवर परिचारिकांच्या उत्तम 
मूर्ती खोदल्या आहेत. त्यांच्या हातांत चवःया व कमळे आणि 
शरीरावर अलंकार आहेत. या मंदिराचे तोरणही उल्लेखनीय 
आहे. हो दोन्ही मंदिरे इ. स. च्या बाराव्या अथवा तेराव्या 
शतकात बांघली गेली आहेत. 


याव्यतिरिक्त या मंदिरांच्या परिसरात अनेक सुंदर मूर्ती 


पुल 


भारतीय संस्कृतिकोश 
आहेत; पण त्या अगदी विच्छिल झालेल्या आहेत. [ खो. प.] 


या भिक्षेकर्‍यांची एक जात. या लोकांची वस्ती म्हैसूर 
माडारू प्रद्हात आढळते. यांच्या उत्पत्तीसंबंधी एक कर्था 
सांगतात, ती अल्ली - वक :.. 
वेडा नावाच्या जातीच्या एका दांपत्यापासून मोंडारूच 
उत्पत्ती झाली. या दांपत्याला आपण सगोत्री आहो, हे माहीत 
नव्हते. पुढे त्यांना व त्यांच्या संततीला लोकांनी वाळीत टाक ' 
हेच लोक पुढे मोंडारू म्हणून ओळखले जाऊ लागले. तेढ 
भाषेत यांनाच वंडा असे म्हणतात. त्यांची नावे 
या जातीचे राहणीवरून पाच वर्ग पडळे आहेत, त्यांची न ह 
अशी- (१) उरू मोंडारू (२) बंडा (३) ककालू मोडा 
(४) शिखंडी मोंडारू व (५) कस्तुरी मोंडारू. 
उरु मोंडारू लोक स्वतःला इतर मोंडाख्येक्षा श्रेष्ठ सम 
तात. बंडा लोक सदैव भटकत असतात. ककालू 
'ावळ्याचे मांस खातात, म्हणून त्यांना हे नाव मिळाले टी 
शिखंडी लोक हिजड्यासारखे हावभाव करून भिक्षा माग 
आणि कस्तुरी मोंडारू अंगाला शेण फासून भिक्षा माट वे 
याशिवाय यांच्यांत गावरड्डी, कमाडुला माडीबुटला, मैलुष्टशत 
साला टेल्ला, मेतला असेही पोटभेद आहेत. नेल” 
हे लोक प्रावान्याने तेळुगू व डोंबारी जातीची भाषा ब 
तात. त्याशिवाय ते जिथे भिक्षेला जातात, तिथली भा. 
बोलण्याचाही प्रयत्न करतात. आपल्या जातीच्या माणसाठी 
माकरीगाडू असे म्हणतात. म: 
भिक्षा मागणे हा यांचा प्रमुख व्यवसाय असला तरी, य 
तील काही लोक अलिकडे शेती करू लागले आहेत. कोणी शि 
वाढली नाही तर्‌ हे आपल्या शरीराला इजा करून पेमा 
धाक घालतात, विविध प्रकारचे अंग विक्षेप करतात, ओ द्गि 
]ढतात आणि तो ओक एका भोपळ्यात भरून घेतात. मा, 
> दार॒यांच्याकडेही हे भिक्षा मागतात. स्वजातीच्या माणसा री 
हे मिक्षेल्या गेले, तर त्यांनी भिक्षा धातलीच पाहिजे असा भक्षा 
शह हे वरीत नाहीत. वेड व मंडाळा यांच्याकडे मात्र हे सिं 
मागत नाहीत. , 
यांचा सामाजिक दर्जा निकृष्ट आहे. हे लोक अस्वच्छ गवि 
तात. ते गावाबाहेर तंबूत अथवा पालात राहतात. क 
पडक्या देवळांमध्येही वस्ती करतात. न्हावी लोक यांचे 
कापतात; पण नखे मात्र काढीत नाहीत. ह्‌” 
विबाहप्रथा- या लोकांमध्ये बाल व प्रौढ या दोनही क, 
पद्धती रूढ आहेत. हे आतेबहीण किंवा मामेबहीण टढिंच्या, 
विवाह करू शकतात. भाचीही वधू म्हणून चालते. 


जॅ“ 


ले आहे. 


ऱ्न 
ध्य 
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खंड सातवा 


सामान्यपणे मुलाचा बाप मुलीला मागणी घालतो. वधूपक्षाने 
या मागणीला मंजुरी दिली, तर मुलाकडील लोक वधूगृही 
जाऊन मुलीच्या बापाला पानसुपारी व चार रुपये देतात. या 
वेळी कांबळे अंथरणे नावाचा एक समारंभ करतात. हा समारंभ 
ज्ञाला, की लग्न जमल्याचे निटिचित होते. 

लग्न समारंभ दोन-तीन दिवस चालतो. लग्नाचे पौरोहित्य 
जंगम किवा ब्राह्मण करतो. लग्नाच्या दिवशी वधू-वरांना 
स्नान घालून नवी वस्त्रे नेसवतात. सायंकाळी मोठे मैदान 
शेणाने सारवून त्यावर घोंगडे अंथरतात. वधू-वरांना एक- 
मेकांकडे तोंडे करून त्यावर बसवतात. त्यांच्या हातांत कंकण 

हळकुंड बांधतात. वराजवळ एक व वधूजवळ एक अशा 
दोन टोपल्या तांदूळ व डाळ यांनी भरून त्या ज्ञाकून ठेवतात. 
या टोपल्या आणण्याचे काम सुवासिनी स्त्रिया करतात. मग 
नवरा-नवरीला हळद लावतात, त्यांच्या वस्त्रांना गाठी मारतात 
आणि दोघांनाही त्या दोन टोपल्यांना तीन प्रदक्षिणा घालायला 
लावतात. नंतर जेवणावळ होते. 

दुसर्‍या दिवशी सकाळी वधू शुभ्र वस्त्र नेसते. 
नवरी पुनश्‍च एका घोंगड्यावर बसतात. वर हातात मंगळतूत्र 
घेऊन आपला डावा पाय नवरीच्या उजव्या पायावर ठेवतो 
आणि तिच्या गळयात मंगळसुत्र बांधतो. एवढे झाले, की लग्न- 
समारंभ समाप्त होती. वधू-वर प्रौढ असतील, तर त्याच 
दिवशी गर्भाघान संस्कार होतो. लग्नाचा पहिल्या दोन दिवसांचा 
खर्च वराकडील मंडळी व तिसऱ्या दिवसाचा खर्चे वघूकडील 
लोक करतात. 

लग्न झालेल्या मुलीला न्हाण आले म्हणजे नारळ फोडून 
तिला मखरात बसवतात. नंतर चौथ्या दिवशी मुलीचा चुलता 
किवा एखादा अविवाहित तरुण मखर किवा झोपडी फाडून 
जाळून टाकतो. मुल्गी स्नान करून आली म्हणजे तिचे नाते- 
वाईक तिला नारळ, गूळ भाजलेले धान्य वगेरे वस्तु देतात. 

यांच्यांत विधवाविवाहाला मान्यता आहे. परंतु विधवा 
स्त्री आपल्या दिराबरोबर लग्न करू शकत नाही. तिला डाय 
करताना ज्ञातीला सहा रुपये दंड द्यावा लागतो आणि 
हुंड्याच्या रकमेतील निम्मी रक्‍कम मृत पतीच्या ना 
परत करावी लागते, अविवाहित पुरुष विधवेबरोबर लग्न करू 
शकतो. हा विवाह कोणत्याही दिवशी सायंकाळींच होतो. त्या 
वेळी कोणतीही सवाष्ण स्त्री तिथे उपस्थित नसते. 

प्रसूतिप्रथा- स्त्री बाळंतीण झाली म्हणजे तिला एका 
निराळचा खोलीत ठेवतात. तीन दिवस सुवेर पाळतात. सुता" 
खेतांची बाधा होऊ नये व दृष्ट लागू नये म्हणून खोलीच्या 
दरवाज्यावर एक जाळे टॉगंतात, मूल जन्मल्यावर त्याची नाळ 


मॅग नवरा- 


तलगांना 


५०७ 


सोंडिवडू 


कापून ती एका भांड्यात घालतात व ते भांडे बाळंतिणीजवळच 
ठेवतात. एक नारळ फोडून तो बाळंतिणीच्या झोपडीसमोर पुर- 
तात व त्यावर मुलाला अंघोळ घालतात. मूल एक महिन्याचे 
झाले म्हणजे त्याच्या गळयात पांढर्‍या मण्यांची माळ घालतात. 
सातव्या वर्षी एखाद्या मंदिरात मुलाचे जावळ काढतात. 

देवधर्म- हे लोक मरीअम्म व कोल्लपुरम्म यांना भजतात. 
वर्षातुन एकदा एका मंगळवारी किवा शुक्रवारी देवतेच्या नावाने 
एक दगड लिंबाच्या झाडाखाली बसवतात. त्याला डुकराचा 
बळी देऊन ते मांस प्रसाद म्हणून खातात. आषाढ शुद्ध एका- 
दशीला गुरुमूर्तीची पूजा करतात. 

मोंडारू जातीत जातपंचायत असते. प्रत्येक वर्गाचा एक 
प्रमुख असतो. त्यांची कार्यकक्षा ठरलेली असते. एक वर्ग 
दुसर्‍या वर्गावर आक्रमण करीत नाही. तसे केल्यास त्याला दंड 
होतो. पंचायतीच्या प्रमुखाला गुडीगडू असे म्हणतात. समाजा- 
तीळ भांडणे मिटविणे, हे याचे प्रमुख काम असते. 

मतिकप्रथा- हे लोक मृतांना पुरतात. प्रताला एका शुभ्र 
फडक्यात गुंडाळून ते स्मशानात नेतात. तिथे ते वस्त्र काढून 
नग्नावस्थेत त्याला पुरतात. मग तिथे आलेले लोक हात-पाय 
घऊन ताडी पितात. ताडीचे काही थेंब अंगावर शिपडून घेतात 
व॑ घरी जातात. घरी गेल्यावर दिव्याला नमस्कार करतात. 

तिसऱ्या दिवशी मृताच्या आवडत्या गोष्टी केळीच्या पाना- 
वर ठेवन मृताला पुरलेल्या जागी ठेवतात. अकराव्या दिवशी 
जिथे मृत्यू झाला असेल, ती घरातील जागा सारवून तिथे एका 
नव्या भांड्यात अन्न शिजवितात. तिथल्या अग्नीवर मृताचे 
नातेवाईक धूप घालून मृताला भुता-खेतांची बाधा होऊ नये 


__ 


म्हणून प्राथेना करतात. हे लोक श्राद्ध करीत नाहीत, पण 
महालय मात्र करतात. [ मै. ट्रा. का. ] 


् भटक्या भिक्षेकऱ्यांची एक जात. या लोकांना लंडा- 
सोंडिवडू वाडू असेही नाव आहे. आंध्रमधील नलगुंडा 
आणि वरंगळ जिल्ह्यांत हे लोक प्रामुख्याने आढळतात. गाढवा- 
बर सामान लादून हे गावोगाव फिरत राहतात आणि मुक्‍का- 
माच्या जागी शिंदीच्या किंवा ताडाच्या पानांच्या झोपड्या 
उभारून त्यात राहतात. भिक्षा मागणे हा यांचा मुख्य उद्योग 
आहे. हे लोक फार आततायी आहेत. भीक मागतेवेळी पुरु- 
घांच्या जवळ लोखंडी बांगड्या व सुऱ्या असतात. कोणी भिक्षा 
घातली नाही, तर हे छाती पिटून घेतात किवा हाताला किवा 
जिभेला आपल्या जवळच्या शस्त्राने जखम करून घेतात. त्यामुळे 
लोक भिऊन त्यांना भीक घालतात. त्यांच्या स्त्रिया मेंढ्यांची 
दोन हाडे एकमेकांवर आपटून भीक मागतात. याशिवाय यांच्या- 


मोंडिवडू 


पैकी काहीजण डुकरे व गाढवे पाळून ती वाजारात विकतात; तर 
काही शेतीही करतात. या लोकांचे तेलुगू, गोंडल व सकंडीवरू 
किवा अघोरी असे तीन पोटभेद आहेत. त्यांच्यांत परस्पर 
रोटीबेटीव्यवहार होत नाही. 

हे लोक बहुतेक सवे प्राण्यांचे मांस खातात. शिदी पिणे यांना 
फार आवडते. 

विवाहप्रथा - मुलामुलींचे विवाह लहानपणी किवा मोठेपणी 
होतात. आते किवा मामे बहिणीशी लग्न होते. देजाची पद्धत 
आहे. देजाची सर्व रक्‍कम दिल्यावर आणि वरपक्षाने चार जेवणे 
देण्याचे मान्य केल्यावर, मुलीच्या घरी लग्नमंडप उभारतात. 
लग्न मुलीच्या घरी होते. तांदुळांच्या चौकोनात दोन पाट 
मांडतात व वधू-वर त्यांवर शेजारी ज्ञेजारी बसतात. वधू-वरांचे 
पाय वुतल्यावर, वृर वधूच्या गळयात मंगळसुत्र वांधतो. लग्ना- 
तील हाच प्रमुख विधी असतो. 

विधवाविवाह अगदी साध्या पद्धतीने 
स्त्रीचा विवाहही साध्या पद्धतीने होतो. 

हे लोक काही वेळा आपल्या मुली देवाला अर्पण करतात. 

देवधर्म - हे लोक विभूतिघारी म्हणजे शेव आहेत. याशिवाय, 
ते येल्लम्म, पोचम्म, मरीअम्म, इ. देवतांनाही भजतात. 

मतिकप्रया - हे लोक मृतांना पालथ्या स्थितीत पुरतात. 
तिसऱ्या दिवशी पक्ष्यांना अन्नदान करतात व अकराव्या दिवशी 
ज्ञातिमोजन घालतात. हे आज्लोच पाळीत नाहीत किंवा श्राद्धही 
करीत नाहीत. मात्र एक वर्षाआड पेटत्या दिव्यांना पितरांचे 
प्रतिनिधी समजून, त्यांच्या समोर डुक्कर वळी देतात व त्यांचे 
मांस शिजवून खातात. [ का. ट्रा. नि. डो. ] 


होतो. घटस्फोटित 


अ नल ४9 (२. स. ११४२-१२३६) भारतातील 
माईनादवान चिश्ती ल संप्रदायाचा आद्य च याला 
भारतातला इस्लामचा पहिला प्रचारक समजतात. याचा जन्म 
इराणमधल्या सिस्तान प्रांतातील संजर या गावी झाला. वयाच्या 
बाराव्या वर्षी याचा बाप निवर्तला. वारसाहक्क्राने त्याच्या 
वाट्याला एक बाग आली होती. तिची देखभाल करून तो 
राहत असे. पुढे इतव्राहिम कलंदर या साधूच्या कृपेने तो ईशवर- 
भकक्‍तीकडे वळला व आपले गाव सोडून समरकंद येथे आला. 
तिथे त्याने कुराण व इस्लामचे इतर घर्मग्रंथ यांचे अध्ययन केले. 
नतर त्याने शेख उस्मान हारुनी या सुफी संताचा उपदेश घेतला. 
"तर्‌ त्याने गुरूची सेवा केली आणि त्याच्या बरोबर मक्का - 
मदिनेची यात्राही केली. तिथून परत आल्यावर त्याने गुरूचा 
र्क, तीच भारताकडे निघाला. या बाबतीत त्याला 

होता, असे म्हणतात. प्रथम तो लाहोर येथे 


ष्‌ ्टॅ 


भारतोय संस्कृतिकोश 


आला. तिथून तो मुलतानला गेला व नंतर अजमेर येथे येऊन 
स्थाविक झाला. या मार्गक्रमणात त्याने अनेक हिंदूंना मुसलमान 
वनवळे. पृथ्वीराज चौहाणाच्या पराजयानंतर दिल्ली व अज- 
मेर या भागांची राजसत्ता मुसलमानांच्या हातात गेळी आणि 
त्यामुळे मोईनोद्दीनच्या घर्मप्रसाराला भरपूर वाव मिळाला, 
भारतात आल्यावर मोईनोद्दीनने दोन लग्ने केळी. त्याची 
एक बायको एका हिंदू सरदाराची कन्या होती. तिला त्याच्या” 
पासुन तीन मुलगे आणि एक मुलगी अशी चार अपत्ये झाली. 
अजमेरच्या वास्तव्यात त्याला हजारो श्रिष्य मिळाले. त्यांनी 
भारतात ठिकठिकाणी मठ स्थापले व सूक्‍तासुक्‍्त माग 
इस्लामचा प्रचार केला. त. 
मोईनोद्दीनची राहणी साधी असे. तो इस्लाम धर्मांची कर्तव्य 
कसोशीने पाळीत असे व परमेश्‍वरभजनाच्या बैठकीत आनंदात 
भाग घेत असे. म्हणूनच भारतातल्या सूफींना तो अग्रगण्य सार्व 
वाटू लागला. त्याला गरीब नवाज, कुतुवुल मद्या ऐरवीन, 
निरनिराळचा पदव्यांनी सुकी लोक संबोधितात. अनिस्युठ 
अक्वा वा दलिलुळ आरफिन (आत्मसखा व साधकांची रक्षणे 
या दोन ग्रंथांत त्याची बोधवचने ग्रथित आहेत. पहिल्या ग्रंथात 
त्याच गुरू उस्मान हारुनी याचीही बोधवचने आहेत. 
सावकांच्या उपासनेत मोईनोहीनने पाच उपासनांचा समाविश 
केला आहे- (१) आईवडिलांची सेवा. (२) कुराणपठश 
( २ ) संतांची सेवा. ( :4 ) मक्‍केची यात्रा व ( प्‌ ) गुरूची सेवा- 
साधकांनी पुढील दहा गोष्टी पाळाव्या, असे तो सांगतो 7 
(१) पूर्वज्ञान संपादन करणे (२) कोणाला त्रास न देणे (९ 
लोकांशी नेहमी सदुपदेशाच्या गोष्टी बोलणे (४) विर दी 
भावाने राहणे (५) प्रत्येकाला प्रिय लेखणे (६) लोकांच 
आदरसत्कार करणे (७) परमेश्‍वरी इच्छेत संतुष्ट रादर गि 
(८) कष्ट सहन करणे (९) परमेश्‍वराची भक्‍ती करणे आ. 
(१०) शरणागतीची भावना ठेवणे. टर 
अजमेर येथे मोईनोद्दीनचा दर्गा आहें. या दर्ग्याला क 
जहांगीर व शहाजहान या बादशहांनी भेटी देऊन द्य 
प मजतीव मक्षिदीत व मठात वेळोवेळी वाढ केली आहे* €. 
देग्यांमुळेच अजमेरला दुसरी मक्‍का असे गौरवास्पद क, 
मिळाले. दरवर्षी इभ्रे उरूस भरतो व भारताच्या सर्व भागांवर 
लाखो मुसलमान त्याच्या दर्शनाला येतात. [ सू. सं. ] 


त 
मोगल चित्रशेली भारतीय चित्रकलेच्या इतिहासा 
व) मोगलकालीन चित्रकलेला एक स्वर्वत 


न: आहे. भारतात ज्या जुन्या चित्रशेली होत्या, त्यांहून तिचा 
अशी ही शेली आहे. तिचे अंतरंग भारतीयच असले, तरी 


खंड सातवा 


आविष्कार स्वतंत्र आहे. मात्र अजंटा शेंलीत दिसून येणारा 
प्रतिभाविलास, रेषांची तरलता, आकारांचे सजावटी स्वरूप, 
भावदशन, इ. गुणांचा मोगल झेलीत अभाव दिसतो. स्वतंत्र 
निमितीपेक्षा वास्तव दर्शनाकडे तिचा कल अधिक आहे. 

मोगल देलीचा मुख्य प्रेरणास्रोत इराणी आहे. भारताच्या 
इतिहासात तेमूरलंगाचे नाव विध्वंस, जाळपोळ, ळुटाळूट या 
दुर्गुणांशी निगडित आहे. पण बाबर हा त्याच्याच वंशातला 
पुरुष ललित कलांचा भोक्ता होता. त्याच्या प्रोत्साहनाने जी एक 
लल्ितसुंदर चित्रकला जन्माला आली, तिचेच,नाव मोगल 
चित्रज्लेली असे आहे. 

बाबर भारतात येण्यापुर्वी त्या काळी प्रसिद्ध असणाऱ्या बिह- 
जाद नावाच्या पशियन चित्रकाराश्ी त्याचा संबंध आला होता 
आणि पशियन चित्रकलेविषयी त्याला अभिरुची निर्माण झाली 
होती. त्याच कालात पुस्तके लिहिण्यासाठी कागद उपलब्ध झाला 
आणि इराणमध्ये पुस्तके लिहिण्याचा धडाका सुरू झाला. मधे 
मजकूर आणि चौकटीत चित्रे अशा पद्धतीची ती पुस्तके होती. 


त्यातूनच पु स्त- एर «<< जड गोडी "लॉ 
कांची सजावट ॥>>>> 8 | 
ते चित्रकार ॥| | 
नर्माण झाले. ॥। 

चित्रकलेची ही ७ | 
आवड उरात /£ 


वाळगूनच बाबर 
भारतात आला. 
त्याने इकडे येताना 
केही पशियन 
केलावंतही भार- 
तात आण ले. 
त्यांचा व भारता- 
तल्या चित्रकारांचा संवंध आल्यावर या दोन संस्कृतींच्या 
सेगमातून मोगल शेळीने जन्म घेतला. 
कक पश्चात त्याचा मुलगा हुमा 
1 सुरीने त्याची गादी हिरावून र 
हो काळ इराणच्या शहाच्या आश्रयाला राहावे लागले. तिथे 
म क्र सय्यद अली व अबदुस्‌ समद नावाच्य़ा दोन प्रसिद्ध चित्र- 
रांशी त्याचा संबंध आला. त्यांच्या चित्रकलेचा हुमावूनच्या 
मनावर विलक्षण प्रभाव पडला. पुन्हा तो सिंहासनावर आला, 
तव्हा त्याने त्या चित्रकारांना आपल्या दरबारात बोलावून 
घेतले. त्या दोघांकडून हुमायूनने ' दास्ताने अमीर हमजाद ' या 
स्तकाची सचित्र प्रत तयार करून घेतली. 


शहानामामधील एक चित्र 


यूत गादीवर बसला. 
घेतल्यामुळे त्याला 


पड 


मोगल चित्रदोली 


त्या दोघां कलावंतांनी इराणी चित्रणेलोला भारतीय आशय 
दिला आणि चित्रकलेची एक नवीन धारा प्रवाहित केली. 

या काळापर्यंत मोगल चित्रशेंलीत इराणी शेलोच्या हीरात 
व सीराज या कल्मांचाच प्रभाव होता. कालांतराने हा प्रभाव 
इराणी चित्रांच्या सुक्ष्म रेखांमध्ये विलीन झाला. अलंकारिता 
हे इराणी चित्रांचे सर्वात मोठे वेशिष्ट्य होय. इराणी कला- 
कार नद्या, पर्वेत, आकाश, वृक्ष व पशु-पक्षी या सर्वांचे रेखां- 
कन॑ यथातथ्य न करता आलंकारिक पद्धतीने करीत. त्यांच्या 
रेखा गतिमान असत. रेखा व रंग यांच्या संयोगाने त्या चित्रांना 
नाजूकपणासह सजीवता प्राप्त होई. 

हुमायूनच्या नंतर अकबराची कारकीद सुरू झाली. अक- 
वराचा लहानपणापासूनच चित्रकार व चित्रकला यांच्याशी 
संबंध आला होता. त्यामुळे त्याच्या कारकिर्दीत मोगल शैलीने 
मूळ धरले आणि काही प्रमाणात तिला प्रगल्भताही आली. 
अकवर स्वतःही चित्रे काढीत असे. त्याच्या दरबारात दीडशे 
चित्रकार काम करीत होते. त्यांमध्ये जसे इराणी चित्रकार 
होते, तसेच भारतीय चित्रकार होते. माधव भीम गुजराती, 
अनंत बसावन, ददवंत आणि केशवदास हे अकबराच्या दर- 
बारातले प्रसिद्ध हिंदू चित्रकार होत. 

अकबर स्वतः चित्रकारांना चित्रकलेचे विषय देई आणि 
त्याप्रमाणे चित्रकारांनी काढलेली चित्रे आठवड्यातून एकदा 
तपासूनही पाही. वास्तविक माणसाचे चित्र काढणे हे इस्लामने 
निषिद्ध ठरवले होते; पण अकबराने या निषेधाला फारसे 
जुमानले नाही.तो चित्रकारांकडून स्वतःची छवी काढून घेत असे; 
त्याचप्रमाणे आपल्या अमीर-उमरावांनाही चित्रकारांपुढे बसवून 
त्यांच्याही छबी उतरून घेत असे. 

अकबराच्या कारकिर्दीत हिंदू, जेन, ख्त्रिस्ति आणि सूफो या 
सर्व धमैपंथांच्या प्रचाराला मोकळेपणा मिळाला. अकबरानेही 
सवे धर्मपंथांमध्ये सांमजस्य निर्माण करण्याचा जाणीवपुर्वक 
प्रयत्त केला. अकबराची ही नीती व अभिरुची लक्षात घेऊन 
अबदुस्‌ समद व मीर सय्यद या दोघां महान चित्रकारांनी 
कलेच्या क्षेत्रातही ते सांमजस्य आणले. त्यांनी इराणी कलेचे 
भारतीयीकरण सुरू केले. भारतीय कलेचे भावात्मक सोंदये 
इराणी रेषांच्या द्वारे ते अभिव्यक्त करू लागले. 

अकबराच्या कित्येक राण्या हिंदू होत्या. त्यांच्या सांनिध्यात 
अकबराच्या कलात्मक अभिरुचीला चांगले वळण मिळाले. फत्ते- 
पूर सिक्रीमध्ये हिंदू राण्यांचे अनेक महाल होते. ते महाल 
त्याने आपल्या चित्रकारांकडून अंतर्बाह्य सुशोभित करून घेतले. 
त्या कलाकारांनी तिथे भारतीय भावनाच चित्रांकित केली. 

अकबर हस्तलिखित ग्रंथांच्या सचित्र प्रती तयार करून घेत 


समरोग्ल चित्रदोली 


असे. या कामी त्याने मुसलमान चित्रकारांवरोबरच दसवंत, 
वसावन, इ. हिंदू चित्रकारांचीही नियुक्‍ती केली होती. वसावन 


रामायणातील एक प्रसंग 


हा आकृतिळेखन, रंगसंयोजन आणि प्रतिमा-चित्रण यांत 
अद्वितीय होता. 

अकबराला वामिक ग्रंथ आणि कथा-कहाण्या यांची पुस्तके 
चित्रांनी सजविण्याची विशेष आवड होती. अश्या सचित्र पोथ्या 
अकबराच्या शाही पोथीखान्यात हजारोंच्या संख्येने जमा झाल्या 
होत्या. अमीर ह्मजावली नावाची त्याची एक चित्रावली प्रसिद्ध 
आहे. तिच्यात अकरा चित्रकारांनी चौदाशे किस्से-कहाण्या 
चित्रित केल्या आहेत. ही सारी चित्रे सुती कपड्यांवर चितार- 
लेली आहेत. ही चित्रे आलंकारिक नसून घटनाप्रधान आहेत. 
त्यांत रेखांची गोलाई आहे. आणि मुखार्ध (प्रोफाईल) चित्रांची 


नलदमयंती-कर्थेतील एक प्रसंग 


सल्या अधिक आहे. या चित्रांतून जळ, स्थल, पर्वत, मेघ, 
आकाश; दत्य, दानव; वड, पिपळ, इ. वक्ष; हत्ती, मोर, इ. 
पशुपक्षी, इत्यादींचे मनोज्ञ दर्शन घडते. | 
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शारतीय संस्कृतिकोश | 


तवारीखे खानदाने तैमूरीया, रजमनामा (महाभारताचा 
अनुवाद), अकवरनामा, वाकआत वावरी, या पोथ्याही 
अकवराने सचित्र तयार करून घेतल्या. त्याशिवाय पंचतंत्राचा 
फारसी अनुवादही अयार दानीश या नावाने चित्रांकित केला. 

अकवरानंतर जहांगिराची कारकीदं सुरू झाली. जहांगीर 
चित्रकलेचा उपासक, निसर्गप्रेमी आणि रसिक होता. एखा 
सुंदर फूल किंवा एखादा वैशिष्टयपूर्ण पशुपक्षी दिसला, 
जहांगीर लगेच त्याचे चित्र काढायला लावी. चित्रे तयार 
घेताना तो पै्याकडे मुळीच पाहत नसे. त्याच्या सत्ताकार्लात 
मोगल चित्रशेळीने विकासाचा उच्च विठू गाठला. त्यात 
तुजुल-ए-जहांगीरी नावाचे आत्मचरित्र लिहिळे आणि त्याच्या 
कित्येक सचित्र प्रती तयार करून घेतल्या. त्याच्या दरबारात 
अगारजा नावाचा एक चित्रकार होता. अबुल हसन हा त्यांच री 
पुत्र होय. चित्रकारीत तो वापसे बेटा सवाई होता. त्यान का 
गिराच्या राज्यारोहणाचे एक सुंदर चित्र तयार केले दोन 
पाहून जहांगीर इतका खूष झाला की, त्याने त्याला * र 
उज्जमा ' हा किताब बहाल करून पुष्कळ धनही दिले. ह. 
गिराने ज्या एका हिंदू चित्रकाराची तोंड भरून प्रशंसा र 
त्याचे नाव विशनदास असे आहे. जहांगीर आपल्या आतवा, 
त्रात म्हणतो -- ' सांप्रतच्या काळात बिश्वनदासाच्या योर्ट, । 
कोणी चित्रकार नाही. छबी बनवण्यात तर तो अढ्ितीय अट रीत 
मनोहर आणि मस्तूर असे त्याच्या दरबारातळले आणखी कू 
चित्रकार होत. प्षुपक्ष्यांची चित्रे बनविण्यात ते अत्यंत (१, 
होते. जहांगिराने अश्या अनेक नामांकित चित्रकारांच्या 
य्याने काश्मीरमध्ये एक विद्याळ चित्रश्ञाला निर्माण केली बडत- 
_ जहांगिराला युरोपीय चित्रकारांनी काढलेली चित्रेही आ. ३ 
ता आपल्या चित्रकारांकडून त्यांच्या नकला तयार करूत 
असे. चित्रकारही असे वाकबगार, की त्यानी प्रतिकृती हीं 
कल्यानंतर मूळ चित्र कोणते आणि नक्कल कोणती, है समज 
अवघड व्हावे. छायाप्रकाश आणि परिदद्य ( प्स्यॅक्टिव्टी 
पाश्‍चात्य चित्रांतल्या दोन गोष्टी जहांगिराला विद्षेष जाण कारा 1 
त्यान त्या गोष्टी आपल्या चित्रशेलीत आणण्यावद्दल क कि 
सुचवले. मग दरबारी चित्रकार हळूहळू तश्या पद्धतीच तुढ 
काढू लागले. त्यामुळे प्रथम द्विमिती असलेली मोगल दश 
त्रिमिती ज्ञाली. 

ती त्व अरे. 

या च्या काळात व्यक्‍्तिचित्रणाल्या फार मर्टर्च्न मीं 
त्याच्या पुर्वीही व्यक्तिचित्रण होत असेच; पण त्याची पार “त 


त्य 
गि २. ८ ९ 
सपाट असायची. जहांगिराने या पद्धतीत सुधारणा केली तळे” 


प्रतिमेच्या पाश्‍वंभूमीसाठी निसर्गाचा उपयोग करण्यास पत्ता 
चेहऱ्यावर छायाप्रकाशाच्या छटा दाखविण्यासही त्याते प" 


षंड सातवा 


दिले. चित्रविषयांच्या बाबतीतही त्याच्या काळात खूप वैविध्य 
आले. पूर्वी केवळ राजे रजवाड्यांची व्यक्‍तिचित्रे वनवणे हाच 
1, 

ती क्र) ॥८ 
| क, र 


॥८ 


॥ 


राजपुत्र खुरंमचे व्यक्तिचित्र 


चित्रकारांना उद्योग होता. कलावंतांचा कुंचला केवळ तेवढ्याच 
एका कामात अडकून पडला होता; पण जहांगिराने त्या चित्र- 
कारांना इतर विषय भरपूर पुरवले. त्याच्या प्रेरणेने प्रधान- 
नडळ, दरबार, शिकारीचे प्रसंग, नमाझ, राणीवशातल्या 
बेगमा, राजकन्या असे विविध राजकीय विषय चित्रकार हाताळू 
लागले. हत्ती, घोडे, वेगवेगळे पक्ू, पक्षी, शिकारीची सावज, 
ही सुद्धा चित्रविषय बनली. विविध वृक्षवल्लीही चित्रकारीत 
दाखल झाल्या. 

त्योचे मोगरू शैलीची चित्रे बहुतांशी दरबारी चित्रे पादा 
“घे आकारमानही छोटे असते. बोद्ध युगातील भित्तिच्ि 
जवढी विस्तीणे तेवढीच ही ल्हान होत. लघुचित्र हीच संज्ञा 
त्यांना शोभण्याजोगी आहे. या लघुत्वाचे कारण असे, की मोगल 


असतात आणि 


शोचे मूळ असलेली इराणी चित्रकला ही पुस्तका चित्र- 
त जाट मजकुराच्या भोवती पुस्तकावर चित्रे काढायची 
रेखाटावी लागत. 


असल्यामुळे साहजिकच कमी जागेत त्यांना ती 

इराणी शेलीचे हे ल्घत्व मोगळ शैलीतही कायम राहिले. 
जहांगीरने शहाजायांच्या प्रशिक्षणासाठी अनवरे सुहेली 

नावाची एक सुबोध कथामाला तयार करवली. त्या कामासाठी 
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सोगल चित्रज्ञेली 


त्याने सोळा चित्रकारांची नियुक्‍ती केली. त्यांतले दहा हिंदू व 
सहा मुसलमान होते. या पुस्तकात पंचतंत्रातून कित्येक कथा 
घेतलेल्या आहेत. हे पुस्तक पावणे सात इंच लांब आणि सहा 
इंच हंद आहे. यातल्या चित्रकारीत मोगल कलेतल्या रंगरूपांचे 
पूर्णपणे दर्शन होते. सदर पुस्तक इ. स. १८५१ साली ब्रिटिश 
म्यूझियमने खरेदी करून सुरक्षित ठेवले आहे. 

मोगळ देलीची चित्रे तयार करण्याची पद्धती पुढीलप्रमाणे 
असे - चित्रासाठी मुख्यतः इराणी किंवा इसफहानी जातीचा 
सुंदर कागद वापरीत. असे दोन तीन कागद खळीने एकत्र चिकट- 
वीत. मंग कागदाची पृष्ठभूमी सुलेमानी दगडाने घाशीत. 
त्यामुळे त्या कागदाला चमक येई. मग चित्रकार हलक्या चमक- 
दार रंगाने त्यावर चित्रे काढीत. अश्या चित्राला टिपाई म्हणत. 
त्यावर पुन्हा एकदा पातळ पांढऱ्या रंगाचा हात देत. त्यामुळे 
खालचा चित्राचा आराखडा अधिक स्पष्ट होई. नंतर या आरा- 
खड्यात रंग भरीत. 

सुती कापडावरही चित्रे काढीत. त्यासाठी रंगात सोने व 
शाई घोटून ते मिश्रण एकजीव करीत. नंतर चित्र चमकदार 
होण्यासाठी ते वस्त्र दगडाने घोटीत. असे घोटीव वस्त्र मग चित्र- 
काराकडे देत. त्याने चित्र काढले, की ते वेल्वृट्टी काढणाऱ्या 
कारागिराकडे देत. तो पाने, फुले अथवा कोनाकृती रेखून चित्राची 
चौकट शोभिवंत करी. वेलबुट्टी हा मोगल चित्रशेलीचा एक 
अविभाज्य भाग आहे. कधी कधी मुख्य चित्रापेक्षा वेलबुट्टोच 
अधिक उठावदार दिसते. मुख्य चित्रातील आशयाशी जुळेल 
अक्षीच वेलबुट्टी किंवा निसर्गचित्रे काढली जात. काही वेल- 
बृट्ट्यांवर सोन्याचा किवा चांदीचा वखंही बसवीत. अशा कामाला 


चित्राच्या भोवती काढलेली वेलबृट्टी 


अफक्या म्हणत. चित्रकागदाच्या मागच्या अंगाला फारसी लिपीत 
काही अक्षरे लिहीत व तीही वेलब्‌ट्टीने सजवीत. | 
जहांगिरानंतर शहाजहानची कारकीदे सुरू झाली. त्याचा 
कल चित्रकलेपेक्षा वास्तुशिल्पाकडे अधिक असल्यामुळे त्याने 
चित्रकलेकडे दुलेक्षच केले त्यामुळे त्याच्या पदरी असलेले चित्र क 
कार त्याला सोडून जाऊ लागले; पण त्यामुळे कलेच्या दृष्टीने 
मात्र एक फायदा झाला. हे सर्व चित्रकार लोकाभिमुख झाले. 
श्री. पातकर म्हणतात -राजाच्या दुलेक्षामुळे कलावंताची दृष्टी 


मोगल चित्रशेली प 


इतर रसिक जनांना रंजविण्याकडे वळली. एका अर्थी हा काळ 
कलाविकासाला पोषक ठरला. सामान्य रसिकापर्यंत कलावंतांची 
दृष्टी गेल्याने विषयांमध्ये व अभिरुचीमध्ये, नावीन्य व विशालता 
आली. या कालातील काही चित्रे पुर्वपिक्षा रेषाप्रभुत्व, रंग- 
संगती व नाजुकपणा या बाबतींत सरस वठली आहेत. पण 
असे असले तरी शहाजहानचा काल हा मोगल शेलीचा र्‍्हास- 
कालच मानतात. 

अद्या प्रकारे दाहाजहानच्या कारकोर्दीत र्‍्हासोन्मुख झाळेली 
मोगल शेली औरंगजेवाचा सत्ताकाल सुरू होताच पूर्णपणे नष्ट 
झाली. औरंगजेबाला केवळ चित्रकलाच नव्हे; तर सार्‍याच 
ललित कलांचा तिटकारा होता. त्याने सर्वे कलावंतांना आपल्या 
दरबारातून हाकलूनच दिले. मोगऴ दरबारातून अश्या प्रकारे 
देशोधडीला लागलेले हें चित्रकार पुढे मेवाड, जयपूर, उदयपुर, 
बीकानेर, वंदी, किदानगढ, पंजाबातील वसोली, गुलेर, चंवा, 
कांगडा, गढवाल, कुलू, इ. ठिकाणी तिथल्या राजांच्या किवा 
सरदारांच्या आश्रयाला गेळे. ज्या ज्या ठिकाणी ते गेले, तिथे 
तिथे तिथल्या लोकजीवनाला अनुसरून त्यांनी आपल्या कलेत 
वेगळेपणा आणला. त्यातुनच पुढे राजस्थानी, कांगडा, वसोली, 
गढवाली इ. स्थानिक चित्रथलेळी उदयाला आल्या. [ हि. वि. 
को.; रूपसोंदर्य; अजंता, सप्टेंबर १९५७] 


च »_. दिल्ली येथून भारतावर सामराज 
मागल राजवश आ्राजवणारा वंश. बाबराने इ. स. शीक 
साली दिल्लीवर या वंशाचे राज्य स्थापले. तेव्हापासून इ. स. 
१८५७ पर्यंत या वंशातील पुरुष दिल्लीचे वादशाह होते. वाव- 
राचा पिता उमरशेख मिर्झा हा तुक सुलतान तेमूरलंग याचा 
वंशज होता व त्याची माता बेगम कुतळूग निगार खानम ही 
मोगल सरदार चंगेजखान याच्या वंशातली होती. काही इतिहास- 
कारांच्या मते मोगल ही तुर्कांचीच एक शाखा होती. चंगेज- 
खानाच्या वंशजांना चगताई तुक म्हणत. मोगलांनी इ. स. च्या 
१४ व्या शतकात इस्लामचा स्वीकार केला. इ.स. च्या १५ व्या 
दतकात मध्य आशियातील बहुतेक प्रदेशांवर या वंशाचे राज्य 
होते. वाबराचा पिता उमरशेख व त्याचे दहा भाऊ यांच्यांत 
त्या राज्याची विभागणी होऊन उमरदेखळा फरगणा प्रांत 
मिळाला होता. इ. स. १४९४ साली उमरशेख मरण पावला व 
बाबर फरगण्याचा राजा झाला. 

९). जहीरुहीन मुहंमद- (इ. स. १५२६-१५३० ) हे वाबराचे 
000: लाताजन्म इ. स. १४८३ साली फरगण्याची 
जतका थं झाला. त्याचा आजा (आईचा वाप) 

त्याचे नाव नीट उच्चारता येत नसल्यामुळे तो 


चा 


१२ 


भारतोय संस्कृतिकोश 


त्याला बाबर म्हणत असे. त्याच नावाने तो पुढे प्रख्यात झाला. 
बावराने इ. स. १४९४ पासून इ. स. १५०२ पर्यंत फर 
गण्यावर राज्य केले. त्यानंतर दोन वर्षे त्याला वनवास भोगावा 
लागला. इ. स. १५०४ मध्ये तो कावूल्चा पातशहा झाला. मू 
त्याने गज्ञनी, कंदाहार, हिरात व बदख्याँ हे प्रदेशही जिंकले. 
इ. स. १५१९ ते १५२६ या कालखंडात बाबराने भारताव? 
पाच स्वार्‍या केल्या. साम्ग्राज्यविस्तार करणे व अमाप स॑ 
मिळवणे हेच त्याचे उद्देश होते. इ. स. १५२४ मध्ये केलेल्या 
चौथ्या स्वारीत त्याने वहुतेक पंजाब काबीज केला. मग ई- रस 
१५२५ साली त्याने भारतावर पाचवी स्वारी केली. त्या वैद 
दिल्लीला सुलतान इब्राहीम लोदी राज्य करीत होता. ए ही. 
१५२६ मध्ये पानिपत येथे बावर व इब्राहीम लोदी यांची य 
घोर लढाई होऊन इब्राहीम मारला गेला. या लढाईत ६ 
पक्षांचे मिळून ४० ते ५० हजार सैनिक ठार झाले. शेवटी वाव . 
विजयी झाळा आणि दिल्लीच्या सुलतानशाहीचा दोवट €. ह 
तिथे मोगळ पातशाही सुरू झाली. बाबर हा एक अत । 
कसलेला सेनानी होता. त्याचे सैन्य शिस्तबद्ध असून, घो ६ 
कार्यक्षम होते. त्याच्याजवळ तोफा व वंदुका होत्या. यू टत 
कारणांमुळे त्याला विजय मिळाला. त्यानंतर लगेच ह: नै 
दिल्ली व आग्रा ही शहरे जिंकून, दिल्ली येथे स्वतःच्या ग 
खुत्वा वाचविला. तिथे मिळालेल्या अफाट संपत्तीचा वरा 
त्याने आपल्या सेनिकांना वाटून दिला. वक्र 
दिल्लीच्या तख्तावर आरूढ झाल्यानंतर “बाबराने द गाझी” 
मध्य हिंदुस्थानातील रापडी, इटावा, कनोज, जोनध दार 
एर, ग्वाल्हेर वगेरे प्रदेश काबीज केले. अनेक अफगाण क्ीर्य १ 
त्याला शरण गेळे. पण चितोडचा राणा सांगा यावे मार्च 
प्रचंड सेन्य यामुळे बाबराला थोडी काळजी वाटत होत ठवे 
१५२७ मध्ये आग्रथाच्या पदिचिमेळा ३७ मैलांवर खात. ही 
मोगल व राजपूत यांचे युद्ध झाळे. बाबराचे सैन्य कर्म कावी 
त्याने राणा सांगाचा पराभव केला. त्याचा प्रचंड ती द्वोव्दी 
व त्याचे लष्करी डावपेच यांमुळे बाबर विजयी ठरला. बा 
काजूच्या सेन्याचा भयंकर संहार झाला. बाबराते 
मनोरा रचून स्वत:ला गाजी हा किताव घेतला. नदिती' 
पुढील वर्षी बाबराने माळव्याच्या सुलतानाचा प्रथाच र्ल 


कढ न केला ९ नै 
राय याचा पराभव करून चंदेरी किल्ला सर अ. याति 
तो पुर्वेकडे वळला. इत्राहीम लोदीचा भाऊ महमूद टी हश 


प > ज 0 ०७) हे र ल्च 1 गट 
बिहारमधे जाऊन मोठे सन्य उभारले होते. बंगा लोदी 


हा हादेखीक़ अफगाण असल्यामुळे त्याने महमूद , हवी 
पाठिबा दिला. बिव्बन नामक सरदाराने अवघ व लख र्र 


केले होते पण बाबराने इ. स. १५२९ साली गंगा 


खंड सातवा 


या नद्यांच्या संगमाजवळ महमूद लोदीचा व इतर अफगाणांचा 
पूर्ण पराभव केला. बंगालच्या नुसरत शहाने बाबराशी तह॒ 
करून त्याचे बिहारवरील प्रभुत्व मान्य केळे. अश्या प्रकारे मोग- 
लांची सत्ता पूर्वेकडे विहारपासून परिचमेकडे बदख्शाँपर्यंत आणि 
हमालयापासून चंदेरी- 
पर्यंत प्रस्थापित झाली. 
बाबराने मिर्झा बेग, 
सुलतान वगेरे पदव्या न 
वापरता, काबूल येथे 
पातशाह हा किताब 
घेतला होता, तोच दिल्ली 
येथे घारण केला. 

इ. स. १५३० च्या 
डिसेंबरमध्ये बाबर मरण 
पावला. बावराची शरीर- 
यष्टी दणकट असू न, 
शक्‍तीही अचाट होती. 
ता व्यसनाधीन नव्हता. 
शक्‍ती व वृद्धी, वीरता 
व विहत्ता हे गुणही त्याच्या अंगी होते. तो कुरल सेनाती होता, 
तसाच कुशल लेखकही होता. त्याने तुर्कीत व फारसीत निसर्गॅ- 
सौंदर्यावर रचलेल्या कवितांचा संग्रह लोकप्रिय ठरला. त्याचे 
आत्मचरित्र विविध अनुभवांनी व ऐतिहासिक माहितीने भर- 
ले असून, त्याची लेखनश्षेली चांगली आहे. 

हुमायून (इ. स. १५३०-४न्व १ ५५५-५६)-बाबराची 
आवडती राणी महामबेगम हिचा हा पुत्र. यांचा जन्म काबूल 
यथ इ. स. १५०८ मध्ये झाला. त्याचे नाव नासिरुद्दीन मुहंमद 
हुमायून असे होते. हुमायून या शब्दाचा अथे भाग्यनन 
असा असला तरी, तो जीवनात दुर्दैवीच ठरला. लंदातपणी 
त्यात्रा उत्तम शिक्षण मिळाले होते. तुकी, अरबी, 290 
व हिंदुस्थानी या भाषा त्याला अवगत होत्या. गणित, तत्त्व 
ज्ञान, खगोलशास्त्र, ज्योतिष वगैरे विषयांचीही त्याला आकड 
होती. लष्करी व प्रशासकीय प्रशिक्षणही त्याला मिळाले दोघे. 
बापाबरोबर त्याने अनेक लढायांत भाग घेतला होता व स्वत न" 
पणेही लढाया करून जय मिळविले होते. इ- स १५२७ साली 
तो बदर्शांचा सुभेदार म्हणून गेला होता. बाबराच्या म्त्यू- 
नंतर तो दिल्लीच्या तस्तावर बसला. 


त्यानंतर त्याला अन 
वतक कराव्या लागल्या. प्रथम त्याने कालिंजर व चुनार या 
डांबर स्वारी करून ते जिकले. नंतर त्याने गुजरातचा सुल- 


क, बहादू रशहा याच्याकडे मोर्चा वळवला. बहादूरशहा फार 
भा. स्‌. को. ७०५७ ३ -. 
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महत्त्वाकांक्षी व प्रबल होता. त्याने चितोडगड जिंकून घेतला 
होता. पण हुमायुनाने त्याच्यावर स्वारी केली, तेव्हा तो पळाला 
व चंपानेर किल्ल्यावर जाऊन राहिला. हुमायुनाने तोही किल्ला 
सर केला, तेव्हा वहादूरशहा खंबायतला पळाला. वादशहाने 
त्याचा तिथपर्यंत पाठलाग केल्यामुळे शेवटी तो दीव येथे पोर्त- 
गीजांच्या आश्रयाला गेला. मग हुमायून आग्ऱ्याला परत गेला. 
तेव्हा बहादूरशहाने गुजरात प्रदेश परत जिकून घेतला. 
चुनारगडाचा किल्लेदार शेरखान याने हुमायून बादशहाचे 
प्रभृत्व मानले होते. पण हुमायून गुजरातकडे गेला तेव्हा शेर- 
खानाने बिहार व बंगालया प्रदेशांत आपले वर्चेस्व स्थापले. मग 
इ. स. १५३७ साली हुमायुनाने चुनारगडाकडे मोर्चा वळवला. 
त्याने १५३८ मध्ये चुनारगड घेतला. पण शेरखानाने गोड 
प्रांत जिकला. मग हुमायुनाने गौडावर स्वारी करून तोही प्रदेश 
जिकला. पण तेवढ्यात शेरखानाने कनोज, बनारस वगेरे 
भागांत लुटालूट सुरू केली. इ. स. १५२९ साली चौसा येथे 
शेरखान व हुमायून यांची लढाई होऊन हुमायुनाचा पराभव 
झाला व तो कप्ताबसा जीव वाचवून आग्य्याला पळून गेला. 
पुढील वर्षी त्याने पुन्हा प्रचंड सैन्य जमवून शेरखानावर स्वारी 
केळी. पण शेरखानाने त्याचा बिल्ग्नाम येथे पुन्हा पराभव 
केला. हुमायून आग्य्याला पळाला, तेव्हा शेरखानाने त्याचा 
पाठलाग केला. मग तो लाहोरला पळाला. शेरलानाने द्ल्लि 
व आग्रा काबीज करून तिथे अफगाणांची सत्ता पुन्हा स्थापली. 
लाहोर येथे हुमा- 
यूनचे भाऊ काम- 
रान, अस्करी व 
हिंदाल हे त्याला 
भेटले. पण त्यांनी 
हुमायूनला मदत न 
कर ता, त्याच्या- 
विरुद्ध कारस्थाने 
केली. तेव्हा हुमायून 
सिध, मारवाड, 
पंजाब व अफगाणि- 
स्थान या प्रदेशांत 
काही काळ भट- 
कला आणि शेवटी 
इराणात गेला. 
इराणचा शहा तहामस्प याने त्याला शिया पंथ स्वीकारण्याच्या 
देण्याचे कबूल केले. ती अट मान्य करून हुमा- 


अटीवर मदत 
यनने शहांची मरत घेतली व इ. स. १५४५ त काबूलचे राज्य 


हुमायून 
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जिंकले. त्या कामी त्याला वहरामखान याची वरीच मदत 
झाली. इ. स. १५५५ साली तो मोठे सन्य घेऊन भारतात 
आला. पंजाबात सरहिंद यथे त्याने शेरगहाचा चुलत भाऊ 
क्िकंदर सुर याचा पराभव करून आपले राज्य परत मिळवले. 
पण पुढल्याच वर्षी, इ. स. १५५६ च्या जानेवारी महिन्यात 
तो पाय घसरून पडला व मरण पावला. हुमायून स्वतः विद्ठान 
असुन, तो विद्या व कला यांचा पुरस्कर्ता होता. त्याचा अनेकदा 
पराभव झाला असला, तरी तो चांगला योद्धा व कुशल सेना- 
पती होता. मात्र तो आळशी, विलासी व वेफिकीर असल्यामुळे 
त्याला युद्धात अपयश येत असे. तो सात्त्विक व धामिक वृत्तीचा 
आणि फार दयाळू होता. या कारणामुळेही तो राजकारणात अप- 
यशी ठरला. त्याला तारतम्यवुद्धी कमीच होती. 
अकबर (इ. स. १५५६-१६०५ )- हुमायून सिंधमध्ये 
भटकत असताना त्याने हमिदा बानू नावाच्या १४ वर्षांच्या 
मुलीशी लग्न केले. इ. स. १५४२ साळी अमरकोट येथे तिला 
मुल्गा झाला, त्याचे नाव जलालुहीन महंमद अकवर. हमायून 
इराणात गेला असताना त्याचा भाऊ अस्करी अकबराला कंदा- 
हाराला घेऊन गेला. तिथे त्याची वायको सुलतान बेगम हिने 
अकबराचा चांगला प्रतिपाळ केला. तथापि त्याचे बाळपण बहु- 
तेक धामघुमीतच गेले. हुमायूनचा भाऊ हिंदाल हा गजनीचा 
सुभेदार होता. त्याच्या मृत्यूनंतर अकबर तिथला सुभेदार झाला 
(इ.स. १५५१-५४). हिंदाल्ची कन्या रझिया सुलताना 
हिच्याशी त्याने विवाह केला. हुमायून भारतात परत येऊन त्याचा 
सरहिद येथे विजय झाल्यानंतर त्याने अकबराला युवराज म्हणून 
घोषित केले आणि दिल्ली काबीज केल्यानंतर त्याला लाहोरचा 
सुभेदार नेमले. बह्रामखानही अकबराचा पालक म्हणून तिकडे 
गेला. हुमायूनच्या अपघाती मृत्यूनंतर अकवर बहरामखानाच्या 
मदतीने कलानोर येथे तख्तावर बसला. त्या वेळी तो फक्त चोदा 
वर्षांचा होता. बहरामखानाने लवकरच त्याला दिल्लीच्या तख्ता- 
वर बसविले व तो स्वत: अकबराचा प्रतिनिधी म्हणून राज्य- 
कारभार करू लागला. दिल्ली येथे राहणे सुरक्षित नव्हते, म्हणून 
तारडीबेग या सरदाराला दिल्लीच्या रक्षणासाठी ठेवून बह- 
रामखान अकबरासह लाहोरला गेला. त्या वेळी सुर घराण्यातील 
आदिलशहा हा बिहारमध्ये चुनार येथे राज्य करीत होता. 
त्याचा हिंदु प्रघान हेमराज फार पराकमी होता. त्याने मोठ्या 
सैन्यासह दिल्लीवर स्वारी केली. आग्रा व दिल्ली येथील मोगल 
सरदारांचा पराभव करून त्याने दोन्ही शहरे जिंकली जाणि 
दिल्ली येथे विक्रमाजित या नावाने स्वत:ला राज्याभिषेक करून 
धतला. पण लवकरच बहरामखान व अकबर हे सेन्य' घेऊन 
देल्लीवर चालून आले. त्यांच्या प्रतिकारासाठी हेमूही प्रचंड 


ी | 
भारतीय संस्कृतिकोर 


सेनेसह पानिपतकडे गेला. पानिपत येथे मोठे युद्ध झाले. प्रारंभी 
हेमूची सरशी होती; पण अचानक शत्रूचा एक तीर हेमूर्चा 
डोळयात घुसून तो घायाळ होऊन पडला. त्याबरोबर त्याच्या 
सैन्यात गोंबळ माजला व अकवराला जय मिळाला. शेवटी हू 
अकबराच्या हाती सापडला व त्याला ठार मारण्यात आढ. या 

या विजयानंतर अकवर दिल्लीला राहून राज्यकारभार . 
लागला. मात्र इ. स. १५५६ते १५६० या चार वर्षांच्या का 
तो नाममात्र बादशाहा असुन, वहरामखानच सर्व सूत्रे हालवीत लहर 
होता. त्या काळात अकबराच्या सैन्याने मेवात, अजमेर, खार्ट€ ! 
जोनधुर, बनारस, इ. ठिकाणे जिकून घेतली. पुढे अकवराट | 
बहरामखानाचे व्चंस्व नकोसे वाटू लागले. तेव्हा त्याने बहर 
खानाला मक्केला जाण्याची परवानगी दिली. तिकडे जाता नंतर 
वाटेत बहरामखानाने बंड केळे. पण त्याचा पराभव झाला. घाली 
तो राजस्थान व गुजरात या मार्गाने मक्केला जाण्यास व र्ण 
असता, वाटेत अणहिलवाड येथे मुवारकखान नावाच्या अ गर्मी 
सरदाराने त्याला ठार मारले. त्याची विधवा सलिमाव"_ 
अकबराची आतेवहीण होती. तिच्याशी अकबराने विवार्ह _ _, 

अकबराच्या कारकिर्दीचा बराच भाग निरनिराळया हळू 
रांची व सुभेदारांची बंडे मोडण्यात गेला. तथापि त्यान ह पद. 
आपल्या साम्प्राज्याचा खूप विस्तार केला. त्याने माळवा, 
पुर, चुनार, मेरठ, गोंडवन, रणथंभोर, कालिजर, जोक 
ठिकाणे जिकली. मेवाडचा उदयसिह सोडून बहुतेक सर्व राजी 
राजांनी अकबराचे प्रभुत्व मान्य केले. जयपुरचा कछवाही च 
भारमल़ (बिहारीमल) याने तर आपली कन्या अकबरा क्री 
तिच्याशी अकबराने इ. स. १५६२ च्या जानेवारीत दि 
मेवाड जिंकण्यासाठी अकबराने स्वतः चितोडला वेढा पार्थ 
उदयसिहाने ३-४ महिने गड लढवला. पण दोवटी तकडे 
होऊन तो स्वत: अरवली पर्वताच्या आश्रयाला गेला. पुषषांती 
गडावरील राजपूत स्त्रियांनी जोहार केला व हजा सरकली” 
रणांगणावर प्राणापंण केले. त्यानंतर अकबराने गर्ड ती 
तरीही मेवाडचा बराच भाग उदयसिहाच्या ताब्यात €__ दट 
उदेपूर येथून राज्य करीत होता. इ. स. १५७२ त झाली" 
सरण पावल्यावर त्याचा पुत्र राणा प्रताप मेवाडचा राज. अय. 
इ. स. १५७६ त अकबराने त्याच्यावर मोठे सैन्य पा हीधी८ 
-चा मानसिहू व आसफखान हे त्याचे सेनापती होते. ६. 
पेथेःघंनंधोर युद्ध झाळे, त्यात रागा अतापचा परम ह 
तथापि मेवाडचा वायव्य भाग त्याच्याकडे राहिला. तो वने मीर. 
बता आता नाही. त्या जंगली प्रदेशात राहून राणा प्रता, कढी. 
लांशी दोघे काल लढा दिला व मेवाडचा बराच भाग < री कर्€0 

३. स. १५७२-७३ साली अकबराने गुजरातवर 
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अनेक बंडखोर सरदारांचा पराभव केला आणि तो प्रदेश आपल्या 
साम्माज्यात समाविष्ट केला. त्यानंतर त्याने विहार व बंगाल 
या प्रदेशांवर स्वारी केली. तिकडे शेरशहाच्या वंशजांची सत्ता 
होती. ते दोन्ही प्रदेश अकबराने जिंकून घेतले. 

अकबराच्या परधर्मसहिष्णू घोरणामुळे काही कडवे मुसलमान 
चिडले होते. त्यांनी अकबराला पदच्युत करून त्याचा सावत्र भाऊ 
काबूल्चा मिर्झामुहंमद हकीम याला बादशाहा बनवण्याचा कट 
रचला. पण अकबराने ठिकठिकाणच्या बंडखोरांना पकडून ठार 
मारले आणि तो स्वतः मानसिहासह काबूलवर चालून गेला. 
हकीम पळून गेला व इ. स. १५८५ साली अकबराने काबूल 
आपल्या साम्पमाज्यात समाविष्ट केले. इ. स. १५८६ मध्ये राजा 
भगवानदास व कासीमखान यांनी कारमीरवर स्वारी करून तेही 
मोगल साम्माज्याला जोडले. वायव्यसीमा भागात युसूफझाई 
नामक अफगाण टोळ्या दंगा करू लागल्यामुळे अकबराने राजा 
बीरवल व कोकलताकश यांना तिकडे पाठवले. त्या स्वारीत राजा 
बीरबल मारला गेला. मग अकबराने तोडरमल व मानसिह यांना 
तिकडे घाडले. त्यांनी अफगाण टोळ्यांचा पराभव केला. 

इ. स. १५९१ मध्ये अकबराने बहरामखानाचा पुत्र अब्दुर 
रहीम याला सिघवर पाठवले. तिथला वलुची शासक जानीबेंग 
यांने अथम बराच लढा दिलारपंण्वीवटी' तोः रणे याळा2त 
सिध मोगल साम्राज्यात समाविष्ट झाला. इ. स. १५७२ साली 
अकबराने ओडिसाही जिंकला. इ. स. १५९५ मध्ये अकबराच्या 
सेनापतींनी बलुचिस्तान व कंदाहार यांवर मोगलांची सत्ता 
स्थापली. 

अश्या प्रकारे मेवाड सोडून बहुतेक सवे उत्तर भारतावर 
मोगलांची सत्ता प्रस्थापित झाली. इ. स. १५७९ साली अकब- 
राने अहमदनगर, विजापूर, गोवळकोंडा व खानदेश या प्रदेशांच्या 
सुल्तानांकडे आपली सत्ता मानण्याचा हुकूम पाठवला. खान- 
देशाच्या अलीखानाने अकबराचे प्रभुत्व मान्य केले, पण बाकीच्या 
राज्यांनी तसे केले नाही. म्हणून अकबराने आपले मोठे सैन्य 
दक्षिणेत पाठवले. त्याचा पुत्र मुराद व सरदार अब्दुर रहीम 
खानखाना यांनी इ. स. १ ५९६ साली अहमदनगर जिकले. पर्ण 

राज्य पूर्णपणे अकबराच्या ताब्यात राहिले नाही. मात्र विदभ 
प्रदेश त्याला मिळाला. 

अहमदनगरच्या लढाईत खानदेशचा अलीखान मोगलांच्या 
बाजूने लढत असता मारला गेला. त्याचा पुत्र बहादुरखान अक- 
बराची सत्ता न मानता स्वतंत्र सुलतान बनला. तेंही: अव” 
जक त्याच्यावर स्वारी केलो आणि इ. स. १६०१ मध्ये बहा” 

पुर व अशोरगड काबीज करून खानदेश आपल्या सास्याज्यात 
विलीन केला. अहमदनगर, विदर्भ व खानदेश या प्रदेशांवर 


प्श्प 


मोगल राजवंद 


त्याने दानियलला सुभेदार नेमले. अशा प्रकारे काबूल-कंदा- 
हारपासून वंगालपर्यंत आणि हिंमालयापासून दक्षिणेत गोदा- 
वरीपर्यंत मोगल साम्राज्याचा विस्तार झाला. म्हणून अकबर 
हाच मोगल साम्माज्याचा संस्थापक मानला जातो. साम्माज्याचे 
भिन्न सुभे बनवून त्याने उत्तम शासनव्यवस्था सुरू केली. 
अकबर खानदेशात अश्ीरगड घेण्यात गुंतलेला असताना 
इ. स. १६०० मध्ये त्याचा मुलगा सलीम याने बंड केले. त्याने 
अकबराचा जिवलग मित्र व सल्लागार अबुलफजल याचा इ. स. 
१६०२ साली खून करविला. अकबराचा दुसरा मुलगा दानियल 
हा इ. स.१६०४मध्ये मरण पावला. या सर्वे घटनांचा परिणाम 
बादशाहाच्या प्रकृतीवर होऊन तो इ.स. १६०५ मध्ये मृत्यू पावला. 
पृथ्वीवरील थोर राज्यकर्त्यांत अकबराची गणना केली जाते. 
त्याचे शिक्षण नीटपणे झाले नव्हते; त्याला लिहिता-वाचताही 
येत नव्हते. पण त्याची बुद्धी कुशाग्र, चौफेर, शोधक व कल्पक 
होती. राज्यव्यवस्था, घाभिक चर्चा, युद्धे, शिल्पकला, इ. अनेक 
बाबतींत तो स्वतः आपली बुद्धी चालवीत असे. एवढेच नव्हे, 
तर यांत्रिक कामातही तो लक्ष घालीत असे. बंदुकीतून गोळी 
सुटताना ती गरगर फिरत जावी यासाठी नळीच्या आतील 
बाजूला स्क्रूप्रमाणे आटे पाडण्याची कल्पना त्याने सांगितली. 
एका काडीने सोळा तोफा उडविण्याची सोयही त्यानेच केली. 
अकबराने सुरू केलेली राज्यव्यवस्था ब महसूलव्यवस्था 
त्याच्या नंतरही चालू राहिली. त्या व्यवस्थेमुळे त्याचे साम्रा- 
ज्यही दीघ काळ टिकले. ते चिरस्थायी करण्यासाठी त्याने जे 
उपाय योजले होते, त्यांवरून त्याची मृत्सद्वेगिरी व दूरदृष्टी 
ध्यानात येते. राजपुतांचा विवास संपादन केल्यावाचून आपली 
सत्ता पक्की होणार नाही, हे जाणून त्याने आपले धघामिक 


८* 


घोरण बदलले. त्याने हिंदूंच्या यात्रेवरील कर व जिझियासारखे 
जलमी कर बंद केले आणि लढाईत पकडलेल्या हिंदूंना गुलाम 
करून ठेवण्याची पद्धत बंद केली. राजपूत राजघराण्यांशी कायमचे 
सख्य घडवून आणण्याच्या हेतूने त्याने राजपूत राजकन्यांशी 
स्वतः विवाह केले, तसेच मुलांचेही विवाह केले. जयपूरच्या 
राजाप्रमाणेच जोधपूरच्या उदयसिहाने आपली बहीण जोधाबाई 
अकबराला दिली. भगवानदासाने आपली मुलगी मानबाई 
सलीमला दिली. हे सर्व पराक्रमी राजपूत सरदार अकबर बाद- 
शाहाशी एकनिष्ठ राहिले आणि त्यांनी मोगल पादशाही वाढ- 
वण्याची व राखण्याची मोठी कामगिरी केली. 

अकबराचे उदार घार्भिक धोरण हे त्याच्या थोरवीचे महत्त्वाचे 
अंग होय. त्याची घर्मनिष्ठा कडवी किंवा आंधळी नव्हती. तो 
परमतसहिष्णू होता. सव धर्मतत्त्वांचा समन्वय साधून त्याने 
दीने-इलाही नामक नवा धर्म स्थापन केला. अकबराच्या दरबारात 
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पुष्कळ विद्ान पुरूष होत. तो विद्यांचा द कळांचा पुरस्कर्ता त्याने नुल्टीन महंमद जद्लंगीर फतरक रजी म्हणजे र्म रक 


कल्क. त्व्ते जनक 'जव्य इमारती निमोण केल्या. त्यांच्या शिल्प- 
कामात त्याचे व्यक्तित्व प्रकट झाले आहे. त्याला चित्रकलेची 
फार आवड होती. (अकवर पाहा) 
जहांगीर (इ. स. १६०५-१६२७ ) - अकबराच्या मृत्यू- 
नंतर त्याचा मुलगा सलीम हा दिल्लीचा वादद्याहा झाला. 
अकबराची राजपुत राणी मरियम झमानी म्हणजे जयपूरच्या 
भारमलची कन्या, हिच्या पोटी त्यांचा जन्म झाला. जजमेरच्या 
रोख सलीम चिस्तीच्या आद्लीर्वादामुळे तो जन्मला, अशा सम- 
जुतीने अकबराने त्याचे नाव मुहंमद सुलतान सलीम असे ठेवले. 
त्याचे शिक्षण चांगळे झाले होते. युद्ध व राज्यकारभार या 
वाबतींतही त्याला बरेच प्रशिक्षण मिळाले होते. त्याला सुमारे 
वीस बायका होत्या आणि त्याच्या जनानखान्यात ३०० स्त्रिया 
होत्या, असे म्हणतात. बादशाहा झाल्यावर त्याने नूरजहानशी 
विवाह केला. 
अकबर हयात असताना सलीमने वंड केले होते, तेव्हा अनेक 
सरदारांनी त्याच्या विरुद्ध कट केला होता. सलीम तख्तावर 
बसला, तेव्हा दरवारी मंडळींनी त्याच्याकडून आइवासन घेतले 
की, कटात सामील झालेल्या सरदारांना त्याने शिक्षा करू नये 


ह ० र बका अर 
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व इस्लामचे पालन करावे. अकबराचे धार्मिक घोरण बहुतेक 
छुसल्मान सरदारांना नापसंत होते, हे यावरून स्पष्ट दिसून 
येते. सलीम धार्मिक बाबतीत उदासीन होता. पातशाही मिळताच 


व जगज्जेता हा किताब घेतला. मात्र त्याने धर्मोद्वारासाठी काही 
केळे नाही व साम्राज्याचा विस्तारही केला नाही. मुसलमान 
सरदारांना दुखवू नये एवढ्यापुरते तो धर्माचरण करीत असे. 
जयघुरुच्या भगवानदासाची मुलगी मानवाई जहांगीरला 
दिलेली होती. तिचा मुलगा खुसरू याने इ. स. १६०६ मध्ये बंड 
केले. तो देखणा, तीक्ष्ण वृद्धी चा, सुशिक्षित व बुद्धाचरणी असल्या" 
मुळे लोकप्रिय होता. त्याला राज्य देण्याचा कट काही सर 
दारांनी केला होता. म्हणून त्याने पुन्हा तसा प्रयत्न केला. पण 
तो यशस्वी झाला नाही. जहांगीरने त्याचे डोळे शिवून त्याला 
केंदेत टाकळे नाणि त्याच्या साथीदारांना क्ररपणे क्षिक्षा दिल्या. 
३. स. १६११ साली जहांगीरने नूरजहानशी लग्न केले. तैर्ट॑ 
रानचा रहिवासी गियासवेग याची ती मुल्गी होती. तिवे नाव 
मेहरुन्निसा. गियासबेग दिल्लीला आल्यावर अकबराने त्याठा 
आपल्या परिवाराचा दिवाण नेमळे होते. मेहरुन्निसाचा विवा 
पुर्वीच झाला होता. तिचा पती अलीकुलीखान याला जहांगीर" 
वस्द्धानची जहागीर व शेर अफगाण ही पदवी दिली होती. 
तो राजद्रोही हालचाली करू लागल्यामुळे जहांगीरने त्यांची 
ठार मारले व मेहरुन्निसाशी लग्न केळे. त्या वेळी त्याने तश 
रूरजहान हे नाव दिले. र्वकरच जहांगीर सर्वस्वी तिच्या तता 
वागू लागला. तिचे सोंदर्थ असामान्य होते. ती घोड्यावर ब: 
ण्यात व नेमबाजीत पटाईत होती. तिला फारक्ती भाषेचे चांगले 
ज्ञान होते व त्या भाषेत ती काव्य करीत असे. ती अत्यंत वतच 
असली, तरी तितकीच विलासी होती. गळाबाचे अत्तर ति 
इराणातून इकडे आणले असे म्हणतात. ती धर्त व महत्त्वाका 
कझन, राजकारणातले डावपेच करण्यातही कुशल ही 
त्यामुळ इ. स. १६११ नंतर मोगल पातश्ाहीची सूत्रे विब्या 
हाती होती, असे इतिहासकार म्हणतात. ् 
_ जहांगीरच्या कारकिदींतली विश्षेष महत्त्वाची घटना क. 
मवाडवर मोगलांचे' प्रभुत्व स्थापन झाले, ही होय. इ. स. १ र्‌ र्ग 
साळी राजपुत्र खुरेम याने अमरसिंहाचा पराभव केला. 
अमरसिह मोगलांचा मांडलिक झाला. तटबंदीची डागर्डर 
करण्याच्या अटीवर जहांगीरने चितोडगड अमरसिंहाला शिक 
दिला. त्यानंतर खुरेमने इ. स. १६१७ मध्ये अहमदर्नग 
स्वारी केळी. मलिकंबरने त्याच्याशी तह केला. या विजयावर न 
जहांगीरने खुरंमला शहाजहान ही पदवी दिली. पण मलिकवरर गीची 
लवकरच मोगलांचे वचंस्व झुगारून दिले व निजामश्ार्ट 
सत्ता दृढ केली. गडी 
इ. स. १६२० मध्ये शहाजहान याने पंजाबातील % 
किल्ल्यावर स्वारी करून तो जिंकला. 


खंड सातवा 


इ.स. १६२२मध्ये इराणच्या शहाने कंदाहार जिंकून घेतले. 
त्याच वेळी शहाजहानने दक्षिणेत बंड केले. त्याने जहांगीरचा 
सर्वांत मोठा मुलगा खुसरू याचा इ. स. १६२१ साली खून 
केला होता. पण नूरजहान आपला जावई शहारियर याला 
गादीवर बसवी अशी भीती त्याला वाटत होती. नूरजहानने 
राजपुत्र पविज व सरदार महाबतखान यांना शहाजहानचे वंड 
मोडण्यास पाठवले. . त्यांनी शहाजहानचा पराभव केला, तेव्हा 
तो दक्षिणेत जाऊन मलिकंबरला मिळाला. पण महाबतखानाने 
त्याचा पाठलाग करून त्याला नामोहरम केले, तेव्हा त्याने बाद- 
शाहाकडे क्षमायाचना केली. जहांगोरने त्याला क्षमा केली व 
बालाघाटची सुभेदारी दिली. 

पुढे नूरजहान व महाबतखान यांचे वैर सुरू झाले. त्यांच्या 
कारस्थानामुळे जहांगीरची सत्ता दुवळी झाली. जहांगीर इ. स. 
१६२७ मध्ये लाहोरजवळ मरण पावल्यावर शहाजहानत महा- 


बतखानाच्या मदतीने शहारियरचा पराभव केला व दिल्लीचे 


तरत मिळवले. न्रजहानला त्याने लाहोर येथे चांगल्या स्थितीत 
राहण्याची सोय करून दिली. तिथेच ती इ. स. १६४५ मध्य 
मरण पावली. े 
जहांगीर हा 
प्रजाहतदक्ष व 
न्यायी बादशाहा 
हो ता. त्याचे 
धा मिक धोरण 
उदार व सहिष्णू 
फारसी भाषांवर 
त्याचे प्रभुत्व होते. 
त्याने आत्मचरित्र 
लिहिले आहे. 
त्याला अनेक विष- 
यांचे ज्ञान होते. / 
तो रसिक व 
सोंदर्योपास क| 
होता. त्याच्या १". 
पदरी अनेक कला- 
वत होते. राज- 
कारण व युद्धया 
वाबतोंत त्याने ण 
केतेबगारी दाखवली नाही. तों विलासी व व्यसनी असल्या मुळ 
नूरजहाननेच कारभार केला. त्यांच्या पराक्रमी सरदारांनी व 


नूरजहान 
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राजपुत्रांनी त्यांचे साम्राज्य राखले होते. जहांगीरच्या कारकिर्दीत 
इंग्रजांनी भारंतात प्रवेश केला. जहांगोरने सुरत बेथे त्यांना 
वखार उघडण्यास परवानगी दिलो. पोर्तृगीजांनाही त्याने हुगळी 
येथे वखार काढण्याचो परवानगी दिली. 

शहाजहान (इ. स. १६७२- १६५८ ) - जहांगीरची राज- 
पुत राणी जगत गोसाई हिला इ. स. १५९२. साली एक पुत्र 
झाला. त्याचे नांव होते खुरेंम ( 3 आनंद ). हा अकबराचा 
सर्वांत लाडका नातू होता. अकबराने त्याच्या शिक्षणाची उत्तम 
व्यवस्था केली होती. खुरंमची बुद्धी तीक्ष्ण व स्मरणशक्‍तीही 
उत्तम असून, फारसी भाषेवर त्याचे प्रभुत्व होते. इतिहास, 
भगोल, राज्यशास्त्र वगेरे विषयांचा त्याने अभ्यास केला होता. 
पण घोड्यांवर बसणे, धनुविद्या, तलवार चालवणे, इ. युद्ध- 
कलांत तो विशेष कुशल होता. नूरजहानचा भाऊ आसफखान 
याची मुलगी अजंमंद बानू हिच्याशी खुरंमचा विवाह इ. स. 
१६१२ साली झाला. ती त्याची मुख्य बेगम असून, मुमताजमह' 
या नावाने प्रसिद्ध आहे. तिला चोदा मुळे झाली, त्यांतील सात 
जगली. जहान आरा, दारा शरुकोह, शहाशुजा, रोशन आरा, 
औरंगजेब, मुरादवक्ष व गोहर आरा अशी त्यांची नावे होती. 
जहांगीरच्या कारकिर्दीत खुरेमने अनेक युद्धांत विजय मिळवून 
साझाज्याचे संरक्षण केले. त्याने दक्षिणेत मृत्सद्देगिरीने मलि- 
कंबरला तह॒ करायला लावले. त्या विजया नंतर जहांगीरने 
त्यांला शहाजहान ही पदवी दिली. सासरा आसफलान याच्या 
मदतीमळे शहाजहान शेवटी यशस्वी होऊन बादशाहा बनला. 

दौलतखान लोदीचा पुत्र खानजहान लोदी हा अफगाण असला 
तरी, जहांगीरने त्याला गुजरातची सुभेदारी दिली होती. पुढे 
नरजहानने त्याला दख्खनचा सुभेदार केले. त्याने इ. स. १६२९ 
मध्ये वंड केले. तेव्हा शहाजहान स्वतः मोठे सैन्य घेऊन दक्षिणेत 
आला. खानजहानला कोणीही मदत न केल्यामुळे त्याचा परा- 
भव होऊन त्याला उत्तरेकडे पळावे लागले. 

बंदेलखंडाचा राजा जूझारसिंह यानेही बादशाहाविरुद्ध उठाव 
केलां (१६३४). शहाजहानने औरंगजेबाला २० हजार सैन्या- 
सह त्याच्यावर पाठवले. औरंजेबाने त्याचा पराभव कुख्त 
(१६३५) बुंदेलखंडावर वर्चस्व स्थापले. पोतृंगी जांनी हुगळो येथे 
वखार उघडून बरीच उलाढाल सुरू केली होती. शहाजहानच्या 
कारकिर्दीत ते बरीच शिरजोरी करू लागले. म्हणून शहाजहानने 
कासीम अलीखान याला बंगालचा सुभेदार नेमून पोर्तुगीजांचा 
बंदोबस्त करायला फर्माविले. त्याने इ. स. १६२२ साली हुगळी- 
वर हल्ला करून पोर्तुगीजांचे बंगालमधून उच्चाटन केले. 

इ. स. १६२६ मध्ये शहाजहान स्वत: मोठी फोज घेऊन 
दक्षिणेत आला आणि त्याने निजामशाही बुडविली. ती वाच- 


स्टे रषद 


वण्याचा आटोकाट प्रयत्न शहाजीराजे भोसले यांनो केला. पण 
मोगलांच्या अफाट फोजेपुढे त्यांचे काही चालेना, म्हणून त्यांनी 


मुमताजमहूल 


शहाजहानश्ी तह केला. गोवळकोंड्याच्या कुत्बशहाने बाद- 
शाहाची सावंभोम सत्ता मान्य केली. विजापूरच्या आदिलशहाने 
तसे केले नाही, म्हणून शहाजहानने त्याच्यावर स्वारी केली. मग 
आदिलशहाने तह करून बादशहाची सत्ता मानली. त्यानंतर 
औरंगजेबाला दख्खनचा सुभेदार नेमून शहानजहान परत गेला. 
इ. स. १६५६-५७ मध्ये गोवळकोंडा व विजापूर येथील सुल- 
तानांनी पुन्हा बादशाही सत्ता झुगारण्याचा प्रयत्न केला, तेव्हा 
औरंगजेबाने त्यांच्यावर स्वारी करून मोगलांचे प्रभुत्व पुन्हा 
प्रस्थापित केले. 

शहाजहानने इ. स. १६४६ साली मध्य आशियातील बदख्यां 
व बल्ख हे प्रदेश काबीज केले होते. पण ते टिकवणे कठीण होते. 
त्याने कंदाहार घेण्याचे तीनदा प्रयत्न केळे, पण तेही सफल झाले 
नाहीत. या स्वार्‍यांमुळे मोगल सेनेची फार हानी झाली, असंख्य 
सैनिक मारले गेले व अफाट द्रव्य खर्च झाले. मोगलांची प्रति- 
ष्ठाही नष्ट झाली. 

६. स. १६५७ मध्ये शहाजहान आजारी पडल्यामुळे त्याच्या 
चार मुलांमध्ये तख्तासाठी भांडणे सुरू झाली. सर्वांत मोठा दारा 
त पजाब व मुलतान या प्रदेशांचा सुभेदार होता. तो शहा- 
टानला राज्यकारभारात मदत करीत असे. तो विद्वान, उदार 
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व सहिष्णू होता. त्याला पातशाही मिळावी, अशी शहाजहानची 
इच्छा होती. शहाशुजा बंगालचा सुभेदार होता. तो शूर असला 
तरी आळशी व विलासी होता. औरंगजेब दख्खनचा सुभेदार 
होता. तो उद्योगी, शूर, घाडसी, निर्व्यसनी, मुत्सद्दी व रणकुशल 
होता; तसाच धूर्त व कपटीही होता. मुराद माळवा व गुजरात 
या प्रदेशांचा सुभेदार होता. तो शूर व घाडसी असला, तरी 
दारूपायी त्याची कतंवगारी कमी झाली होती. ी; 
शहाजहानने दाराला आपला वारस नेमताच बाकीचे तिच 
भाऊ त्याच्याविरुद्ध एक होऊन उठले. औरंगजेब व मुराद यांनी 
आपसांत तह॒ करून दिल्लीकडे मोर्चे वळवले. त्यांनी बादशाही 
सेन्याचा घरमत व सामूगड येथे पराभव केला. लगेच और्र 
जेबाने आग्य्यावर स्वारी करून शहाजहानला कैदेत टाकले आ 
तो दिल्लीकडे निघाला. वाटेत त्याने मुरादला कैद केलें- 
दिल्लीला जाऊन तो तख्तावर बसला. दारा लाहोरला पळाली 
पुढे औरंगजेबाने त्याचा पराभव करून त्याला पकडले 
त्याच्यावर इस्लामद्रोहाचा आरोप ठेवून त्याला फाशी द्लि 
शहाजहान सात वर्षे आग्ययाला कैदेत होता. औरंगजेवाने त्या 
खूप हाल केले. शेवटी इ. स. १६६६ मध्ये वयाच्या ७४ व्य 
वर्षी अत्यंत हीनदीन अवस्थेत तो मरण पावला. दाहाजहारतचे 
घामिक घोरण असहिष्णू होते. त्याने पोर्तुगीजांना निर्दयपणे छ6., 
काशीमधील़ असंख्य मंदिरे त्याने नष्ट केली. शिया मुस 
वरही त्याने अत्याचार केले. त्याने अकबराची शातन८ 
तशीच चालू ठेवली. त्याचे राज्य अतिशय समृद्ध व वैभवशा 
होते. त्याने विद्या व कला यांच्या विकासाला पुष्कळ प्रोर उ 
दिले. त्याच्या काळात बरेच वाडमय निर्माण झाले. संगीता 
व चित्रकलेला त्याने खूप उत्तेजन दिले. मात्र तो स्थापत्यस' 
म्हणून प्रसिद्ध आहे. ताजमहाल म्हणज त्याच्या निभितीतले यल 
होय. त्याची परमप्रिय बेगम मुमताजमहल़ ही इ. स. * 
साली मरण पावली; तिच्या स्मरणार्थ त्याने ही वास्त ह 
केली. त्याव्यतिरिक्त शहाजहानने आग्रा येथे मोती मशीद! नी 
मशीद, दिवाण-ए-आम व दिवाण- ए-खास, इ. इमारती बाट ह, 
मोती मशीद ताजमहालापेक्षाही संदर आहे, असे काही को 
शास्त्रज्ञ म्हणतात. दिल्ली येथील दिवाण-ए-खास व दिवाण* ह. 
आम, जामा मशीद, इ. इमारतीही भव्य-सुंदर आहेत. ी» 4 
बनवलेले मयूरसिहासनही अप्रतिम होते. ग्वाल्हेर, अजमेर ढा. मार 
अवाला, काबूल, इ. शहरांतही शहाजहानने अनेक सुंदर - 
रती बांधल्या. त्याच्या शिल्पकामात भारतीय व फार्र र्ण 
दोन्ही पद्धतींचा सुरेख समन्वय झालेला दिसतो. त्याने ळल 
केलेल्या इमारती केवळ भव्य व दणकटच नाहीत; तर व्ह 
नाजूकपणा, अलंकरण व मोहकता आहे. 


भी 
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शहाजहानच्या राज्यात शांतता, सुव्यवस्था व समृद्धी नांदत 
होती. तो न्यायी व प्रजाहितदक्ष होता. त्यामुळे त्याच्या राज- 
वटीला सुवणंयुग म्हणतात. पण काही इतिहासकारांना ते मान्य 
नाही. त्यांच्या मते 
शहाजहानची 
शासनव्यवस्था 
भ्रष्ट होती. त्याने 
प्रजेवर जुलमी कर 
लादले, इमारती 
व दरबारी थाट 
यांसाठी अफाट 
द्रव्य उधळले 
आणि त्या मु ळे 
सामान्य लोक 
दरिद्रोव दुःखीच 
राहिले. 

शहाजहान 
देखणा व रसिक 
होता. तो विद्ा- 
नांचा आश्रयदाता 
होता. तो जसा रणकुशल होता, तसाच उत्तम प्रशासकही होता. 

औरंगजेब (इ. स. १६५८ - १७०७ )- दाहाजहानने 
जहांगीरविरुद्ध बंड केल्यामुळे लहानपणी औरंगजेबाचे बरेच 
हाळ झाले. पण त्याचे क्षिक्षण चांगळे झाले. अरबी, फारसी, 
तुर्की व हिंदी या भाषा त्याला चांगल्या अवगत होत्या. धम- 
शास्त्राचा त्याने आवडीने अभ्यास केला होता. युद्धकलेतही तो 
नपुण होता. शहाजहानच्या कारकिर्दीत त्याला मनसबदारी व 
सुभेदारी मिळाली होती. तो अनेक युद्धे खळला. शेवटी स्वपरा- 
चंपत त्यानेत्माताचा वाश, कलत, राज आठवे प 
बसताना त्याने अबुल मुजफ्कर मुहीडद्दीन मुह आरंगजत 
बहादूर आलमगीर पादशहा गाजी असा किताब घेतला. 

इ. स. १६६१ मध्ये औरंगजेबाने मीर जुम्ला या बगालचा 


सुभेदार नेमले आणि कुचबिहार व आसाम घेण्यास सांगितले. 


क क त 
कारण कुचबिहारच्या राजाने मोगलांच्या राज्यात श्र 
मोठ्या सैन्यानिशी 


गोहाटी शहर घेतले होते. मीर जुम्ला याने > 
स्वारी करून ते प्रदेश घेतले. मीर जुम्ला इ त. (१ 


नेमणूक 
मरण पावला, तेव्हा त्याच्या जागी शाइस्तेखानाची गम 


झाली. त्याने इ. स. १६६६ पर्यंत पोर्तुगीज लुटारूंचा क 
करून त्यांचे सोनद्वीप घेतले व चितगाववरही प्रथृत्त 


ही ला 
वायव्य सीमेवरील अफगाण टोळ्या मोगल पातशाहू 


शहाजहान 
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नेहमीच सतावीत होत्या. प्रारंभी औरंगजेबाच्या सरदारांनी 
त्यांचा पराभव केला. पण इ. स. १६७२ मध्ये त्यांनी पुन्हा 
उठाव केला. मग औरंगजेब त्यांच्या पारिपत्यासाठी स्वतः तिकडे 
गेला. पेशावरजवळ हसन अब्दल येथे दीड वर्ष राहून व कुटिल 
राजनीतीचा अवलंब करून त्याने त्या भागातील अफगाण 
लोकांचा बंदोबस्त केला. 

बुंदेलखंडातील चंपतराय बुंदेला याने औरंगजेबाशी शौर्याने 
लढत दिली. पण शेवटी अपयश आल्यानंतर शरण न जाता 
त्याने आत्मत्याग केला (इ. स. १६६१ ). त्याचा पुत्र छत्रसाल 
याने इ. स. १६७१ मध्ये बुंदेलखंड स्वतंत्र केले. 

शिखांचा नववा गुरू तेगबहादुर याने मोगलांविरुद्ध उठाव 
केला, तेव्हा औरंगजेबाने इ. स. १६७५ साली त्याचा वघ केला. 
तेगबहादुराचा पुत्र गुरू गोविद्सिह यानेही औरंगजेबाशी शौर्याने 
लढत दिली. पण त्याचा पराभव झाल्यानंतर तो नांदेडला 
जाऊन राहिला. जाट व सतनामी यांचे उठावही औरंगजेबाने 
असेच मोडून काढले. 

राजस्थानातील बहुतेक राजपूत घराणी मोगलांची एकनिष्ठ 
सेवा करीत होती. शहाजहानपर्यंतच्या बादशहांनी त्यांना 
मानाने वागवले. पण औरंगजेबाने कपटकारस्थाने करून जय- 
पूरचा मिर्झा राजा जयसिह व जोघपूरचा जसवंतसिह यांचा 
काटा काढला. दोघेही महापराक्रमी व कसलेले सेनानी होते. 
ते राजनिष्ठही होते. पण औरंगजेबाचा त्यांच्यावर विश्‍वास 
नव्हता. त्याने जयसिहाला दक्षिणेत शिवाजीमहाराजांविरुद्ध 
लढण्यास पाठवले. तो यशस्वी होऊन परत गल्यावर त्याच्यावर 
विषप्रयोग होऊन तो मरण पावला, असे म्हणतात. जसवंत- 
सिंहाला औरंगजेबाने वायव्यसीमा प्रांताच्या मोहिमेवर पाठवले. 
तिकडे असताना त्यालाही विषप्रयोगाने ठार मारण्यात आले. 
मग औरंगजेबाने मारवाडवर आपली सत्ता प्रस्थापित केली, 
त्या प्रदेशातली अनेक मंदिरे त्याच्या सरदाराने उद्ध्वस्त केली. 

जसवंतरसिहाच्या मृत्यूनंतर त्याची गरोदर राणी प्रसूत होऊन 
तिला पुत्र झाला. त्याचे नाव अजितसिह. त्या दोघांना ओरंग- 
जेबाने आपल्या ताब्यात ठेवले. अजितसिहाला इस्लामची दीक्षा 
देण्याचा विचार त्याच्या मनात होता. पण जोधपूरचा स्वामि- 
निष्ठ सरदार दुर्गादास याने दोघांना सोडवून नेले. त्यानंतर 
औरंगजेबाने आपला मुलगा अकबर याझा प्रचंड सेना देऊन 
तिकडे पाठवले. त्यामुळे राजपूत पराभूत झाले व जोधपूरचे 
राज्य औरंगजेबाने घेतले. 

त्या वेळी मेवाडवर सिसोदिया वंशातील राजसिह हा राज्य 
करीत होता. त्याने औरंगजेबाविरुद्ध हालचाली सुरू केल्या 
तेव्हा इ. स. १६७९ मध्ये औरंगजेबाने मेवाडवर स्वारी केली. 


सोणल राऊडेश 
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रजकहचा दरनक जाला आणि औरंगजेबाने चितोडवर पुतांशी लढत होते. मेवाड व मारवाड या भागात राजपूत लोक 


अकबराची नेमणूक केळी. राजपुतांनी मग डोंगरी प्रदेशात 
राहून मोगल सेन्यावर छुपे हल्ले सुरू केळे. त्यामुळे ते जेरीस 
आले. राजसिंहाने एका लढाईत अकबराचा मोठा पराभव 
केला. तेव्हा अकबर 
राजपुतांकडे गेला. 


पपया पीला णाल न र टपटप "स 


गनिमी युद्ध करीत होते. दुर्गादास हा त्यांचा नेता अत्यंत शूर 
व रणकुशल होता. राजपूत व मोगल यांचा हा लढा दीघ काळ 
चालू होता. त्या कालखंडात राजपुतांनी आपला बराच प्रदेश 
मोगलांच्या ताब्या" 


। --322>- ठी तन सोडविला, 
0-5 अडी याचे राऊ : हु. चॅन शबद 
हाती घरून औरंग- >>> नर्स मध्ये औरंगजेबाते 
जेवाविर्द्ध ढा "२-5 विजापूरकरांचा 
चाल ऱ्े वला. पण टा टकती त्र - 
चचा ट्‌ ठ , पण अलाल्यान्टम्मळळळळनक कक्कर, '.आळळकर ८व्ह9- 0. अल्क जाळ - पराभव करूत 
लवकरच (इ. स. | प्प्पसससस्स- व्््््््् ज्य मोगल 
१ <६्‌ट ठा मध्ये) राज- व्या टनुक नख च्य - ब राज्य तेत 
वि व. ह! र च्च साम्पराज्यात विल 
सिह मरण पावला. 1; केप्त 4 त्र वत स ६८७ 
मग अकबर दुर्गा ।!११1५॥॥॥५॥॥४५1॥॥िह्ली केले. इ. स. की 
दासाबरोबर दक्षि- का भी ' :!! ! 11, जयवूर "डच झज ने पक गोवन का 
ळे १11111 जद: न स्म चे राज्यही त्य 
णेत आला. तिथे 2090100. गे घेतले. त्यांवर 
भाजीकडे 11) ॥,*५१ ||. 1] दये क 
त्याने संभाजीकडे मुड । 11 1; | ह्द्शर 7मम्ऱ्के- याग मराठ्यांचे 
मदत मागितली. र» ट्ल्य्र १.५५!; 100: पाक्‍ाे शि कि 
क्र्ट वी री 11111) केलो .कपट क (१ राज्य बडवि 
त्याच्या मागो- | 40001,1; (१! अकबराने ०:11 नरः हे 
माग औरंगजेबही ('')':॥1॥क टता: षि.) कास प. 
ह १20 यी र बेतले. इ.स. १६८७ 
मराठ्यांचा वंदो- (ककि जवळ 000ती. र च. की 
11110000८1. राई शं साळी छ. संभार 


बस्त करण्यासाठी |! 
प्रचंड फौज घेऊन ॥। 
दक्षिणेत आला. 
- पहिली चार वर्षे 
त्याने अकबराला 
पकडण्यासाठी व 
मराठ्यांना नामो- 
ह्रम करण्यासाठी 
घालवली. पण त्या 
दोन्ही कामांत 
त्याला यश आले 
नाही. मराठयांच्या 


मदतीची आश्या । 
बाळगून अकबर | 
सहा वर्षे महा- ! ह 


त राहिला. पण शेवटी तो निराश होऊन इराणमध्ये 
1. मध्ये त्याने इराणी घोडदलाच्या मदतीने 
यतिन व पण मुअज्जमने त्याचा पराभव केला. 
असताना त्याचे सरदार उत्तरेत राज- 
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त्याच्या हाती सा. 
डला. औरंगजेबात 
त्याला हालडी 
करून ठार क्र व 
पण त्यामुळे 
मराठे सरदार पान 
ळून गेले ब! 


मोगल सैन्यावर. 


स्स्स्् बाबरचे राज्य 
अकबराचे साम्राज्य ॥ 


डक "शात 


लढा चालव राम जिंजीला 
पग प गला. ओरंगजेबाचा सरदार झुलि 
जजीचा किल्ला घेतला वर 
ताच । किल्ला धेतला, तेव्हा राजाराम महाराष्ट्र चार्ट 
सवल मृत्यूनंतर त्याची राणी ताराबाई हिने लढा नेरी 
वेदा, मराठे सरदारांच्या गनिमी य॒द्धामळे औरंगजेब 


५... -----चा--> डवा 
ययन 


-- -पाप्णपाप्पाटेभ्ळळगु 


खंड सातवा 


आला आणि शोंवठी इ. स. १७०७ मध्ये तो अहमदनगर येथे 
मरण पावला. 

इ. स. १६९० च्या सुमारास औरंगजेबाने भारताच्या बर्‍याच 
मोठ्या भागावर आपली सत्ता स्थापली होती. कावूल ते कल- 
कत्ता आणि काइमीर ते कावेरीपर्यंत त्याचे साम्राज्य होते. पण 
ते लवकरच भंग पावले. मराठी राज्य तो बुडवू शकला नाही. 
राजपुतांनीही आपला' बराच प्रदेश मुक्‍त केला. त्यामुळे शेवटी 
तो अपयश्शी ठरला. “ 

औरंगजेब अत्यंत कडवा व कर्मठ मुसलमान होता. त्याची 
राहणी साधी होती. तो निर्व्यसनी होता. (औरंगजेब पाहा) 

औरंगजेवाचा कारभार एकतंत्री होता. त्याचा कोणावरही 
विश्‍वास नव्हता. त्याने अनेक कर्तबगार पुरुषांना कपटाने ठार 
मारले. त्याच्या कारभारावर धर्माचे वर्चेस्व होते. हिंदू लोकांशी 
त्याने सलोखा न करता जिहाद पुकारला होता. या सर्वे कारणां- 
मुळे औरंगजेबानंतर त्याचे साम्गराज्य नष्ट झाले. त्याच्या वंशा- 
तील अनेक पुरुष शेवटी नाममात्र बादशाहा म्हणून जगले. 

नंतरचे बादक्ञाहा - औरंगजेब मरण पावताच त्याचा दुसरा 
मुलगा मुअज्जम (शहा आलम) हा अफगाणिस्थानातून परत 
आला. व आग्य्याचा किल्ला ताब्यात घेऊन तिथेच तो तस्तावर 
बसला. त्या वेळी त्याने बहादूरक्षहा हा किताब घेतला. त्याने 
छ. संभाजीचा पुत्र शिवाजी (शाहू) याला मुक्‍त केले आणि 
इ. स. १७१० साली राजपुतान्यातील निरनिराळचा राजांशी 
सलोखा केला. त्याच सुमारास शिखांचा गुरू गोविदर्सिग याचा 
शिष्य बंदा बहादूर यानेही उठाव केला होता. त्याने पंजाबात 
बराच प्रदेश जिंकून स्वातंत्र्य घोषित केले. बहादूरशहाने काही 
प्रदेश परत घेतला, तरी तो बंदाचा पूर्ण पराभव करू शकला 
नाही. इ. स. १७१२ च्या फेब्रुवारीत बहादुरशहा मरण पावला. 


तो एक दुबळा बादशाहा होता. मात्र त्याने पूर्वीच्या सव अधि- 


कार्‍्यांना त्यांच्या पदावर कायम ठेवल्यामुळे राज्यकारभार नीट 
चाळू राहिला. 

त्यानंतर बहादूरशहाचा मुलगा जहांदरशहा 
मध्य बादशाहा झाला. वारसाच्या झगड्यात त्याचे 
मारळे गेले. झुल्पिकारखान हा जहांदरश 
जहांदरशहा अत्यंत आळशी व विलाती होता. पराचात्याळ 
अजिमुश्शान याचा मुलगा फरैखसियर हा बंगालचा सुभेदार 
होता. त्याने स्वत:ला बादक्याहा म्हणून घोषित केले. पाटणा व 
अलाहाबाद येथील दुग्यम सुभेदार सय्यद हुसेन अलीखान व 
अब्दुल्लाखान हे दोन भाऊ सय्यद बंधू म्हून प्रसिद्ध आहेत. 
त्यांनी जहांदरशहाला ठार.मारून इ. स- १७९३ म, फरख- 
सिथरला गादीवर बसविले. तों दुबळा असूनही सर्यद बंधूंविरद्ध 


इ. स. १७१२ 
तीन भाऊ 


ष्ट्र्र 


हाचा वजीर होता. 
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कपटकारस्थाने करू लागला. अव्दुल्लाखान वजीर होता व हुसेन 
अलीखान मीरबक्ष (सेन्यमंत्री) होता. राजस्थानात अजितसिह्‌ 
मोगलांच्या प्रदेशावर आक्रमण करू लागला, पण हुसेन अलीने 
त्याचा पराभव केला. तेव्हा अजितसिहाने आपली कन्या बाद- 
शाहाला दिली व पुत्र अभयसिह्‌ याला दरबारात ठेवले. त्यानंतर 
हुसेन अली दख्खनचा सुभेदार झाला (इ. स. १७१५). 

इ. स. १७१६ साली मोगलांचा लाहोर येथील सुभेदार 
समदखान याने शिखांचा पराभव केला. बंदा बहादूर त्याला 
शरण गेला. बंदा व त्याचे शेकडो साथीदार मारले गेले. 

बादशाहा सय्यद बंधूंच्या विरुद्ध कारस्थाने करीत होता 
म्हणून हुसेत अलीखानाने छ. शाहुशी तह॒ करून मराठ्यांची 
मदत मिळवली आणि बाळाजी विश्‍वनाथ पेशवे यांच्यासह तो 
दिल्लीला गेला. इ. स. १७१९ साली सय्यद बंधूंनी मराठ्यांच्या 
मदतीने दिल्लीवर ताबा मिळवला. त्यांनी येसूवाईला मुक्‍त केले, 
शाहूला मराठ्यांचा राजा म्हणून मान्यता दिली आणि दक्षिणे- 
तील सहा सुम्यांत चौथाई-सरदेशमुखीचे हक्‍क दिले. फरुख- 
सियरला काढून सय्यद बंधूंनी त्याच्या जागी जहांदरशहाचा 
भाऊ रंफिउश्शान याचा दुसरा मुल्गा रफी उद्द्र॒जात याला 
बसवले. पण तो रोगग्रस्त झाल्यामुळे लवकरच त्यांनी त्याला 
पदच्युत केले. अकबराचा मुलगा नेकुसियर याने स्वतःला बाद- 
शाहा म्हणून घोषित केले होते. पण हुसेत अलीखानाने त्याला 
कैद केळे व रफीउद्दरजाताचा मोठा भाऊ रफीउदोला याला 
शहाजहान (दुसरा) म्हणून गादीवर बसवले. पण तोही रोगी 
असल्यामुळे लवकरच मरण पावला. 

मुहंमदशहा (इ. स. १७१९- १७४८) - मग सय्यद बंधूंनी 
औरंगजेबाचा १८ वर्षांचा पणतू रोशन अस्तार (जहांदरशहाचा 
पुतण्या) याला मुहंमदशहा म्हणून तख्तावर बसवले. इ. स. 
१७२० मध्ये निजाम उल्‌ मुल्क याने सय्यद बंधृंविरुद्ध बंड केले. 
तेव्हा हुसेन अली वादशाहासह्‌ दक्षिणेच्या मोहिमेवर निघाला- 
पण वाटेत हुसेन अलीचा खून झाला. मग त्याचा भाऊ सय्यद 
अळ्दुल्लाखान याने रफी उश्शानचा मुळ्गा इब्राहीम याला तस्ता- 
वर बसवले. पण मुहंमदशहाने दिल्लीला परत जाऊन दोघांनाही 
कैद केले. मग त्याने मुहंमद अमीनखानाला वजीर नेमले. पण 
तो लवकरच मरण पावला. तेव्हा त्याने निजाम उल्‌मुल्क याला 
वजीर नेमले (इ. स. १७२२ ). पण त्याचे बादशाहाश्ी फारसे 
पटले नाही, म्हणून तो १७२३ मध्ये वजीरपद सोडून दक्षिणेत 
गेला. बादशाहाने अमीनखानाचा पुत्र कमरुद्दीनखान याला वजीर 
नेमले. निजामाने हैदराबादचा सुभेदार मुबारीजखान याचा 
पराभव करून त्याला ठार मारले व तिथे आपली सत्ता स्थापली 
(१७२४). बादशाहाने मग त्याला सुभेदार म्हणून मान्यता 
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दिली व आसफजा ही पदवीही दिली. पण तो दख्खनचा कार- 
भार स्वतंत्रपणे करू लागला. 

६. स. १७३७ साली बाजीराव पेशव्याने दिल्लीवर स्वारी 
केली, तेव्हा बादशाहाने निजामाला मदतीला बोलावले. पण 
भोपाळ येथे बाजीरावाने निजामाचा पराभव केला. तेव्हा निजा- 
माने तह॒ करून पेशव्यांना वादशाहाकडून माळवा दिला व' 
पन्नास लाख रुपये खंडणीही दिली. 

मुहंमदशाहाच्या कारकिर्दीत बंगाल व अवध हे प्रदेशही 
स्वतंत्र झाले. 

३. स. १७३८ मध्ये इराणचा वादशाहा नादिरशहा 
याने भारतावर स्वारी केली. प्रथम त्याने लाहोर घेतले. तेव्हा 
मुहंमदशहा व निजाम मोठी फौज घेऊन त्याच्या प्रतीकारासाठी 
गेले. पण नादिरशहाने कर्नाळ येथे त्यांचा पराभव केला. मग 
नादिरशहा दिल्लीला गेला (१७३९ ). दिल्लीतील लोकांनी 
त्याच्या विरुद्ध उठाव करून त्याचे काही सैनिक मारल्यामुळे तो 
चवताळला व त्याने हजारो लोकांची कत्तळ केली. मग त्याने 
दिल्लीतील धनिकांना लुटून अपार संपत्ती गोळा केली. त्या 
संपत्तीत मयूरसिंहासन, कोहिनूर हिरा, असंख्य रत्ने, विपुल 
सोने-चांदी आणि हजारो हत्तीघोडे होते. ती सर्व छूट घेऊन नादिर- 
शहा परत गेला. त्याने काबूल प्रांत इराणला जोडून टाकला. 

मुहंमदशहाच्या कारकिर्दीच्या शेवटी अफगाणिस्तानचा सुल- 
तान अहंमदशहा अब्दाली याने इ. स. १७४८ साली भारतावर 
पहिली स्वारी केली. मुहंमदशहाचा पुत्र अहंमदशहा याने सर- 
हिंदजवळ त्याचा पराभव करून त्याला पिटाळून लावले. लव- 
करच मुहुंमदशहा मरण पावला. 

अहंमदशहा (इ. स. १७४८-१७५४)-त्यानंतर अहंमदशहा 
तख्तावर वसला. अयोध्येचा सुभेदार सफदरजंग याला त्याने 
आपला वजीर नेमले. पण खोजा जाबेदखान (नवाबबहादुर) 
याचे दरबारात बरेच प्रस्थ होते. त्यामुळे अहंमदशहा त्याच्या 
हातातील बाहुले बनला. 

गंगा-यमुनेच्या दुआबात रोहिले व बंगश पठाण यांची राज्ये 
होती. ते लोक सफदरजंगाच्या अयोध्या प्रांतात व बादशाही 
प्रदेशात लूटमार करीत, म्हणून सफदरजंगाने त्यांच्यावर स्वारी 
केली. पण त्याचा पराभव झाला, तेव्हा त्याने शिदे व होळकर 
यांची मदत घेतली. तेवढयात रोहिल्यांचा सरदार नजीबखान 
याच्या बोलावण्यावरून अहंमदशहा अब्दालीने पुन्हा भारतावर 
स्वारी केली (इ. स. १७५२ ). तेव्हा सफदरजंगाने अहंमदखान 
बंगश याच्याशी तह॒ केला. त्या तहात सफदरजंगाला जो प्रदेश 


मिळाला, तो त्याने मराठ्यांना देऊन टाकला. अशा प्रकारे 
इआबात शिद्यांचो सत्ता स्थापन झाली. 


पुऱ्र्‌ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


पंजाबचा सुभेदार मीरमन्नू याने अव्दालीशी तह करून त्याला 
लाहोर व मुलतान हे सुभे दिले. मग सफदरजंग याने मोगल 
बादशाहीचे रक्षण करण्यासाठी मराठ्यांना ५० लाख रूपये 
देण्याचा करार केला; अजमेरवआग्राया सुम्यांची सुभेदारीही 
पेशव्यांना दिली. 

पुढें दोनतीन वर्षे दिल्लीत अंदाधुंदी व कारस्थाने माजली 
व इ. स. १७५४ साली बादशाहाने गाजीउद्दीन याला वजीर 
नेमले. पण त्याने अहंमदशहाला केद करून जहांदरशहाचा मुलगा 
अजिजुद्दीन याला आलमगीर (दुसरा) या नावाने गादीवर 
बसविले. त्याने इ. स. १७५५४ ते १७५९ पर्यंत राज्य केले तो 
वजीर गाजीउद्दोन याच्या हातातले बाहुलेच होता. वजिरात 
मीरमन्तूच्या मृत्यूनंतर पंजाबवर स्वारी करून तो प्रदेश परर 
घेतला व आदिनाबेग याला तिथला सुभेदार नेमले. 

३. स. १७५६-५७ मध्ये अब्दालीने भारतावर चौथी स्वारी 
केली. त्याच्या सेनापतीने आदितात्रेगचा पराभव करून सतला 
पर्यंतचा प्रदेश काबीज केला. तो मग सरहिंदला आला. तेह 
नजीबखान रोहिला त्याला सामील झाला. मागोमाग अब्दार्ट 
आला. त्याने दिल्लीत भयंकर लुटालूट व अत्याचार केले आ 
तो मथुरेवर चाळून गेला. तिथे सुरजमळत जाटाने शौर्याने त्याची 
प्रतीकार केला. पण अफगाण सेन्याने मथरेत शिरूत अनन्वित 
अत्याचार केले. मग अब्दालीने गाजोउहिनाचा धाकटा भार्ठ 
इमाद-उल्‌-मुल्क याला वजीर नेमले, नजीबखाताला मीख ी 
(सैन्यमंत्री) नेमून नजीबुह्दोला हा किताव दिला, स्वतः 
एढ्गा तमूरशहा व सेनापती जहानशहा यांना लाहोर येथे ळा 
आणि अगणित संपत्ती घेऊन तो परत गेला. [| 

त्यानंतर लवकरच बंगालचा सुभेदार सिराजउद्दौला या 
प्डासी येथे इंग्रजांनी पराभव केला आणि बंगाल प्रांत € 
जाऱ्या ताब्यात गेला. 

नजोबुद्दीला याने बादशाहा आलमगीर (दुस'रा) याला 
अत्यत निष्ठुरवणे वागवले आणि त्याचे बरेच धन लुबाडले, 

“ह गाजीउद्दीन याने मराठ्यांना बोलावले. राघोबादारद 
मोठे सेन्य घेऊन तिकडे गेला. विठ्ठल शिवदेव याने नजीबला 

पण मल्हारराव होळकरांच्या सांगण्यावरून त्याला ही 

" भारता सोडून दिले. पुढे सरहिदचा सुभेदार आदिनावेग 
बोलावल्यावरून राघोबा व होळकर पंजाबात गेले. अर्फगा 
सेनानी पळून गेल्यामुळे लाहोर मराठ्यांच्या ताब्यात आले 
मग मराठ्यांनी अटकेवर झेंडा फडकवला. 
_ राघोबा दक्षिणेत परतला आणि दत्ताजी शिदे विल्ट. 
गला. त्याने वजीर इमाद-उल्‌-मुल्क याचा पराभव करून दिल्ट 


ी वळू-मु जां 
वर व्चेस्व स्थापले. त्यानंतर त्याने साबाजी शिंदे याला १ 


खंड सातवा 


बचा सुभेदार नेमले व दुआबात मिरापूर येथे तळ ठोकला. 

इ. स. १७५९ साली अब्दालीने भारतावर स्वारी केली. बाद- 
शाहा आलमगीर याने नजीब व अब्दाली यांच्याशी पत्रव्यवहार 
केला होता, म्हणून वजीर इमाद्उल्‌मुल्क याने त्याला ठार मारले 
आणि कामबक्षाचा नातू मुही-उलू-मिल्लत याला शहाजहान 
(तिसरा) म्हणून गादीवर बसवले (नोव्हे. १७५९)  अब्दा" 
लोने दिल्ली घेऊन बादशाहाला पदच्युत केळे. पण कोणालाच 
गादीवर बसविले नाही. वजीर पळून गेला. आलमगीर (दुसरा) 
याचा मुलगा अलीगौहर याने बिहारमध्ये स्वतःला बादशाहा 
म्हणून घोषित करून शहाआलम ( दुसरा ) हे नाव घेतले. 
जानेवारी १७६० मध्ये दत्ताजी शिदे अब्दालीशी लढताना 
मारला गेला. 

पुढे इ. स. १७६१ मध्ये पानिपत येथे मराठे व अब्दाली 
यांचे घनघोर युद्ध होऊन मराठ्यांचा दारण पराभव झाला. मग 
अब्दालीने शहाआलूम याला बादशाहा म्हणून मान्यता दिली, 
इमाद-उल्‌-मुल्कला वजीर नेमले, नजीबुद्दीला याला दिल्लीचा 
अधिकारी नेमले आणि तो कावूलकडे परत गेला. 

बादशाहा शहाआल्म १७६० पासून १७७१ पर्यंत दिल्लीला 
न जाता विहारमध्येच राहिला. इ. स. १७६५-७१ या काळ" 
इंग्रजांनी त्याचे रक्षण केले. त्या काळात दिल्लीचे तरत रिकामेच 
होते. नजीबृह्दोला सवे कारभार पाहत होता. पुढे १७७२ च्या 
जानेवारीत महादजी शिदे याच्या मदतीने शहाआलम दिल्लीला 
जाऊन तरतावर बसला. त्याने इ. स. १८०६ पर्यंत राज्य केले. 
मात्र खरी सत्ता मराठ्यांच्या हाती होती. शहाआलम मरण 
पावल्यावर त्याचा पुत्र अकबर (दुसरा) गादीवर बसला. त्याने 
इ. स. १८३७ पर्यंत राज्य केले. पण १८० ३ पासून सत्ता ड्ग्र- 
जांच्या हाती गेली. अकबराचा पुत्र बहादूरशहा याने ई. स्‌. 
१८३७ पासून १८५७ पर्यंत राज्य केले. हा शेवटचा मोगल 
बादशाहा होय. त्याने १८५७ च्या स्वातंत्र्ययुद्धात बराच पुढा- 
कार्‌ घेतला होता. त्याची राणी जिन्नतमहल ही कर्तबगार 
होती. पण इंग्रजांनी त्यांच्या उठावाचा मोड करून त्या दोघांना 
रगून येथे केदेत ठेवले. तिथे इ. स. १८६२ मध्ये बहादूरशहा 
मरण पावला. अश्या प्रकारे मोगल बादशाही १८५० मध्य नष्ट 
झाली. 

मोगल बादक्षाहीच्या नाज्याची करणे -' (१) गादीच्या 
वारसाबद्दल नियम नसल्यामुळे एक बादशाहा मेल्यानंतर त्याच्या 
मुडांमध्ये झगडा होऊन जो बलवान आणि कारस्थानी असेल 


तो राज्य बळकावी. त्यामुळे रक्तपात व शक्तिपात फा” होत 
असे. (२) औरंगजेबानेच साम्राज्य खूप वाढवले रट त्री 
तोच त्याच्या ना्याला सर्वांत अधिक जबाबदार आहे, असे बहु' 


परर 


मोगिया 


तेक इतिहासकार म्हणतात. त्याचे घामिक घोरण कडवे व अस- 
हिष्णू असल्यामुळे हिंदूंशी त्याने कमालीचे शत्रुत्व ठेवले व आत्म- 
घात करून घेतला. (३) औरंगजेबानंतरचे सर्व बादशाहा दुवळे 
व दुराचारी निघाले. ते नामधारीच बादशाहा होते. त्यांचे वजी- 
रच खरे सत्ताधीश ठरले. (४) मनसबदारी पद्धतीमुळे लष्क- 
राचे विघटन झाले. त्यात शिस्तही राहिली नाही. दुसरे म्हणजे 
मोगलांचे आरमारही प्रबळ नव्हते. (५) प्रारंभी मोगल सर- 
दार शूर, कर्तवगार व तिष्ठावान होते. पण औरंगजेबाच्या 
काळापासून सरदारवगं विलासी, व्यसनी व स्वार्थी बनला. त्याने 
सामााज्याचे रक्षण न करता स्वत:च सत्ता मिळवण्याचा प्रयत्न 
केला. सरदारांत अनेक गट तयार झाले आणि त्यांच्यांतही सतत 
संघर्षे चालू राहिला. अनेक सुभेदार बंडखोर निघाले. त्यांचा 
बंदोबस्त करणे बादशाहाला अवघड पडूं लागले. (६) शासन- 
व्यवस्था फारशी मजब्‌त राहिली नाही. त्यामुळे प्रजेचे हाल 
होऊ लागले. (७) संतत युद्धे व प्रचंड इमारतींची निमिती 
यांसाठी अलोट द्रव्य खच होऊन आथिक स्थिती विघडली. (८) 
नादिरशहा व अहंमदशहा अब्दाली यांच्या स्वाऱ्या, अत्याचार 
व लुटालूट यांमुळे मोगलांची दुदैशा झाली. (९) मराठी साम्या- 
ज्याची स्थापना झाल्यामुळे मोगल साम्याज्य नाश पावले. [ भा. 
सां. इ.; मु. का. भा.; मो. का. भा. ई- ] 


ळ एक जात. या लोकांची वस्ती राजस्थानात आढ- 
मोगिया ठते. यांच्यांतील काही लोक माळव्यातून इथे 
आले असावे. एका खूंजी पुरुषाने ब्राह्मण स्त्रीबरोबर विवाह 
केला आणि त्यांच्या संततीला हे नाव मिळाले, असे सांगतात. 
कुंचे, झाडू, पंखे व चटया तयार करणे हा यांचा व्यवसाय आहे. 
यांच्यांतील काही लोक आपल्या धंद्याची प्राचीनता सांगतात ती 
अश्ली-राम-रावण युद्धात लक्ष्मणाला रावणाची शक्‍ती लागून 
तो मच्छित पडला असता त्याला वारा घालण्यासाठी आम्ही 
पंखा तयार करून दिला. तेव्हापासून आमच्या जातीकडे हे 
काम आले. 

यांना मेवा-मिठाईचा किवा खानावळीचा व्यवसाय करा- 


यला बंदी आहे. भंगी व चांभार यांची कामे करायलाही बंदी 


आहे. 
विवाहप्रथा - हे लोक बालविवाह करतात. वाडतिश्‍चयाच्या 


वेळी वराकडची पाच माणसे वधूगृही येतात. तिथे त्यांना कपडे 
व दारू मिळते. जातयंचायतीमधील लोकांना गूळ वाटला 
जातो. लग्नात वरपक्षाकडून देज घेतात. परंतु विवाह झाल्यावर 
वराला निरोप देताना त्याला हुंडा देतात. विवाहानंतर दोन-> 
तीन वर्षांनी मुलगी सासरी जाते. 


मोगिया 2५८ ती वळ 


देवघम - माताजी व भैरव हे यांचे प्रमुख देव होत. हे 
तीर्थक्षेत्रांच्या यात्रा करतात. पौणिमा व शनिवार या दिवशी 
उपवास करतात. अमावास्या, चतुर्थी व रविवार हे दिवस शुभ 
मानतात. 
प्रसूतिप्रथा - हे लोक जननाशौच एकवीस दिवस पाळतात. 
त्यानंतर बाळंतिणीला नवीन बांगड्या भरतात आणि वत्तासे 
वाटतात. मुलाचे नामकरण ब्राह्मणाद्वारा करतात. मुलाची पत्रि- 
काही करून घेतात. 
मोगिया लोक भंगी, चांभार, पिंजर, यांच्या हातचे अन्न खात 
नाहीत. पुरुषांना मांसाहार चालतो, परंतु त्यांच्या बायका मांस 
खात नाहीत. गाय, म्हैस, माकड व मोर यांचे मांस कोणीच 
खात नाही. हा नियम मोडणार्‍्याला जातिवहिष्कृत करतात. 
यांच्यांत दत्तक घेण्याची चाल आहे. दत्तकासाठी प्रथम जव- 
ळचा नातेवाईक पसंत करतात. तसा कोणी नसल्यास गोत्रातील 
मुलगा दत्तक घेतात. जातीचे लोक व पंच यांच्या साक्षीने दत्त- 
काला पगडी घालण्याचा समारंभ करतात. त्या वेळी नारळ, 
बत्तासे व गूळ वाटतात. 
यांच्यांत जातपंचायत असते. दत्तक घेणे, 
इ. गोष्टी पंचायतीपुढे होतात. जातीचे कायदे मोडणाऱयांना पंचा- 
यत दंड करते. दंडाची रक्‍कम एकत्र करून त्याची भांडी घेतात 
व ती लोकांना वापरायला देतात. 


मतिकम्रथा -- हे लोक मृत मुलांना पुरतात व मोठ्यांना 


जाळतात. नवव्या किवा अकराव्या दिवशी क्षोर करतात. तेराव्या 


दिवशी पगडी घालण्याचा समारंभ करतात. रक्षाविसर्जन सव- 


डीने करतात. हे वाषिक श्राद्ध आवर्जन करतात. यांच्यांतील 


सधन लोक दर तीन महिन्यांनी ज्ञातिभोजन घालतात. स्त्री मेली 
असेल, तर कपडे वाटतात. | 


हे लोक मृताची संपत्ती त्याच्या सर्व पुत्रांमध्ये सारखी वाट- 
तात. मृताचा मुलगा किवा अन्य नांतेवाईक असता मुलीला 
संपत्तीचा वाटा मिळत नांही. [सो. ला. रां.] 


पाट लावणे, विवाह, 


गोशेर भंगरूळ जिल्ह्यातील एक जात. मासे पकडणे हा या 
मागर लोकांचा मुख्य उद्योग आहे. याशिवाय ते नावा वल्ह- 
वणे, ओझी वाहणे, पालख्या वाहणे, तेळू गाळणे, वाद्ये वाजवणे 
व झेती हे व्यवसाय करतात. मासे पंकडणार्‍्या लोकांच्या 
पाड्यांना पट्टन असे म्हणतात. प्रत्येक पट्टनावर दोन तरी प्रमुख 
असतात. त्यांना गुरिकार असे नाव आहे. आपल्या अधिकाराची 
"गम्हणून ते डाव्या हातात सोन्याचे कडे घालतात. गुरिकाराचे 
पद हे वंशपरंपरा असते. मोगेर लोक तुळुव वंशाचे आहेत. 
विवाहभथा -या लोकांत अनेक बळी म्हणजे कुळचा असून, 


भारतीय संस्कृतिकोश 


समान देवक असलेल्या बळींत लग्नसंबंध होत नाही. यांचा 
लग्नविधी तुळू लोक्रांच्या लग्नविधीप्रमाणेच असतो. मुलीचे देज 
देण्याची यांच्यांत पद्धत आहे. साखरपुड्याच्या वेळी देजाची 
रकक्रम देतात. लग्नसमारंभ दोन दिवस चालतो. पहिल्या दिवक्षी 
वबूला पाटावर बसवून पाच सुवासिनी तिच्या मस्तकावर अक्षता 
टाकतात. दुसर्‍या दिवशी ववू-वरांना शेजारी बसवून, वधूपिती 
किंवा गुरिकार त्यांच्या जुळवलेल्या हातांवर दूधमिश्चित पाणी 
ओततो. वधूवरांच्या जवळच, एका तांदुळाच्या ढिगावर नारळ 
व पानसुपार्‍या ठेवतात. त्या नारळावरही तोनदा दुषर्नि च 
पाणी ओततात. मग जमलेले सर्व लोक वधू-वरांवर अक्ष 
टाकतात व त्यांना आहेर करतात. ड्पी 
गुरिकाराला सांगितल्यावर घटस्फोट सहजपणे मिळतो. उ . 
तालुक्यात घटस्फोट घेऊ इच्छिणारा पुरुष दोनतीन सोबत अ 
बरोबर घेऊत एका विशिष्ट वृक्षाजवळ जातो व हातात 
कोयत्याने त्याला तीन खाचा पाडतो. त्रीग 
प्रसूतिप्रथा - मुलाच्या जन्मानंतर सातव्या दिवशी, घोष अ 
मुलाच्या कंबरेत करदोटा बांवते आणि त्याचे नाव ठेवते. काला 
त'राने मुलाच्या घरचे लोक त्याला दुसरें नाव देतात. नातं 
तुळू बोलणार्‍या काही कुटुंबांत वारसाहक्क स्त्रीकडे ज 
कन्नडभाषी कुटुंबांत मात्र तो पित्याकडून पुत्राकडे जातो. न 
हे लोक भुताखेतांची पुजा करतात. वोब्वरिय हे त्या 
प्रमुख भूत आहे. बहुतेक प्रत्येक पट्टनात एक भूतस्थान मी 
भुताचे मंदिर असते. तिथे मून मधन उत्सव करून तै ल्म 
संतुष्ट राखतात. यु ठत 
मतिकप्रथा - हे लोक मृतांना जाळतात किवा पुरतात” 
जाळल्यास तिसर्‍या किवा पाचव्या दिवशी त्याची रक्षा पद 
तळ्यात किंवा नदीत टाकतात. सातठ्य़ा, नवव्या, अकरा. 
किवा तेराव्या दिवशी अंत्यक्रिया करतात. [का. द्रा. स 


मोग्गलान तम दुद्याचा एक पट्टशिष्य. तो ब्राह्मण की 
त्याच्या तारुण्यातील जीवनाविषयी किडे 
धे नाही. सारिपुत्तावरोबर हा गौतम वुर्ड ते, 
या दोघांनी मिळून बौद्ध धर्मांची दौक्षा धत 
भं विद्वान होता. गौतम बुद्ध आपळा उपदेश कधी दांग 
माग्गलान, सारिपुत्त व आनंद या शिष्यांना पुरा करायला रा टरी 
असे तै. त्यामुळे सुत्तपिटकाच्या अनेक सूत्रांत मोग्गलानाचीही 
सूत्र जाढळतात. मोग्गलानाने काही गाथाही रचल्या महि 
कधद्धिमानांत श्र होता. त्याच्या नावापूर्वी महा है 0 हशी, 
ावण्यात येते. याचा मृत्यू बुद्धाच्या हयातीतच झाला. राज [ला 
जवळच्या इसिगिली टेकड्यांतील एकां गृंफेत त्याचा खून 


माहिती उपल 
गेला आणि ₹ 
मोग्गलान हा 


खंड सातवा 


अशीही आख्यायिका आहे. काही जेन भिक्षूंनी मत्सरापोटी त्याच्या 
वर मारेकरी घातला, असे सांगतात. 

इ. स. १८५१ मध्ये सांची येथील स्तूप जेव्हा उघडले, तेव्हा 
एका छोट्या स्तूपात दोन पेट्या सापडल्या; त्यांत मोग्गलान 
व सारिपुत्त यांच्या अस्थी मिळाल्या. पेट्यांवर अश्योककालीन 
पाली अक्षरांत महामोग्गलान व सारिपुत्त ही नावे लिहिलेली 
आढळली. त्यानंतर या अस्थी लंकेत नेलेल्या होत्या. पण सांप्रत 
त्या तिथून आणून सांची येथेच ठेवल्या आहेत. [ हि. वि. को.; 
एन्सा. रि. ए.; भ. बु. द. ] 

(२) (इ. स. चे १२ वे शतक) एक बौद्ध वैयाकरण. याने 
पाली भाषेचे व्याकरण लिहिळे आहे. मोग्गलान व्याकरण हे 

कच्चान व्याकरणाच्या नंतर निर्माण झाले. पण कच्चान व्याक- 
रणापेक्षा हे परिपुर्ण असल्यामुळे याचा प्रसार अधिक झाला. 
या व्याकरणात ८१७ सूत्रे असून, त्यांत सुत्रपाठ, धातुपाठ, गण- 
पाठ, ण्वादिपाठ, इ. व्याकरणविषयक विषयांचे विवेचन केलेले 
आहे. मोग्गलानाने स्वत:च आपल्या व्याकरणावर वृत्ती लिहिली 
असून, तिच्यावर पंचिका नामक टीका लिहिली आहे. 
वृत्तीच्या शेवटी मोग्गलानाने स्वतःसंबंधी थोडी माहिती दिली 
आहे. त्यावरून हा लंकेतील अनुराधपूर येथील थूपा राम विहा- 
रात राहत होता आणि पराक्रमबाहूच्या कारकिर्दीत (इ. स. 
११५३ ते ११८६) याने आपले व्याकरण रचले, हे समजते. 
[ हि. वि. को.; भ. पा. सा. इ. ] 

(३) (इ. स. चे १२ वे शतक.) एक बौद्ध कोशकार. है' 
पुलत्थिपूर येथील जेतवन विहारात राहत होता. त्याने अभि- 
घानप्पदीपिका नामक, अमरकोश्याच्या धर्तीवर एक कोश पाली 
भाषेत रचला आहे. त्यात स्वगेकांड, भूकांड व श्रामण्यकांड 
असे तीन विभाग आहेत. [ हि. वि. को. ] 


पोग्शलि सनपंवे ३ रे शतक) एक विद्वान 
माग्गाठ्पुत्त तिस्सि बौद्ध व यांचा जन्म पाटल्िपुत्रातील 
एका ब्राह्मण घराण्यात झाला. काही विद्वानांच्या मते मोग्गली 
हे त्याच्या पित्याचे, तर काहींच्या मते ते त्याच्या मातेचे नाव 
आहे. वयाच्या अठराव्या वर्षीच त्याने तीन वेदांचा अभ्यास 
पुरा केळा आणि इतर शास्त्रांचेही सखोल अध्यवन केले. त्या- 
नंतर त्याचा व.सिंरव या बौद्ध पंडितांचा “वादविवाद होऊन 
तो सिरूवाचा शिष्य झाला. सिस्वाव्यतिरिक्‍त त्याने चंडविज्ज 
नावाच्या एका बौद्ध पंडिताकडेही बौद्ध धर्माचा अभ्यास केला. 
अशोकाने भिक्षूंसाठी अनाठायी चालविलेल्या दानधर्माला 
याने विरोध केला. परंतु राजाने त्याचे म्हणणे ऐकले नाही, 
म्हणून हा हिमालयात तपाला निघून गेला. 


प्र्प 


मोडी लिपो 


बौद्ध संघातील कलह व इतर दोष दूर करण्यासाठी अशोकाने 
पाटल्पुत्रात तिसरी संगीती भरविली होती. या संगीतीचा 
मोग्पली हा अध्यक्ष होता. या संगीतीचे काम नऊ महिने चालले 
होते. या परिषदेतच त्रिपिटकाच्या संकलनाचे काम पुरे झाले. 
त्याने रचलेला कथावत्थ्‌ हा ग्रंथ प्रामाणिक ग्रंथ म्हणून या 
सभेने मान्य केला. 
बौद्ध धर्माला स्थायी रूप देण्याचे काम जरी महाकाश्यपाने 
केले असले तरी, या धर्माची ध्वजा त्रिखंडात नेण्याचे श्रेय 
मोग्गलिपुत्ताला दिले पाहिजे. कारण तिसऱ्या संगीतीच्या वेळी 
प्रथमच धर्मप्रसाराची योजना आखली गेली आणि त्यासाठी एक 
सहस्र भिक्षूंना घमंप्रचारपद्धतीचे शिक्षणही दिले गेले. 
याच्या प्रेरणेनेच अशोकाने घर्म-यात्रा केली आणि चोौर्‍यायंशी 
हजार विहार बांधले, असे म्हणतात. [ बौ. ध. बि.; म. च. को. ] 
भवी एक लौकिक ब्रत. हे ब्रत प्राधान्याने द. 
मोचेटी पद्मम भारतातील स्त्रिया करतात. पहिल्या वर्षी 
देवीची पुजा करून चार सवाष्णींना हळद-कुंकू देतात. दुसऱ्या 
वर्षी आठ स्त्रियांना देतात. अशा प्रकारे संख्या वाढवीत सत्ता- 
वीस वषे हे ब्रत॒ करतात. कोणत्याही प्रकारचा बोलबाला न 
करता हे व्रत आचरायचे असते. फल-धनप्राप्ती. [का. ट्रा. स. इं.] 


_ , __, शीघ् लेखनासाठी शोधून काढलेली महाराष्ट्रा- 
मोडी लिपी तील एक लिपी. ही प्रथम कोणी शोधून काढली, 
याविषयी मतभेद आहेत; पण हेमाडपंताने ही तयार केली 
असे मानण्यात येते. देवगिरीच्या महादेव व रामदेवराव यादव 
यांच्या कारकिर्दीत इ. स. १२६० पासून हेमाडपंत हा महामंत्री 
होता. दप्तराचे काम त्याच्याकडे होते. देवनागरी लिपीत प्रत्येक 
अक्षर सुटे असते व ते लिहिताना प्रत्येक वेळी लेखणी उचलावी 
लागते. त्यामुळे लेखनाला बराच वेळ लागतो. ही अडचण दूर 
करण्यासाठी हेमाडपंताने देवनागरी हिपीतील अक्षरे मोडून 
जलद लिहिता येईल, अशी एक पद्धती शोधून काढली. तिलाच 
मोडी लिपी असे नाव आहे. या लिपीत लेखणी न उचलता 
अनेक शब्द लिहिता येतात. फारसी लिपीचीही जलद लिहिण्याची 
शिकस्ता नामक एक लिपी आहे. त्या धर्तीवरच हेमाडपंताला 
मोडी लिपी बनवण्याची कल्पना सुचली असावी. हेमाडपंताने 
लंकेतून ही लिपी आणली असे काही लोक मानतात; पण 
सिहली लिपीच्या वळणाचा व मोडीचा अर्थाअर्थी काही संबंध 
दिसत नाही. 

इ.स.च्या १२ व्या शतकापासून २० व्या शतकाच्या पूर्वार्धा- 
पर्यंत मोडी लिपी प्रचारात होती. पेशवाईच्या काळात पेशव्यांचे 


मोडी लिपी 


सर्वे दप्तर मोडी लिपीतच होते. पुढच्या काळात या ल्पीला 
निरनिराळी वळणे लागून तिला सांप्रतचे घोसदार स्वरूप प्राप्त 
झाले. त्यांपेकी चिटणिशी, महादाजीपंती, बिवलकरी, रानडी, 
इ. वळणे प्रसिद्ध आहेत. मराठी साम्राज्य वाढत गेळे तसतसा 


णले एन उक्णाककाक्ललळलणगि फी 020. 1. ळर पकी 


एवऐवारीक्लिक्रठ शत्य्युप्छा येण्य 
मोडी लिपी--चिमाजी अप्पाचे पत्र, इ. स. १७३९ 


भारताच्या इतर प्रदेश्ांतही मोडी लिपीचा प्रसार झाला. सवाई 
माधवराव पेशव्यांच्या काळी सर्व भारतात मोठमोठ्या दाहरी 
हिचा प्रसार ज्ञालेला होता. मद्रास व म्हैसूर येथील सरकारी 
दप्तरे गेल्या शतकात याच लिपीत लिहिलेली होती. कर्ना- 
टकातही जुन्या सावकार घराण्यांतील हिशेब कानडी भाषेत पण 
मोडी लिपीत लिहिलेले आढळतात. महाराष्ट्रातही या दत- 
काच्या सुरुवातीपर्यंत सरकारदरबारी व इतरत्रही मोडी लिपीतच 
लिहीत असत. इंग्रजी राजवट सुरू झाल्यानंतरही बर्‍याच इंग्रज 
अधिकाऱ्यांच्या सहीने मोडी अक्षर असलेले कागद एतिहासिक 
दप्तरात सापडतात. ईस्ट इंडिया कंपनीची पहिली सरकारी 
पत्रके मोडीतच असत. मिशनऱ्यांनीही पहिली मराठी पुस्तके या 
लिपीत छापली होती. अनिश्‍चित व दुर्बोध म्हणून सांप्रत मात्र 
ही लिपी प्रचारातून अजिबात गेली आहे. [ म.ज्ञा. को.; म. प.) 
श्री. म. रा. इनामदार, नवभारत, फेब्रू.१९५४; हेमाद्रिचरित्र ] 


ग॒जरातच्या प्रांतिज तालक्‍्यात वात्रक नदीच्या 
माढ ब्राह्मण तीरावर मोढेरा गावात राहणारे ब्राह्मण ते 
मोढ ब्राह्मण होत. सांप्रत यांची वस्ती कच्छ-सोराष्ट्रात बरीच 
आहे. यांच्यांत मुख्यतः चतुर्वेदी, त्रिवेदी, जेठीमल, धणोजा, 
तांदळजा आणि अगियारसा अश्या सहा पोटजाती आहेत 
त्यांच्यांत त्रिपाळा, खिजडिया, मंजकोठिया, चंठा वावडा, संबना 
सरबेजी असेही भेद आहेत चतुर्वेदी आणि त्रिवेदी हे श्रेष्ठ 
मानले जातात. जेठीमल़ हे हलक्या प्रतीचे समजले जातात 
घणोजांबरोबर मोढ किवा इतर ब्राह्मणही जेवत नाहीत. चतु 
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भारतोय संस्कृतिकोश 


वेदी-त्रिवेदी यांच्यांतही रोटीवेटीव्यवहार होत नाही. हे लोक 
गोरे, सशक्त व तालमीचे षौकीन असतात. 

मोढ ब्राह्मण हे देवीमक्‍्त असून, लिंबोजा हो त्यांची इष्टदेवी 
आहे. कच्छमधीळ चतुर्वेदी हे रामानंदी संप्रदायाचे असुन, 
त्रिवेदी हे दैव आहेत. यांच्यांतळे जे स्वामीना रायण पंथाचे नाहीत, 
ते मांस खातात व मद्यपानही करतात. त्यांच्यांत विधवाविवा 
हाची पद्धत आहे. हे लोक मोढ वाण्यांचे पुरोहित आहेत वेद 
विद्या, भिक्षावृत्ती व थोडीशी शेती हे यांचे जीवनव्यवसाय 
होत. पाहा- मंत्रायणी ब्राह्मण. [वि. मुं. रा. प. ] 


२३८ एंक सुर्‍्यक्षत्र. हे ठिकाण गुजरातमध्ये बडोद्याजर्वर 
माहरा दाटणच्या दक्षिणेस अठरा मैलांवर आहे. यार्चयी 
कुशीतुन पुष्पवती किंवा रूपेण नदी वाहते. हे गाव सांपून 
खेडेवजा असले आणि त्याच्या सभोवती रण असले, तरी ण 
काळी तिथे फार मोठी संस्कृती नांदत अस्तावी, असे तिथे सार 
लेल्या अनेक अवशेषांवरून वाटते. सांप्रत त्या परिसरात प्र 
विटा, कोरीव दगड, नाना प्रकारच्या मर्ती, भग्न स्तंभ 
शिल्पसंपदा जागोजाग विखरून पडलेली दिसते. मात्र 
म्हणा अथवा नगर म्हणा, वसले केव्हा आणि मोडले 
त्याचा इतिहास अज्ञात आहे. राम-सीतेच्या विवा 
मोढ ब्राह्मणांना हे गाव दान म्हणन मिळाले, असे ते 
सांगतात. त्यामुळे ही आख्यायिका थेट प्राचीनकाळाली ने 
भिडते. कोण्यातरी प्राचीन काळी हे गाव भरभराटीत व 
याच्या दोन खुणा आज तिथे दिसतात. एक तिथले भ॑ 
मंदिर आणि दुसरा तिथला तलाव ह! 
पुष्पवती नदीच्या काठी एक टेकडी आहे. गाव वसले ह. 
ते त्या टेकडीच्या अंगावरच. सुर्थमंदिरही याच टेकडीवर _ 
हे मंदिर इ. स. १०२५ ते १०२७ मध्ये भीमदेव 
गुजेर चोलुक्यवंशीय राजाच्या कारकिर्दीत बांधले गेले 
असे संशोधकांचे मत आहे. श्री. याज्ञिक म्हणतात“ र्ट्ग 
अबूच्या पहाडावरील विमलशाहाचे मंदिर, अणहिंलवाड आ 
यथील राणीची बाव व मोढेर्‍्याचे सूर्यमंदिर ही त असूर 
कालोन आहेत. विमल्याहाचे मंदिर आजही अस्तित्वात 
त्याचे सोंदये आणि कोशल्य जगाचे डोळे दिपवीत आहि 
वरून मोढेर्‍याचे सूर्यमंदिर जेव्हा केव्हा अखंडित असेह असेही 
त्याची भव्यता आणि कलासमद्धी किती वैभवशाल 
त्याची कल्पना करता येते ल्लिं 
या संबंध वास्तूची उभारणी एका उंच चौथर्‍यावर ध्भाग 
आहे. गर्भगृह, अंतराळ आणि रंगमंडप असे त्याचे ती, ती 
पडतात. गर्भगृह आणि अंतराळ यांमधून प्रदक्षिणामार्श 


केव्ही 


इथल्या 


ब्राहर्श 
त 


स्ताविं 


खंड सातवा 


रंगमंडप हा या मंदिराचा सर्वांत सुंदर भाग होय. यात अनेक 
खांब असून, ते खाली अष्टकोनी आणि वर गोल आहेत. त्यांवर 
नखशिखांत कारागिरी आहे. भितीवरही कोरीव काम भरपूर 


सुर्येमंदिर-मोढेरा 


आहे. त्यात देवदेवता, समरप्रसंग नृत्यप्रसंग आणि कामशा- 
स्त्रातील विविध शूंगारिक दृश्ये कोरलेली आहेत. प्रत्येक दोन 
स्तंभांच्या मध्ये तोरण आहे. त्यामुळे मंदिराच्या सौंदर्यात भर 
पडळी आहे. रंगमंडपावर पूर्वी घुमट होता, तो आता कोस- 
ळला आहे. गाभारा तर सगळाच पडला असून, त्याच्या भिती 
तेवढ्या उभ्या आहेत. त्यांची उंची पाहता हा गाभारा दुमजली 
असावा, अशी जाणीव होते. मुख्य मंदिराच्या सभोवती किती- 
तरी लहान मोठी मंदिरे त्या काळात असली पाहिजेत. तिथल्या 
भग्नावशेषांवरून त्यांची कल्पना करता येते. 

_ मंदिरात सुर्यनारायणाची मूर्ती जाग्यावर नाही. ती कोणी 
नेळी आणि काय झाले हे कळायला मार्ग नाही- मूर्तीखालचे 
शिलासन तेवढे जाग्यावर दिपतते. त्या आसनावर दशेनी भागात 
सूर्याच्या रथाचे सात घोडे कोरलेले दिसतात. मंदिरात जागो- 
जाग सूर्यमूर्ती कोरलेल्या आहेत. त्या द्विभुज आणि उभ्या आहेत. 


प्रत्येक मूर्तीच्या शेजारी उषा आणि प्रत्यूषा किवा संज्ञा आणि 


वडवा या सूर्यभार्या कोरल्य़ा आहेत. प्रत्येक मूर्तीच्या पायात 


परदेशी पद्धतीचे बूट आणि त्यांवर पट्टे आहेत. 

या मंदिराच्या बांधकामात चुना कुठेही वापरलेला नाही. 
भितीवरील नक्षीकाम आडव्या रेषेत आणि शिखरावरील नक्षी- 
काम उभ्या रेषेत करून त्यात वैचित्र्य आणले आहे. मंदिरा- 
समोर एक तलाव असून, तो पवित्र मानलेला आहे. त्यात 
थेट पाण्यापर्यंत पायऱ्या बांधलेल्या आहेत. मार्गात जागोजागी 
कोनाडे आहेत आणि त्यांतही मूर्ती बसवलेल्या आहेत. या संव 
मूर्ती वैष्णव संप्रदायाच्या आहेत. 

या सूयेमंदिरापासून थोड्या अंतरावर मातंगेश्‍वराचे मंदिर 
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मोती 
आहे. हे मंदिर पाचर वर्षांचे जुने असावे, असे वाटते. [ गुजरात ] 


रोग जागवं घर त आणी 
गावी हे राहतात, म्हणून यांना हे नाव मिळाले आहे. हे मूळचे 
देशस्थ असावे. मोताळा, जांबू (जंबूसरचे) आणि कापिल (कावी 
येथे राहणारे) हे तीन्ही व्राह्मणवर्ग मूळचे एकच होते व ते सर्वे 
दक्षिणेतून गुजरातेत गेले, असे म्हणतात. बहुधा दुर्गादेवीच्या 
दुष्काळात किवा मलिककाफूरच्या जुलमास कंटाळून त्यांनी हे 
स्थलांतर केले असावे. काही वर्षांपुर्वी मोताळा आणि जांबू 
यांच्यांत वेटीव्यवहारही होत असे. द 

विवाहप्रथा - मोताळा ब्राह्मण दर चार वर्षांनी आपापल्या 
गावी गोळा होतात आणि एकाच दिवशी सामुदायिक लग्ने 
लावतात. लग्न लावताना व त्यानंतर चार दिवसपर्यंत वधू 
डोक्यावरून पदर घेत नाही आणि उजवा हात उघडा राहील 
अशा रीतीने लुगड्याचा पदर डाव्या बाजूला खोचते. लग्नाचा 
नाडा लोकरीचा असतो. 

कोल्हापूरची अंबाबाई ही मोताळांची कुलदेवी होय. हे ब्राह्मण 
यजुर्वेदी व काण्व शाखेचे आहेत. ते बुद्धिमान, उद्योगी आणि 
कष्टाळू आहेत. [ वि. मुं. रा. प.; मुं. इ. जा. ] 


-_ _ एक महारल. याची उत्पत्ती समुद्रातील किवा नदी- 
माती तोल कालवांपासून होते. कालवे राहत असलेल्या 
शिपांत, त्यांच्या अंगातून निघणाऱ्या चकचकीत रसाची वेष्टणे 
एखाद्या वाळूच्या कणाभोवती बसून मोती तयार होतो. हा रस 
शिपांच्या आतल्या बाजूला लागून त्याही मोत्यासारख्या चमक- 
तात. पांढरा, गुलाबी, काळा, इ. मोत्यांचे निरनिराळे रंग अस- 
तात. मोत्यांचा आकार आणि रंग यांवरून त्याची किमत ठरते. 
रत्नशास्त्रानुसार गोल, सफेद, निर्मल, स्वच्छ व जड मोती चांगले 
होत. अर्धवट, त्रिकोणी, कृशपार्ग्व, शुक्तिपाऱवे, पिवळे, कांस्यवणे, 
ताम्प्राम, इ. मोती निकृष्ट होत. 

नैसांगिक मोत्यांत बसराई किंवा चोखा आणि बदला किवा 
ढबदार, अद्या दोन जाती आहेत. सुकुमार पोताच्या, तेजस्वी व 
गोल मोत्याला बसराई असे म्हणतात. हलक्या प्रतीच्या मोत्यांना 
बदला असे नाव आहे. मंजीट, नूर, कागाबाशी, गावशाही, शुक्री, 
हुरमुजी असेही मोत्यांचे प्रकार आहेत. 

तांदुळाच्या, मिठाच्या, साखरेच्या किंवा रिठ्याच्या पाण्यात 
भिजत घालून धुतले असता मळलेले मोती स्वच्छ होतात. 

मोत्यांचा उपयोग मुख्यतः दागिने बनविण्यासाठी करतात. 
मोत्यांचे भस्मही अनेक विकारांवर वापरतात. 


मोती 


भारतीय लोकांना प्राचीन काळापासून मोत्यांची माहिती 
दोती. वेदिक साहित्यात मोत्याला कृशन असे म्हटले आहे. 
सूर्याच्या रथाला व घोड्याला सुशोभित करण्यासाठी मोती 
लावल्याचा उल्लेख कग्वेदात आहे (१. ३५.४; १०. पढ; १५ 
तसेच, समुद्रातून काढलेले मोतीयुक्‍त शिंपले ताईत म्हणून वापर- 
त्याचा उल्लेख अथवंवेदात आहे (१०. १, ७; ४. १०. १३ ). 
शंख व मोती हे राक्षस, राक्षसिणी व आजार यांपासून रक्षण 
करतात, अशी त्या वेळच्या लोकांची घारणा होती. 
शिप, शंख, मेघ, मकर, सर्प, वराहू, वेळू व हत्तीचे गंडस्थळ 
या ठिकाणी मोती तयार होतात, असे रत्नश्ञास्त्रात सांगितले 
आहे. शिप-शंखातील मोती पांढरे, मेघातून पडणारे ज्योतिमंय, 
वासुकीच्या फणेवरील निळे, वेळूतील तांवडे, वराहापासुन मिळ- 
णारे त्याच्या सुळयासारखे पांढरट व हत्तीच्या गंडस्थला- 
तील मोती कर्वुरवर्णाचे असतात. स्वाती नक्षत्रावर पडलेल्या 
पावसाचे थेंब शिपल्यात शिरले, की त्यांचे मोती बनतात, अशीही 
समजूत आहे. यांपैकी फक्त शिप-शंखातून मिळणाऱ्या मोत्यां- 
नाच वेज पाडता येते. 
सिहूळ, पारलोक, सोराष्ट्र, ताम्त्रपर्ण, पारशव, पांड्य, हाटक 
व हेमक या देशांना मोत्यांचा आकर असे पुराणांत म्हटले आहे. 
सांप्रत कृत्रिम रीतीने मोती तयार करतात. जपानात शिप- 
ल्यांत वाळूचे कण घालून, ते शिपळे समुद्रात सुरक्षित जागी 
ठेवून, असे मोती तयार करतात. 
मोती हे चंद्राचे प्रिय रत्न आहे. अठिवनी, रेवती, धनिष्ठा, 
हस्त, चित्रा, विशाखा व अनुराधा या नक्षत्रांवर आणि रविवार, 
मंगळवार, गुरुवार, शुक्रवार व सोमवार या दिवशीं मोती 
धारण करणे शुभ होय, असे सांगितले आहे. मोती चोरले असता 
बारा दिवसपर्यंत धान्याचे कण खाऊन राहिल्याने शुद्धी होते, 
असे प्रायदिचत्तव्यवहारप्रकाशात म्हटले आहे. [ वे. इं.; सु. 
वि. को.; मे. गु. अ. ग्रं.; ल.र. प.; प्रा. व्य. प्र. ; ज्योतिषसार 
आणि ज्योतिषरत्न-वे. शा. सं. तुल्जाशंकर शास्त्री १९६४] 


आ राजस्थानातील एक जात. चारण जातीच्या लोकांचे 
मोतीसर गुणगान करणे हा यांचा प्रमुख व्यवसाय होय. हे 
लोक चारणांच्या शिवाय अन्य जातीच्या लोकांकडे भिक्षा मागत 
नाहीत. यांचे सारे रीतिरिवाज चारणांच्या प्रमाणेच असतात. 

मोतीसरांच्या उत्पत्तीसंबंधी बरेच मतभेद आहेत. कर्नल 
वॉल्टरच्या मते ही मारवाडातील आठ राजपुतांच्या वंशापासून 
बनळेली संमिश्र जात आहे. 

यांच्या नावाची व्युत्पत्ती पुढीलप्रमाणे केली जाते- 

कारणांची आवड नावाची एक कुलदेवता होती. हे लोक 
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तिचे उपासक होते. त्यामुळे त्यांना देवीच्या गळयातील मोत्याची 
लडी अर्थात मोतीसर हे नाव मिळाले. 

या जातीत बालण, खीला, बिजमाला, रामहिया, पडिहार 
मांगलीया, चांदगा व मकवाणा असे आठ पोटभेद आहेत. है 
लोक डिंगळ भाषेत कविता करण्यात मोठे तरबेज मत | 
काही श्रीमंत चारण यांच्या या गुणासाठी यांना आपल्या ९ 
मुद्दाम ठेवून घेतात. [ रा. जा.; रा. भा. सा. ] 


भारतीय कक 
| 


क एक काम्य व्रत. हे चेत्र शु. सप्तमीला क. 
मादनत्रत सूर्याची पुजा व ब्राह्मणांना खिरीचे भोजन 
हा या व्रताचा विधी आहे. फल-स्वर्गप्राप्ती. [ व्र. प. ] 


क ईशान्य सीमा प्रांताच्या कामेंग विभागातील .. 
मानपा आदिवासी जमात.मो नपांची लोकसंख्या सुमार वं 
हेजार आहे. हे लोक बौद्धघर्मी असून, तावांग येया जाग 
मठाक्ली यांचा धाभिक संबंध आहे. याशिवाय, डौरांग भी 
इथेही यांचा एक मठ आहे. एके काळी यांचा ति 
न्यापार व सांस्कृतिक संबंध होता. दुसऱ्या दलाई धट, 
आपला शिष्य पाठवून या लोकांना बौद्ध धर्माची दीक्षा प्रखर 
आजही तावांग येथील मुख्य धर्मगुरू मोनपाच असतो. वर्य रखी 
कुटुंबाने आपला तिसरा' मुलगा वयाच्या सहा ते वह्या 
काळात भिक्षू होण्यासाठी मठामध्ये पाठवायचा, अशी ( कडे द 
पद्धत आहे. त्याला परत आणायचा असेल, तर मठपती 
भरावा लागतो. पार्कला , 
वेषभूषा - मोनया पुरुष लोकरी कोट, पायजमा, हयर | 
केसांची टोपी व चामड्याच्या चपला, असा वेष करतात 
उरुष सुंदर नक्षी काढलेले जोडे वापरतात. चुर्ल, ४: 
टका बांधतात आणि त्यात डाओ (खड्ग) असलेले ी 
र्‍्यान लटकवतात. रानात काम करताना ते कातड्याचे 
बाळतात. त्याने पावसाचेही निवारण होते. बार्ली 
लही 


वी 
लॉर्क्ड । 
द 


मोनपा स्त्रिया बिनबाह्यांचा एक पायघोळ कुडता 
आणि त्यावर गरम कोट घालतात. कशिदा काढलेल्या मारी 
टोप्या त्या डोक्यावर घालतात. त्या गळयात मण्यांच्या वार्या 
चांदीचे ताईत आणि बोटात अंगठ्या घालतात. त्यांच्या ; 
चपलाही असतात. वद्धती0 

शेती हा या लोकांचा मुख्य उद्योग आहे. ते शूर मॅढर्वी 
शेती करतात. याशिवाय ते गाय, घोडा, खेचर, शेळधा” वप 
याक, डुकरे व कोंबड्या पाळतात. याकच्या दु्चापोत तव 
व पनीर बनवतात. लोकरीपासून हे लोक गरम कपड -सुं 
१ वनस्पतींपासुन काढलेल्या रंगाने ते रंगवतात. सुद 


न्न जामा» 


7 ््््कन्न्यात 


खंड सातवा 


आकृत्या व नक्षी काढलेले कापड विणून हे लोक त्यांच्या 
पिशव्या तयार > ॥ च्छ र 
करतात. वेत व रळ र; 
बांबू यांपासून ते । | 
कलात्मक टोप- । र्ड 
ल्या, करंड्या, 
चटया वगेरे 
दैनं दिन गर- 
जेच्या वस्तू विणतात. काही लोक लोहारकामही करतात. हे 
लोक कुशल कारागीर असून नृत्यासाठी लागणारे मुखवटे तयार 
करतात आणि लाकडी पात्रांवर सुंदर रंगीत आकृत्या काढतात. 
हे लोक व्यापारी म्हणूनही प्रसिद्ध आहेत. आसपासच्या 
लोकांशी हे विनिमय पद्धतीने व्यापार करतात. कस्तूरी, कांबळी, 
याकच्या शेपट्या, अक्रोड, इ. वस्तू ते कलकत्ता व ऊदलगिरी 
येथे नेऊन विकतात आणि तिथून अँल्युमिनियमची भांडी, लोकरी 
व सुती कपडे व छत्र्या खरेदी करून आणतात. पूर्वी तिवेटमधून 
हे लोक मिरची, गहू, तांदुळ, ज्वारी, वाजरी, फळे व लाकडी 
सामान यांच्या बदली शेळ्या-मेंढ्या, घोडे, याक, लोकर, मीठ, 
सुकलेळे मांस, मासे, चहा, अक्रोड, इ. वस्तू आणीत असत. 


लाकडी पात्रावरील रंगीत चित्र 


कारागीर 


नृत्याचा मुखवटा व तो बनवणारा 


स्त्रियांचे कपडे आणतात. आसामच्या मैदानी परदेशातूनही ते 
धातूची भांडी, सूत वगैरे माळ. आणतात. 
भा. सं. को. ७ ठो 
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या लोकांत जातिवंधने फार कडक असून, इतर जातींशी ते 
रोटीबेटीव्यवहार करीत नाहीत. यांच्यांत बहुपतित्वाची व बहु- 
पत्नीत्वाचीही चाल आहे. विधवाविवाह व घटस्फोट रूढ आहे. 
हे लोक मामाच्या घरी मूल जन्मणे अशुभ मानतात. हे मुलांना 
भारतीय पद्धतीने शिक्षण देतात. आपल्या मुलांना शिक्षण मिळाले 
पाहिजे, असा त्यांचा आग्रह असतो. 

वर्षाच्या अंकराव्या महिन्यात हे * तारजाप ' नामक नृत्य- 
प्रधान धार्मिक नाटक करतात. ते हरिणनृत्य करतात व त्या 
वेळी लाकडी मुखवटे वापरतात. आपली धमंकृत्ये ते बहुधा 
पौणिमेच्या रात्री करतात. 

मतिकप्रथा - श्रीमंत लोक प्रेते जाळतात; तर गरीब लोक 
प्रेताचे एकशे आठ तुकडे करून ते जवळपासच्या नदीत टाकतात. 
देवी किवा कोड या रोगाने मृत्यू आलेल्या माणसाला पुरतात. 
[ श्री. के. सी. चौघरी- वन्यजाति, एप्रिल-जुले १९७१ ] 


जे मलबारमधील एक मुसलमान जात. या लोकांना 
सापला मापिळूळा असेही म्हणतात. व्यापारासाठी इथे आलेले 
अरव पुरुष व स्थानिक स्त्रिया यांची ही संतती होय. हे लोक 
शिया व सुन्नी अशा दोन्ही पंथांचे आहेत. सुक्ची लोक पोन्नानी 
तंगल या धर्मंगुरूचे अनुयायी असून, शिया हे कोंदोट्टी तंगल 
याचे अनुयायी आहेत. या दोन्ही पंथांच्या लोकांमध्ये धामिक 
बाबतींत नेहमी झगडे चालू असतात. मोपला लोकांच्या मशिदींना 
इतर मलशिदींप्रमाणे मनोरे नसतात. त्या हिंदूंच्या मंदिरांच्या 
धर्तीवर असतात. 

कालिकतमध्ये मोपलांचे कैकोटटकर म्हणजे टाळा वाजवणारे 
व कैकोट्टाटकर म्हणजे टाळचा न वाजवणारे असे दोन भेद 
आहेत. लग्नकार्यादी मंगल प्रसंगी कैकोट्टकर हे संगीताला 
टाळया वाजवून ताल देतात; तर कॅकोट्टाटकर यांना तसे 
करायला बंदी आहे. 

मोपला लोक हे अत्यंत धर्मवेडे होते. इ. स. च्या १७ व्या 
शतकाच्या अखलेरीपासून १९२४ पर्यंत त्यांनी अनेक दंगे केले 
आणि मलबारमंधील शांतता नष्ट केली. पण त्यानंतर इंग्रजांनी 
कठोरपणे त्यांच्या दंगलींचा बीमोड करून टाकला. 

वेषभूषा - मोपला पुरुष किनार असलेले पांढरे वस्त्र कमरे- 
भोवती गुंडाळतात आणि वर उत्तरीय पांघरतात. ते डोक्या- 
वर अगदी लहान टोपी घालतात. ते डोक्याचे मुंडन करतात 
व दाढी वाढवतात. मोपला स्त्रिया रंगीत कटिवस्त्र गुंडाळतात 
आणि वर कमीस घालतात. त्या ओढणी घेतात किवा बुरखा 
पांघरतात. स्त्रियांना दागिन्यांची फार हौस असते आणि त्यांवर 
त्या खूप पैसा खर्च करतात. गळांत, कमरेत व हातांत त्या 
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विविध तर्‍हेचे अलंकार घालतात. त्यांच्या कानाच्या पाळीला 
दहा ते चौदा छिद्रे पाडलेली असतात आणि त्यांत त्या विविध 
कर्णभूषणे घालतात. 

विवाहप्रथा - उत्तर मल्वारमध्ये मुलांची लग्ने अठरा ते वीस 
या वयात व मुलींची चौदा ते पंघरा या वयात करतात. दक्षिण 
सलवारात मात्र मुलांचे विवाह चोदा ते अठरा या दरम्यान व 
मुलींचे आठ ते वारा या दरम्यान करतात. लग्नात वधूपित्याला 
जबर हुंडा द्यावा लागतो. लग्नातील प्रमुख विधी म्हणजे निका 
होय. काझी व दोन साक्षीदार यांच्या ह्जेरीत लग्नाचा करार 
पुरा करणे म्हणजे निका होय. नंतर काझी त्या विवाहाची नोंद 
करतो. लग्नाच्या दिवशी किवा त्याच्याही आधी निका समारंभ 
करता येतो. निका विधीसाठी वधू-वरांचे वाप वधूच्या कुटुंबाच्या 
मशिदीत जातात आणि तिथे कलिमा वाचतात. विवाहाच्या 
दिवशी निका असेल, तर मात्र काझी वधूगृही जातो. त्यानंतर 
वधूच्या घरी मेजवानी होते. मेजवानी झाल्यानंतर एका खोलीत 
वधू-वरांची थोडा वेळ भेट होते. 

मोपला पुरुष अनेक बायका करतात. पुरुषाला पाहिज तेव्हा 
घटस्फोट घेता येतो. घटस्फोटाच्या वेळी पुरुषाला स्त्रीचा हुंडा 
परत करावा लागतो. स्त्रीला पुनविवाह करता येतो. 

उत्तर मल्बारमधील मोपला मरुमक्कतायम' ही वारसापद्धती 
मानतात; तर दक्षिण मलबारमधील मोपलांची वारसापद्धती 
इतर मुसलमानांप्रमाणे असते. 

मतिकप्रथा - मोपला लोक प्रेते पुरतात. माणूस मरण पावला, 
को त्याचे कपडे काढून टाकतात आणि त्याचे पाय मक्केच्या 
दिशेला करून ठेवतात. दोन्ही पायांचे अंगठे बांधून ठेवतात 
आणि हातही छातीवर क्रॉसप्रमाणे ठेवतात. दोन्ही बाहूही कप- 
ड्यान बांधून ठवतात. प्रेत स्मक्षानात नेईपर्यंत मुल्ला प्रेताजवळ 
कुराण वाचीत बसतात. नातेवाईक जमल्यावर मृताला स्तान 
घालतात आणि मग प्रेत कपड्याने झाकन ठेवतात. नंतर मशिदी- 
तुन तिरडी आणून प्रेत तिच्यावर ठेवतात आणि तिरडी 
मशिदीत नेतात. तिथे तिरडी पदचिमेकडच्या भितीजवळ ठेवतात 
आणि सर्वजण रांगेत उभे राहून मृतासाठी प्राथंना म्हणतात. 
नंतर तिरडी स्मश्यानात नेतात व तिथे प्रेत खड्यात ठेवतात. 
त्याचे तोंड मक्‍केकडे करतात. नंतर सर्वजण खड्यात मूठ मूठ 
माती टाकतात. नंतर त्या खड्यात मेंदीचे झुडूप लावतात. मग 
मुल्ला कुराणाचे पठण करतो. नंतर गोरगरिबांना पैसे व तांदुळ 
वाटतात. मृताच्या आथिक परिस्थितीनुसार मुल्ला तीन, सात 


किवा चाळीस दिवस मृताच्या थडग्याजवळ बसुन कुराण वाचतो. 
मृताच्या घरी 


म ही वा आ कुराण वाचतो. तिसऱ्या व चाळिसाव्या 
"क पृहाच्या आप्तांना जेवण देतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


शि. 


५३० 


भारतीय संस्कृतिकोश 
6 ी आसाम प्रदेशातील एक संप्रदाय. 
सासारर्‍या संप्रदाय उत्तर आसाममध्ये था. संप्रदायाचे 


प्रावल्य विश्षेष आहे. अनिरुद्ध भुईया नावाच्या माणसाने या 
संप्रदायाची स्थापना केली. आदी भुईया कुटुंबात याचा जन्म 
झाला. याच्या पित्याचे नाव पोंडा भुईया असे होते. अनिरुद्धाने 
ऐन तारुण्यात शंकरदेवाचे शिष्यत्व पत्करले. त्याच्या सालिध्यात 
असताना याने अनेक ग्रंथांचे अध्ययन केले. त्यामुळे याची महत्त्वा- 
कांक्षा बळावली. याने कल्पतरू नावाचा, ताम्रपत्रावर लिहि” 
ेला एक अद्भुत ग्रंथ शंकरदेवाला न सांगता पळवला. या 
ग्रंथात अनेक वीजमंत्र होते. अनिरुद्धाचे अनुयायी मात्र असे मार्त” 
तात, को त्याला ग्रंथ प्रत्यक्ष सूर्यदेवाकडून मिळाला. या ग्रंथाच्या 
मालकोवरून पुढे शंकरदेव व अनिरुद्ध यांच्यांत वितुष्ट आले. 

अनिरुद्धाने आपल्या संप्रदायाचा प्रचार करून अनेक कँवर्तांना 
आपल्या संप्रदायात समाविष्ट केले. शंकरदेवाचे विरोबना 
त्याला येऊन मिळाले. पुढे याने ब्रह्मपुत्रा व टेंगापाणी या य 
नद्यांच्या दुआबात असलेल्या होलांगपुर नावाच्या गावी एकम 
सत्र उघडले. तिथे कल्पतरूच्या आधारे याने अनेक चमत्कार 
केळे. त्यामुळे याचा संप्रदाय अधिकच फोफावला. ; 

याच्या अनेक चमत्कारवार्ता आहोम राजाच्या काना 
आल्या. राजाने त्याला बोलावून घेतले. तिथेही त्याने चमत्का 
करून दाखविल्याने त्या राजाला अनिरद्धासंबंधी फार आद 
वाढू लागला. त्याचा परिणाम म्हणून डाडी, डोम, इ. खाल्ल र 
वर्गाचे लोक याला गुरू मानू लागले. पुढे त्याचे वंशज समाजा 
पासून फटकून वागू लागले. ट्या 

आहोम राजे शाक्त पंथाचे होते. त्यांच्या राज्यात मोमी र 
पंथाची बरीच वाढ झाल्यामुळे काही काळाने आहोम त्यांच्यांत ४. 
घराण्यातील राजांचे व मोमारियांचे वितुष्ट आले. त्या गेठि 
अनेक संघर्ष झाले. इ. स. १७७६ साली यांच्यामध्य ल््सिवी 
युद्धही झाले. मग राजघराण्यातील लोकांनी लॉर्ड कॉनेवा 
मदत घेऊन यांचा पाडाव केला. [ सो. हि. का. २] 


सिट एक मुसलमान जात. या लोकांची वस्ती प्रामु््या” 
मामन गुजरात, महाराष्ट्र, बिहार, इ. प्रदेशांत आहें. ; 
ळक प्रमाणात सर्व भारतभर हे विखुरलेले आहेत. यांता ना 

मोमना असेही म्हणतात. हे मूळचे हिंदू असून, इमामशाहाने दी 
बाटविले. त्यानंतर त्यांनी शियापंथ स्वीकारला. काही सुलीपंथ ८ 
आहेत. शेती व मजुरी हे यांचे व्यवसाय आहेत. तिहार 
विणकराचा व्यवसायही करतात. हे कुराण न वाचता की 
शहाचे धमंपुस्तक वाचतात. यांच्या बहुतेक चालीरीती ९. 
प्रमाणेच आहेत. हे शेंडी ठेवतात आणि सुंताही करतात. गोड 


व. 


खंड सातवा 


ष्टमी, दिवाळी वगेरे सणही पाळतात. एकमेकांना भेटताना 
रामराम म्हणतात. मुलांना हिंदूंचीच नावे ठेवतात. हे गुजराती 
भाषा बोलतात. यांचा पोषाख मात्र मुसलमानी असतो. हे लोक 
इतर मुसलमानांत मिसळत नाहीत. मांस खात नाहीत. यांना 
मुसलमान म्हटलेलेही आवडत नाही. हें आपल्याला लेवा कणवबी 
म्हणवून घेतात. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत गुजराती व दक्षिणी असे दोन पोट- 
भेद आहेत. त्या दोघांत बेटीव्यवहार होत नाही. मुसलमान 
पद्धतीने प्रथम लग्त लावून कित्येकजण पुन्हा ब्राह्मणाला बोला- 
वून हिंदू पद्धतीने लग्न लावतात. लग्नात बोहले, होम वगेरे 
काही नसते. वधू-वरांच्या मध्ये एका चौरंगावर तीन दिवे ठेवतात 
आणि त्यांना ब्रह्मा, विष्णू व महेश समजून त्यांच्या समोर लग्त 
लावतात. या विधीला दुव असे म्हणतात. यांचे पाटही याच पद्ध- 
तीने लागतात. यांना घटस्फोट मंजूर असला, तरी तो केवळ 
पुरुषांनाच घेता येतो. 

मोमिनांच्या मंदिराठा खान अशी संज्ञा आहें. परंतु अलिकडे 
ते त्यांना धर्मशाळा असे म्हणू लागले आहेत. या धर्मशाळेत एका 
पाटावर एक मातीचा घडा असतो. त्यात पिरान येथील माती 
व पाणी भरलेले असते. याला ते परमेश्वराचे प्रतीक समजत 
असावे. 

अलिकडे यांच्यांतळे काही लोक हिंदू होऊ लागले आहेत. 
कित्येक लोक स्वामीनारायण संप्रदायाचे अनुयायी बनले आहेत. 

यांच्यांत जातपंचायत असते. तिचा प्रमुख भूजनजीकच्या 
मानकुव गावी राहतो. जातीमधील तंटेबखेडे हाच सोडवतो. 

हे लोक मृतांना पुरतात. भाद्रपद महिन्यात पदही शकर तात 
[म. ज्ञा. को.; मुं. इ. जा.; रजःकण; वि. मुं. रा. प.; जा. व्य. 1] 


मोयिली द. भारतातील एक जात. या लोकांची वस्ती प्राधा- 
न्याने म्हैसूर राज्यातील द. कानडा भागात आढ- 


ळते. हे लोक म्हणजे देवदासींची संतती होय. यांनाच देवादिग 
असेही म्हणतात. देवस्थानात देवाची सेवा चाकरी करून राहेग 
हा यांचा प्रमुख व्यवसाय होय. मालेरू लोकही मंदिरातच राह- 
तात. पण मोयिली लोक त्यांच्याशी संबंध ठेवीत नाहीत. यांच्या 

या लग्न न करता एखादा यजमान धरून राहतात किवा 
वेश्याव्यवसायही करतात. काही स्त्रिया देवस्थानातील नर्तकीही 
असतात. मोयिली लोक बंट जातीचे आचार-विचार व रीती- 


रिवाज पाळतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


त सरकारने पक्षिशास्त्रज्ञांचा 


ओफ (१) एक पक्षी. 
भार ) गळ साली मोराला 


सल्ला घेऊन व खूप विचार कहून १९६ रेस 
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भारताचा राष्ट्रीय पक्षी म्हणून घोषित केले. मोर भारतात सवंत्र 
आढळतात. राजस्थान, हरियाणा व ब्रजमंडळ यांत त्यांच्या 
झुंडीच्या झुंडी दिसतात. लंका, ब्रह्मदेश, जपान व जावा बेट 
यांतही मोर आहेत. लंका व जपान यांमधले मोर पांढरे अस- 
तात; तर जावा बेटातील हिरवे असतात. 

मोर हा एक सुंदर पक्षी आहे. त्याच्या मस्तकावर तुरा असतो 
व पृष्ठभागी लांवळचक पिसारा असतो. हा पिसारा म्हणजे 


क, 


मोर 


-अनेक पिसांचा गुच्छ असतो. त्यातली पिसे साधारणपणे वीस 


किंवा त्यापेक्षा अधिक असतात. प्रत्येक पिसावर डोळ्यासारखी 
वाटोळी आकृती असते. पिसाचा दांडा पांढरा शुभ्र असतो. 
पिसाच्या कडेला पर असुन, त्याच्या डोळयावर पिवळी, निळी 
आणि हिरवट झाक असते. मोराचा पिसारा दरवर्षी गळतो आणि 
वसंत क्रतूत तो पुन्हा येतो. मात्र पिसारा गळून पडलेल्या अव- 
स्थेत तो कोणालाही आढळत नाही. त्याच्या मस्तकावरचा तुरा 
चोवीस पिसांचा असून, त्याची पिसे मध्यभागी हिरवीगार व 
कडेला पिवळी असतात. त्याचा गळा, मान व डोळे निळसर अस- 
तात. त्या निळावंतीवर मधेमधे हिरवी-पिवळी छटा दिसते. 
त्याचे पोट हिरवट, काळसर रंगाचे असते. 

मोराच्या मादीला लांडोर म्हणतात. तिला पिसारा नसतो. 
तिचे पंख उदी-राखी रंगाचे असतात. 

मोराचे घरटे जमिनीवर असते. ते गवताचे केलेले असते. 
ज्येष्ठ ते कातिक या महिन्यांत मादी या घरट्यात ६ पासून १५ 
पर्यंत अंडी घालते. ही अंडी खडबडीत असतात. 

मोराचा डामडौल बादशाही असला, तरी तो स्वभावाने 
लाजाळू व शांत असतो. तो फार वेगाने पळतो. त्यामुळे त्याला 


. सोर 


पकडणे सोपे नसते. डोंगर-उतार, सखल प्रदेश किवा वनराई 
अश्या ठिकाणी राहणे मोराला आवडते. रात्रीच्या वेळी झाडाच्या 
उंच फांदीवर, घराच्या छपरावर किवा झोपडीच्या केंबळावर 
तो बसून राहतो. त्याचा आवाज मात्र त्याच्या सौंदर्याशी विसं- 
गत आहे. पहाटेच्या वेळी तो ' माऊ ७ माऊ ७? असा कर्कश 
ओरडतो. मोर असलेल्या जागी साप, किडे व मुंग्या मुळीच राह्त 
नाहीत. सापाचा तर तो शत्रूच आहे. 
मोर हा भूमध्य समुद्राच्या परिसरातून सुमारे दोन हजार 
वर्षांपुर्वी भारतात आला, असे काही विद्वानांचे अनुमान आहे; 
पण ते खरे वाटत नाही. कारण क्त्ग्वेदात आणि अथवंवेदात 
मोराचा उल्लेख आढळतो. इंद्राचे अश्‍व हे मोरपिसार्‍्यासारख्या 
शेपटीचे (मयूरश्षेप्यप) आहेत असे क्रग्वेदात म्हटले आहे (क्रू. 
८.१.२५). अश्‍वमेधातील बलींच्या यादीत मोराचे नाव आहे. 
मावूरीह्ा ( लांडोर ) विषवाधा होत नाही, असे अथवंवेदात 
म्हटले आहे (अथवं. ७.५६.७). 
मोराचे सोंद्य लक्षात घेऊन काही लोक त्याला आपल्या 
घरी पाळतात. पुर्वीच्या राजेरजवाड्यांना मोर पाळण्याची 
मोठी होस होती. 
शिकंदर भारतात आळा, तेव्हा नदीच्या तीरावरून स्वच्छंद- 
पणे विह्मर करणारे मोर पाहून तो मंत्रमुग्ध झाला. त्याने मोरांची 
हत्या करण्यास बंदी घातली. त्याच्याही पुर्वी भारतातून परिचमे- 
कडच्या देशांत ज्या गोष्टी विक्रीसाठी जात, त्यांत मोरांचाही 
समावेश होता. अमीर खुस्नव या कवीने आपल्या ' नुरे सिपेहर ' 


ल्क कब्द अपुरे 'फडतात. इतरक्षे अनळ जल्वा व नव्या कवोनो 


पुड्र 


भारतोय संस्कृतिकोद 


आकाश मेघाच्छादित झाले म्हणजे मोर उल्हसित होऊन 
थुई थुई नाचू लागतो. त्या वेळी त्याच्या डोळयातून जे आनंदाश्रू 
गळतात, ते त्याची मादी वरच्यावर गिळते व गर्भवती होते. 

जखम झालेल्या जागी मोराचे पीस बांधल्यास ती चिघळत 
नाही व लवकर वरी होते. 

परमेश्‍वराला सारी सृष्टी निर्माण करायला तीन दिवस 
पुरले; पण एक मोर निर्माण करायला मात्र तीन दिवस लागले. 

कित्येक जेन साधू आपल्या जवळ मोरपिसांचा कुंचा 
बाळगतात. काही क्षृद्र देवतांच्या मंदिरांतही मोरपिसांचा कुंचा 
उभा केलेला असतो. त्या देवतांचे पुजारी किंवा पुजा- 
रिणी दर्शनासाठी आलेल्या लोकांच्या डोक्यावरून तो कुंचा 
फिरवतात. मुसलमान फकीरही भिक्षा मागताना असा कुंचा 
जवळ बाळगतात. 

पंजाबात सर्पविष उतरविण्याच्या कामी मोरपीस हे 
औंषविद्रव्य म्हणून वापरतात. 

झिल्लांची मयूरी नावाची एक पोट जात आहे. त्या जातीने 
मोर हे आपळे देवक मानले आहे. विवाहादी प्रसंगी ते लोक 
मयूरमूर्तीची पूजा करतात व मोराचे रक्षण करणे आपले 
कततंव्य मानतात. सवर आदिवासींचे गोत्रचिन्हही मोर हेच 
आहे. मात्र ते त्रैवाषिक पितरोत्सवातला मुख्य विधी म्हणून 
मोराची शिकार करतात. छु 

भारतीय लोकभाषांमध्ये मोराविषयीच्या अनेक लोककथा 
आहेत, त्यांपैकी काही अव्ला- 


एक 


मोरांची प्रशंसा केळी आहे. गोपालकृष्ण हा मयूरपिच्छ्धारी होता, 
असे सारे कृष्णभमक्त कवी सांगतात. मोगल बादशहा शहाजहान 
'याने क्षापल्या सिंहासनावर रत्नजडित मोर बसविले होते. ते 


आका. 


द. 


सूप लाव होते जाणि ते विजसारखे चमकत होते. पण एके ईन 

दिवशी देताची नांगरट करताना त्याचे ते केस सारखे डोळ्यां” | 

वर येऊ लागले. त्यामुळे तो ज्ेतकरी चिडला आणि त्याने र 
र चरर २-रर- द्‌ रशस्प य स्ट ट स्ख्स्स्स्व्रर र्‌ र 


अस. 


यी 


खंड सातवा 


मात्र नाकारले. तेव्हापासून मोर नृत्य करताना दुःखाची आसवे 
गाळू लागला. 

माणसाला मोरानेच नाचायला शिकविले, अशी समजूत 
आहे. ती खरी खोटी कशीही असो; पण भारतीय तृत्यकलेवर 
मयूरनृत्यकलेचा प्रभाव निश्चित पडलेला आहे. कथक नृत्यात 
मयूरनृत्य आवर्जून सादर केले जाते. त्या नृत्यात नर्तक किवा 
नर्तकी मोराचा पिसारा लावून नाचतात आणि त्यात मोराचे 
सगळे अंगविक्षेप दाखवितात. [ वे. फु. आ. रा.; श्री. कृ. रा. 
देसाई- दीपावली, आक्टोबर १९६२; वे. इं. ] 

(२) एक नाच. काही मुली एकमेकींच्या हातांत हात गुंफून 
व फेर घरून नाचतात. फेरात असलेल्या मुली मोरपिसार्‍याचे 
हावभाव करतात. नाचाची गाणीही मोरविषयकच असतात. 

(३) एक खेळ. एक मोठी मुलगी एका छोट्या मुलीला 
आपल्या समोर पाठमोरी उभी करून आवळून धरते. छोटी 
मुलगी आपले पाय वर आणि मागे घेऊत मोठ्या मुलीच्या 
पायाला विळखा घालते आणि शरीराचा तोल पुढे शोकते. 


असे केले, की ती मोर झाली. मग मोठी मुलगी तिला विचारते. 
मोरा मोरा पाणी किती खोल?" मोर मुलगी दोशी एर पोष ऐक शकता 


पसरून पाणी इतके आ 
तशीच धरून उड्या आरो 


५२२ 


भोरगाव 


जे पुररचरणादी करतील, त्यांना विघ्नांची भीती वाटणार नाही, 
असा आशीर्वाद गणेशाने या क्षेत्राला दिला. 

या क्षेत्राला स्वानंदयुरी असेही एक नाव आहे व ते इथल्या 
स्वानंदेश गणेशावरून पडले आहे. पुरातत काळी एकदा मिथिला 
देशात सिंधू नावाचा देत्य अत्यंत उन्मत्त क्षाला व त्याने सर्वे 
देवांना संत्रस्त केले. मग देवांनी गणेशाची प्राथना केली व 
त्याच्या अवतरणासाठी यज्ञ मांडला. ययाकाल गणेश प्रसच 
झाला व त्याने यज्ञातून निघालेल्या सुवर्णमयूरावर बसून सिंधूचा 
वध केला. तो परत फिरतो, तो वाटेतच सिंधूचा सेनापती 
कमलासुर याने त्याला गाठले. गणेशाने एका फटक्यातच त्याचा 
शिरच्छेद केला. कमलासुराचे शिर जे तिथून उडाले ते मोर- 
गावी येऊन पडले. गणेशाने मग त्या शिराचेच आसन कलत 
मोरगावी निवास केला. 

मोरगावात शिरल्यावर प्रथम मुसलमानी पद्धतीचा एक 
दगडी तट दिसतो. त्याच्या चारही कोपऱ्यांवर चार मीनारां- 


सारणे स्तंश उशरतेे बाहेर. ह र्र बेररच्ण बरार 


जामदारखाता रोशळपष्ण शेरेकेररणेके शर्णेशर्््ते 


त समत 


देवळासभोबतीचा तट मुसल्मानो 


(४) पं वर उभारला असल्याचे सां - 
असेही आळ कद एक मुसलमान जात. या लोकांना केहरू पूर्वी म्याच ळक ७4 २०. मंदिराच्या पक्का कव 
नद्यांच्या काळी. यांची वस्ती सतलज, सिंवू व चिनाब या कडे तोंड करून स्सव्लेता. एरखान्याच्या बरोबर खाली 
ख्रळ्के. र्‍ऱ स्केरूळ *... रि वक 
व फर से. सोल्क जयसव्व मल्ज्येल्याशेत्का वात पल्सर ेल्द शस शेक सल 
साहे जज जेतोहे करतात. [पं. का.] क का च झर्ेर ओरणात देन अशा चार 
मध्य एक जगस्तंभ | 
भो मह ै हो आहे. त्याच्या 
मारगाव ह तीळ एक सुप्रसिद्ध गणेशक्षेत्र. हे गाण- फूट उंचीवर एक चौथरा व त्या शि ॅ 
यकांच्या सजनेत, सप्रदायाचे आद्यपीठ मानले जाते. अष्टिला- आढळतो. गणपतीपुढे नंदीचे काय प्रयोजन म क्य 
अणण्स्ास्स्स्त्क वरू नक 


शेष्चचस्क्क्च् लर *_ 


मोरगाव 


नंदीच्या चौथर्‍यापुढे सुमारे २० फुटांवर मुख्य देऊळ व त्याचा 
प्राकार आहे. मुख्य सभामंडपाच्या पुर्वेला नग्नर्भ रवाचे देऊळ व 
पश्चिमेला एक तरटीचे जुने झाड आहे. या वृक्षाखाळी वसून 
मोरया गोसाव्यांनी तपइचर्या केली व त्यांना सिद्धी प्राप्त झाली. 
त्यामुळे याला इथे कल्पवृक्ष अशनी संज्ञा आहे. आजही या वृक्षा- 
खाली अनेक भाविक अनुष्ठान करतात व आपले इच्छित फल 
प्राप्त करून घेतात. 
तटाच्या आतल्या चौकाच्या आठ कोपऱ्यांत मुद्गल पुराणात 
वणिलेल्या गणेशाच्या आठ प्रतिमा बसविल्या आहेत, त्यांची 
नावे अक्षी - एकदंत, महोदर, गजानन, ल॑वोदर, विकट , विष्न- 
राज, धूम्रवणे आणि वक्रतुंड. यांव्यतिरिक्त अलिकडेच तिथे 
तेवीस परिवारमूर्तीही वसविण्यात आल्या आहेत. 
गर्भागारातील मयूरेश्‍वराची 
तिच्या नेत्रस्थानी, 
भालप्रदेशी व नाभी- 
मध्ये लखलखित हिरे 
बसविले आहेत. गणे- 
शाची स्वारी उकि- 
डव्या अवस्थेत बस- 


ऱ्छ 


१ या टु दट र 

लेली असून, तिची असय, 

गोंड वीकडे . 
सोंड डा काज 

लेली दिसते. सबंध 


मूर्ती सिंदूर- चर्चित 
आहे. मुख्य मूर्तीच्या 
दोही अंगी सिद्धि- 
बुद्धी यांच्या चल 
ळे पु ज्र ह मयूरेश्‍वर - मोरगाव 
पाषाणाचे मूषक व मयूर बसविले आहेत. 
मयूरेश्‍वराच्या या मूर्तीसंबंधी असे सांगतात, की मूळची 
मूर्ती ही नव्हे. मूळची मूर्ती मृत्तिका, लोहू व रत्ने यांच्या आणू- 
पासुन बनविलेली असुन, ती सांप्रतच्या दृश्य मूर्तीमागे अदृश्य 
आहे. ती मूळ मूर्ती ब्रह्मदेवान स्थापन केली होती; परंतु पुढ 
असुरांनी वारंवार तिचा विध्वंस केल्यामुळे पांडवानी तिला 
तांब्याच्या पत्र्याने झाकून टाकले व तिच्यापुढे आज दिसत 
असलेली मूर्ती बसविली. आजच्या मूर्तीच्या मस्तकावर नाग- 
फणा दिसते. 
1 ततातुन तीन वेळा महापूजा होते. तीन्ही वेळा वेग- 
वेगळे नेवेद्य दाखविळे जातात. सकाळी खिचडी व पोळी, दुपारी 
हूधमात अशी नैवेद्याची व्यवस्था असते. 


संपुर्ण भोजन व रात्री 


५्र्ड 


मूर्ती स्थूल स्वरूपाची आहे. 


भारतोय संस्कृतिकोदश 


गणेश योगीन्द्र आणि मोरया गोसावी यांच्या वास्तव्यामुळे 
मोरगावला क्षेत्राचे पावित्र्य लाभले, तर कऱ्हा नदीमुळे त्याला 
तीर्थेरूपत्व प्राप्त झाले. विजयादशमी, सोमवती अमावास्या 
आणि भाद्रपद व माघ महिन्यांतील चतुर्थ्यांना इथे महोत्सव 
होतात. त्या वेळी मोठी यात्रा लोटते. [ श्रोगणेशकोश; मं. मू. 


<* 


मो.; ती. म. १; श्रीभूस्वानन्द- क्षेत्रमहिमा; अष्टविनायक ] 


नेरया उपसली (१३७५-१४६१ इ. स.) एक गाणपत्य 

साला मोहाली य जक ने शी 
टकातील ज्षाली या गावचे होते. हे देशस्थ क्रग्वेदी हरितसगोत्री 
ब्राह्मण होते. यांच्या वडिलांचे नाव वामनभट्ू व आईचे पार्वैती- 
वाई होते. यांचे उपनाव शालिग्राम असले, तरी पुढे या घरा” 
ण्यात अनेक सिद्ध पुरुष झाल्याने देव या नावाने हे घराणे ओढ 
खले जाऊ लागले. 

, चामनभट्ट गणेशोपासक होते. वयाची पन्नाश्ञी उलटली, तरी 
त्याना संतानप्राप्ती झाली नाही. मग ते मोरगावच्या गणेशा” 
सन्निध येऊन राहिले व तिथे त्यांनी गणेशाची अ तन्यभावे 
आराधना करून पुत्रप्राप्तीसाठी त्याला साकडे घातले. वार्मत* 


*हाच्या या उपासनेमुळे मयूरेश्वर प्रसन्न झाला व त्यांच्या 
झसादाने उतारवयात त्यांना पुत्रप्राप्ती झाली. त्यांनी मु 
नाव मोरया ठेवले. शुद्धचरि 


पिल्या त आणि सत्त्वगुणसंपन्न अशा माती” 
2 “५ सहवासात मोर्‍या वाढला. वयाच्या आठव्या व 
त्याचे मौंजीबंधन झाले. बालपणीच त्याने वेदाध्ययन पूर्ण कदी 
यानंतर सिद्ध योगिराज या सद्गुरूच्या उपदेशावरूत त्यात 


तऊर येथे कडक तपश्‍चर्या केळी. सतत बेचाळीस दिवसांच्य 
अखड नामस्मरणानंतर गण 


पतीने मोरयाला दृष्टान्त दिला" 

मग तो मोरगावी परतला. यानंतरचे आयष्य मोरया गोसाव्यां 
छोकसेवेत घालवले. वृद्ध माता-पित्यांच्या देहावसानार्नंत 
त्यांनी मोरगाव सोडले व चिंचवड येथे वास्तव्य केले- 

जिवदया वास्तव्यातच मोरया गोसाव्यांनी गोविदरार 
यी याच्या उमा नामक सुलक्षणी कन्येशी विवाह ने 
*हैस्थाश्रम थाटला. लौकरच त्यांना पुत्रप्राप्ती झाली. मोर्या 
त्याचे नाव चिंतामणी असे ठेवले. 
विजा अ पथम मोरया गोसावी प्रत्येक चतुर्थीस मोरगावच्य 
7. दशेनास जात; पण पुढे एके दिवशी मंगल्मू 
"याच्या स्वप्नात येऊन सांगितले, तू एवढ्या दुर येऊ नकी. 
हा नदीत मी आहे. तिथून मला बाहेर काढ व आपल्या 


घेऊन जा. दृष्टान्ताप्रमाणे मोरयांनी केले व कऱ्हा नदी 
गणशमूर्ती आपल्या चवच 


स वडच्या घरी नेऊन स्थापन केली. 
पुढ मोरया गोसावी यांच्या साधुत्वाची कीर्ती सवंदूर 


या ह अ व 


खंड सातवा ५३५ 


व लोकांच्या झुंडीच्या झुंडी त्यांच्या दर्शनाला येऊ लागल्या. 
मोरया गोसावी यांनी आपल्या वयाच्या ८६ व्या वर्षी, 
मार्गशीष वद्य षष्ठी शके १३८३ या दिवशी, चिंचवड येथे 
जीवत्समाधी घेतली. 


रर | 
ह च्या न 


मोरया गोसावी 


मोरया गोसावी यांनी अनेक प्रासादिक पदे रचली असून, 

ती विविध गणेशक्षेत्रांतुत गायिली जातात. त्यांची सासुर, 
माहेर, कामधेनू, इ. पदे विशेष प्रसिद्ध आहेत. त्यांचे एक पद 
पुढीलप्रमाणे - 

तुजविण कोण आम्हां आहे रे मोरया । 

तुझिया भेटीची बहु आस रे मोरया '! 

देखितां तुज बहु दिवस झाले रे मोरया । 

रात्रंदिवस वाट तुझी पाही रे मोरया ।। 

जन्मोजन्मींचा तुझा दास रे मोरया । 

एक वेळ कृपादृष्टी पाहे रे मोरया !! 

घेन वत्सालागीं जैसी मोहे रे मोरया । 

तैसा वेगीं येई तूं लवलाही रे मोरया ॥ 


मोरसु ओक्कलू 


प्रतिवर्षी मार्गशीष वद्य षष्ठीला चिंचवड येथे मोरया 
गोसावी यांचा पुण्यतिथीमहोत्सव साजरा होतो. त्या वेळी तिथे 
येणाऱ्या सवे लोकांना प्रसादभोजन देण्याची प्रथा आजतागायत 
चालू आहे. [ विविधा; म. च. को.; सु. वि. को. ] 


ग म्हैसूर प्रदेशातील एक जात. या लोकांना 
सारस आकलू होसदेवर ओक्कलू असेही दुसरे नाव आहे. 
कांचीजवळच्या मोरसूनाड या प्रदेशातून हे लोक म्हैसूर प्रदेश!त 
आले, म्हणून यांना मोरसू ओक्कलू असे नाव मिळाले. त्यांना 
हे स्थलांतर का करावे लागले, त्याबद्दलची कथा अशी - 

मोरसूनाडमधे यकिल जातीचा एक पाळेगार इ. स. च्या 

१५ व्या शतकात राज्य करीत होता. त्याला आपल्यापेक्षा 
उच्च जातीतील मुलीशी लग्न करायचे होते, म्हणून त्याने 
मोरसू ओक्कलू जातीतील एक मुलगी शोधण्यासाठी आपल्या 
दुताला पाठवले. त्याने त्याप्रमाणे एक सुंदर मुलगी राजासाठी 
पसंत केली. मुलीच्या आईबापांना आणि त्या जातीच्या प्रमु- 
खाला हा लग्नसंबंध पसंत नव्हता. परंतु पाळेगाराला उघडपणे 
नकार देणे दृष्ट नव्हते. म्हणून त्यांनी लग्नाला संमती दिली 
आणि वरकरणी लग्नाची तयारी चालवली. पण त्यांचा अंतःस्थ 
हेत्‌ वेगळाच होता. लग्नाच्या आधी काही दिवस एका रात्री 
आपला भैरव हा कुलदेव बरोबर घेऊन ते सवे लोक घरदार 
सोडून निघाले आणि जवळच्या म्हैसूर प्रदेशात येऊन वसले. 

उद्योगधंदे - शेती हा या लोकांचा मुख्य उद्योग आहे. भात 
व नाचणी ही त्यांची मुख्य पिके होत. काही लोक बांधकाम- 
कंत्राटदार असून, काही सरकारी नोकरीत आहेत. यांची घरे 
मोठी असून, गुरांना ते घरातच बांधतात. घराला लागूनच धात्य 
साठविण्याचे कोठार असते. 

भात व निरनिराळया पद्यूंचे मांस हे त्यांचे मुख्य अन्न आहे. 

यांच्यात मुसाकू, रेडी, मोरसू इ. काही पोटभेद आहेत. 
त्यांच्यांत परस्पर रोटीबेटीव्यवहार होतो. तसेच यांच्यांत अनेक 
कुळया किवा बेडगू असुन, एकाच कुळीत लग्नसंबंध होत नाही. 

विवाहप्रथा - आते किंवा मामे बहिणीशी लग्न करता येते. 
प्रथम वधू-वरांचे नक्षत्र जुळवतात. मंग मुलाचा बाप मुलीला 
मागणी घालतो. मुलीच्या वापाला देज मिळते. दोन्ही बाजूंना 
संबंध पसंत पडल्यावर, एक दिवस मुलाचे नातेवाईक मुलीच्या 
घरी जातात आणि तिला नवी साडीचोळी व एखादा दागिना 
देतात. नंतर ज्ञा तिप्रमुख कलशाची पूजा करतो. सर्वांना वधूकडचे 
लोक जेवण देतात. यानंतर कुठल्याही पक्षाने लग्त मोडले, तर 
त्याला दुसर्‍या पक्षाला नुकसानभरपाई द्यावी लागते. 

लग्त बहुधा नवऱ्या मुलाच्या घरी होते. प्रथम कुलदेवतेची 


. सोर 


पकडणे सोपे नसते. डोंगर-उतार, सखल प्रदेश किवा वनराई 
अश्या ठिकाणी राहणे मोराला आवडते. रात्रीच्या वेळी झाडाच्या 
उंच फांदीवर, घराच्या छपरावर किंवा झोपडीच्या केंबळावर 
तो बसून राहतो. त्याचा आवाज मात्र त्याच्या सौंदर्याशी विसं- 
गत आहे. पहाटेच्या वेळी तो * माऊ ७ माऊ ७5' असा ककेश 
ओरडतो. मोर असलेल्या जागी साप, किडे व मुंग्या मुळीच राहत 
नाहीत. सापाचा तर तो शत्रूच आहे. 
मोर हा भूमध्य समुद्राच्या परिसरातुन सुमारे दोन हजार 
वर्षांपूर्वी भारतात आला, असे काही विद्वानांचे अनुमान आहे; 
पण ते खरे वाटत नाही. कारण क्र्ग्वेदात आणि अथर्ववेदात 
मोराचा उल्लेख आढळतो. इंद्राचे अव हे मोरपिसार्‍्यासारख्या 
दोपटीचे (मयूरश्ेप्य) आहेत असे क्रग्वेदात म्हटले आहे (क्र 
८१.२५). अश्‍वमेधातील बलींच्या यादीत मोराचे नाव आहे. 
मायूरीला ( लांडोर ) विषबाधा होत नाही, असे अथर्ववेदात 
म्हटले आहे (अथवं. ७.५६.७). 
मोराचे सोंद्य लक्षात घेऊन काही लोक त्याला आपल्या 
घरी पाळतात. पुर्वीच्या राजेरजवाड्यांना मोर पाळण्याची 
मोठी हौस होती. 
दिकंदर भारतात आला, तेव्हा नदीच्या तीरावरून स्वच्छंद- 
पणे विहार करणारे मोर पाहून तो मंत्रमुग्ध झाला. त्याने मोरांची 
हत्या करण्यास बंदी घातली. त्याच्याही पूर्वी भारतातून परिचमे- 
कडच्या देशांत ज्या गोष्टी विक्रीसाठी जात, त्यांत मोरांचाही 
समावेश होता. अमीर खुर्नव या कवीने आपल्या ' नुरे सिपेहर ! 
या ग्रंथात म्हटले आहे, की भारतातील मोरांची प्रशंसा करा- 
यला शब्द अपुरे पडतात. इतरही अनेक जुन्या व नव्या कवींनी 
मोरांची प्रशंसा केली आहे. गोपालकृष्ण हा मयूरपिच्छधारी होता, 
असे सारे कृष्णभक्‍त कवी सांगतात. मोगल बादशहा शहाजहान 
'याने आपल्या सिंहासनावर रत्नजडित मोर बसविले होते. ते 
सिंहासन तरूतताऊस (मयूरसिहासन) म्हणून ओळखले जाते. 
मोर हा देवसेनापती कातिकेय याचे वाहन म्हणून प्रसिद्ध 
आहे. कातिकेयाच्या मूर्ती मोरावर बसलेल्याच करतात. कोल्हा- 
पुर येथील वस्तुसंग्रहालयात ११ व्या शतकातील एक कातिकेय- 
मूर्ती असून, तिच्यात वाहून म्हणून मोराची सुंदर आक्रती कोर- 
ठेली आहे. सरस्वतीचे वाहून हंस मानलेळे असले, तरी जैन 
संस्कृतीने आणि लोकमानसाने मोर हेच तिचे वाहून कल्पिले 
आहे. कुशाण राजांनी आपल्या मुद्रांवर मोराचा छाप उमट- 
विल होता. त्यांच्या ध्वजावरही मोरच काढलेला असे. जुन्या 
काळी ब्रह्मदेशाच्या ध्वजावरही मोरच अंकित होता. 


_ लोकसमजुतो -- मोराविषयी काही लोकसमजुती प्रचलित 
आहेत,त्या पुढीलप्रमाणे-: - . 


ष्रेर 


भारतोय संस्कृतिकोश 


आकाश मेघाच्छादित झाळे म्हणजे मोर उल्हसित होऊन 
थुई थुई नाचू लागतो. त्या वेळी त्याच्या डोळ्यातून जे आनंदाश्रू 
गळतात, ते त्याची मादी वरच्यावर गिळते व गर्भवती होते. 

जखम झालेल्या जागी मोराचे पीस बांधल्यास ती चिघळत 
नाही व लवकर वरी होते. 

परमेश्‍वराला सारी सृष्टी निर्माण करायला तीन दिवस 
पुरके; पण एक मोर निर्माण करायला मात्र तीन दिवस लागले. 

कित्येक जेन साधू आपल्या जवळ मोरपिसांचा कुंचा 
बाळगतात. काही क्षुद्र देवतांच्या मंदिरांतही मोरपिसांचा कुंचा 
उभा केलेला असतो. त्या देवतांचे पुजारी किंवा पुजा” 
रिणी दशंनासाठी आलेल्या लोकांच्या डोक्यावरून तो कुची 
फिरवतात. मुसलमान फकोरही भिक्षा मागताना असा कुंचा 
जवळ बाळगतात. 

पंजाबात सर्पविष उतरविण्याच्या कामी' मोरपीस है एक 
ओंपविद्रव्य म्हणून वापरतात. णे 

भिल्लांची मयूरी नावाची एक पोट जात आहे. त्या जात 
मोर हे आपले देवक मानले आहे. विवाहादी प्रसंगी ते लीर्क 
मयूरमूर्तीची पुजा करतात व मोराचे रक्षण करणे आपलें 
कतव्य मानतात. सवर आदिवासींचे गोत्रचिन्हही मोर दैव 
आहे. मात्र ते त्रेवाधिक पितरोत्सवातळा मुख्य विधी म्हणून 
मोराची क्रिकार करतात. रु 

भारतीय लोकभाषांमध्ये मोराविषयीच्या अनेक लोकर्कथा 
आहेत, त्यांपैकी काही अज्ञा- 

सवर जातीचा एक तरुण शेतकरी होता. त्याचे कि 
खूप लांब होते आणि ते विजसारखे चमकत होते. पण ९. 
दिवशी शेताची नांगरट करताना त्याचे ते केस सारखे डोळा. 
वर येऊ लागले. त्यामुळे तो शेतकरी चिडला आणि त्या 
आपले सवं केस" उपटून फेकून दिले. जवळच एक मोर होता" 
त्याने ते केस उचलले आणि आपल्या पाठीत खोचून (3 
मोराचा पिसारा म्हणजे हे त्या तरुण शेतकऱ्याचे केसच क. 

एक होता मोर. मैना ही त्याची भाची. तिळा एक 
का लग्नाचे बोलावणे आले. तिला वाटले, की आपण 
कुरूप; त्यामुळे लग्नात लोक आपल्याला पाहून हलत 
निदान आपला एक अवयव तरी सुंदर असावा म्हणून -_ 
आपल्या मोरमामाकडे गेली आणि म्हणाली. * मामा, ठ् 
तय सुंदर आहेत. ते तू लग्नसमारंभापुरते मळा दे आणि 
माझं हे ओबडघोबड पाय तुला घे. ल्ग्नाहून येताच मी वुड. 
पाय तुळा परत करीन. ' मोर बिचारा साधा. त्याने आपट 
पाय मेनेळा दिळे आणि मग तो ती कधी येते त्याची वा 
पाहत बसला. मैना परत आली; पण तिने पाय परत कराय 


ठं 


खंड सातवा 


मात्र नाकारले. तेव्हापासून मोर नृत्य करताना दुःखाची आसवे 
गाळू लागला. 

माणसाला मोरानेच नाचायला शिकविले, अशी समजूत 
आहे. ती खरी खोटी कशीही असो; पण भारतीय नृत्यकलेवर 
मयूरतृत्यकळेचा प्रभाव निश्चित पडलेला आहे. कथक नृत्यात 
मयूरनृत्य आवर्जून सादर केले जाते. त्या नृत्यात नर्तक किवा 
नतेकी मोराचा पिसारा लावून नाचतात आणि त्यात मोराचे 
सगळे अंगविक्षेप दाखवितात. [ वे. फु. आ. रा.; श्री. कर. रा. 
देसाई- दीपावली, आक्टोबर १९६२; वे. इं. ] 

( २) एक नाच. काही मुली एकमेकींच्या हातांत हात गुंफून 
व फेर धरून नाचतात. फेरात असलेल्या मुली मोरपिसार्‍याचे 
हावभाव करतात. नाचाची गाणीही मोरविषयकच असतात. 

(३) एक खेळ. एक मोठी मुलगी एका छोट्या मुलीला 
आपल्या समोर पाठमोरी उभी करून आवळून धरते. छोटी 
मुलगी आपले पाय वर आणि मागे घेऊत मोठ्या मुलीच्या 
पायाला विळखा घालते आणि शरीराचा तोल पुढे झोकते. 
असे केले, की ती मोर ज्ञाली. मग मोठी मुलगी तिला विचारते. 
“ मोरा मोरा पाणी किती खोळ ?” मोर मुलगी दोन्ही हात 
पसरून पाणी इतके आहे, असे सांगते. मग मोठी मुलगी तिला 
तशीच धरून उड्या मारीत मागे पुढे जाते. [ व्या. ज्ञा. को.] 

(४) पंजाबातील एक मुसलमान जात. या लोकांना केहल 
असेही म्हणतात. यांची वस्ती सतलज, सिंधू व चिनाब या 
नद्यांच्या काठी आढळते. हे लोक मुख्यत्वे मच्छीमारीचा व्य़व- 
साय करतात. काही जण शेतीही करतात. [ पं. का. ] 


झोरग महाराष्ट्रातील एक सुप्रसिद्ध गणेशक्षेत्र. हे गाण- 
प्र नं अष्टविना- 
पत्य संप्रदायाचे आद्यपीठ मानले जाते. अ 
यकांच्या गणनेत याला अग्रस्थान दिले आहे. पुण्यापासून चाळीस 
डा हुर, कऱ्हा नदीच्या तीरावर मोरगाव वसले र आहे. या 
क्षेत्राला मोरगाव हे नाव प्राप्त होण्याची जी कार सांगितली 
जातात, ती अशी -या क्षेत्राचा आकार मोरासारखा आहे. इथे 
भोर विपुल आढळतात आणि इथला गणपती प्रथम अवतीणं 
झाला, तो मोरावर आरूढ होऊन. 
या क्षेत्राचे माहात्म्य वर्णन करतान 
प्रमाणे माहिती दिली आहे - 
ब्रह्मा, विष्णू, शिव, शक्‍ती व सूर्यया पाच. . 
ले. त्यांच्या तपसमाप्तीनंतर श्रीगणेशाने त्यांना दर्शन दिले च 
त्यांनी प्राथना केल्यामुळे मोरगाव क्षेत्री कायम वास्त ी कर- 
ण्याचे मान्य केले. मग या पाच देवतांनी भाग्य शु. 'चतुर्थीच्या 
दिवशी इथे गणेशाची विधिपूर्वक प्रतिष्ठापना केली. इथे राहून 


] गणेशकोशात पुढील- 


च देवतांनी इथे तप 
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जे पुरुचरणादी करतील, त्यांना विघ्तांची भीती वाटणार नाही, 
असा आशीर्वाद गणेशाने या क्षेत्राला दिला. 

या क्षेत्राला स्वानंदपुरी असेही एक नाव आहे व ते इथल्या 
स्वानंदेश गणेशावरून पडले आहे. पुरातत काळी एकदा मिथिला 
देशात सिंधू नावाचा देत्य अत्यंत उन्मत्त ज्ञाला व त्याने सर्वे 
देवांना संत्रस्त केले. मग देवांती गणेशाची प्रार्थना केळी व 
त्याच्या अवतरणासाठी यज्ञ मांडला. य॑याकाल गणेश प्रस्त 
झाला व त्याने यज्ञातून निघालेल्या सुवर्णमयूरावर बसून सिंधूचा 
वध केला. तो परत फिरतो, तो वाटेतच सिंधूचा सेनापती 
कमलासुर याने त्याला गाठले. गणेशाने एका फटक्यातच त्याचा 
शिरच्छेद केला. कमलासुराचे शिर जे तिथून उडाले ते मोर- 
गावी येऊन पडले. गणेशाने मग त्या शिराचेच आसन करूत 
मोरगावी निवास केला. 

मोरगावात शिरल्यावर प्रथम मुसलमानी पद्धतीचा एक 
दगडी तट दिसतो. त्याच्या चारही कोपऱ्यांवर चार मीनारां- 
सारखे स्तंभ उभारलेले आहेत. हा तट बेदरच्या बादशाहीत 
जामदारखाना सांभाळणार्‍या मोरो केशव गोळे या गणेशभक्ताते 
घांघला. विधर्मी मूतिभंजकांपासुन आपल्या देवाल्याचे संरक्षण 
व्हावे या हेतूने त्यांने देवळासभोवतीचा तट मुसलमानी घर्ती- 
वर उभारला असल्याचे सांगतात. मंदिराच्या पायर्‍या चढण्या- 
पूर्वी नगारखाना दिसतो. नगारखान्याच्या बरोबर खाली देवा- 
कडे तोंड करून बसवलेला भला मोठा दगडी उंदीर आहे. 
महाद्वारापुढे दोन व आतील प्रांगणात दोन अशा चार दीपमाळा 
इथे दिसतात. मध्ये एक जयस्तंभही आहे. त्याच्या पुढे पधरा 
फूट उंचीवर एक चौथरा व त्या चौथऱ्यावर एक प्रचंड नंदो 
आढळतो. गणपतीपुढे नंदीचे काय प्रयोजन या शंकेचे निरसन 
करणारी एक आख्यायिका या भागात प्रसिद्ध आहे, ती अशी- 

इथून जवळच भुलेश्‍वर महादेवाचे देवालय आहे. तिथल्या 
देवापुढे बसवण्यासाठी म्हणून त्या गावच्या लोकांनी एक पाषा- 
णाचा नंदी दुसर्‍या गावी घडवायला दिला. नंदी तयार झाल्या- 
वर लोक त्याला गाड्यावर घालून भूलेश्‍वराकडे नेऊ लागले. 
परंतु मोरगावापर्यंत येताच गाडा मोडला. एक गाडा मोडला 
म्हणून दुसरा केला, तर तोही मोडला. असे पाच-सात वेळा 
झाले. तेव्हा जास्त वजनामुळे असे घडत असेल, अशा कल्पनेने 
पाथरवट आणूत त्यांच्याकडून नंदी तासुन घेण्याचा प्रयत्न झाला. 
पण त्यामुळे त्या नंदीच्या अंगातून रक्‍ताच्या चिळकांड्या उडू 
लागल्या. अखेर रात्री त्या नंदीला नेणार्‍या लोकांच्या स्वप्नात 
जाऊन नंदीने सांगितले, की “ तुम्ही मला पुढे नेऊ नका. मला 
इथेच मयूरेशश्‍वराच्या समोर बसू दे. ' त्यामुळे लोकांचा निश्पाय 
होऊन त्यांनी नंदीची तिथे विधिपूर्वक प्रतिष्ठापना केली. 


मोरगाव 


नंदीच्या चौथऱ्यापुढे सुमारे २० फुटांवर मुख्य देऊळ व त्याचा 
प्राकार आहे. मुख्य सभामंडपाच्या पुर्वेला नग्नभै रवाचे देऊळ व 
परिचमेला एक तरटीचे जुने झाड आहे. या वृक्षाखाळी वसून 
मोरया गोसाव्यांनी तपदचर्या केली व त्यांना सिद्धी प्राप्त झाली. 
त्यामुळे याला इथे कल्पवृक्ष अशी संज्ञा आहे. आजही या वृक्षा- 
खाली अनेक भाविक अनुष्ठान करतात व आपले इच्छित फल 
प्राप्त करून घेतात. 

तटाच्या आतल्या चौकाच्या आठ कोपर्‍्यांत मुद्गल पुराणात 
वणिलेल्या गणेशाच्या आठ प्रतिमा बसविल्या आहेत, त्यांची 
नावे अशी - एकदंत, महोदर, गजानन, लंबोदर, विकट, विध्न- 
राज, धूम्रवणे आणि वक्रतुंड. यांव्यतिरिक्त अलिकडेच तिथे 
तेवीस परिवारमूर्तीही बसविण्यात आल्या आहेत. 
गर्भागारातील मयूरेशवराची मूर्ती स्थूल स्वरूपाची आहे. 
तिच्या नेत्रस्थानी, 
भालप्रदेशी व नाभी- 
मध्ये लखलखित हिरे 
बसविले आहेत. गणे- 
शाची स्वारी उकि- 
डव्या अवस्थेत बस- 
लेली असून, तिची 
सोंड डावीकडे वळ- 
लेली दिसते. सबंध 
मूर्ती सिंदुर- चचित 
आाहे. मुख्य मूर्तीच्या 
दोही अंगी सिद्धि- 
बुद्धी यांच्या चल 
घातुमूर्ती आहेत. 
मूर्तीच्या पुढयात 
पाषाणाचे मूषक व मयूर वसविले आहेत. 

मयूरेश्‍वराच्या या मूर्तीसंबंधी असे सांगतात, की मूळची 
मूर्ती ही नव्हे. मूळची मूर्ती मृत्तिका, लोह व रत्ने यांच्या अणूं- 
पासुन बनविलेली असुन, ती सांप्रतच्या दृश्य मूर्तीमागे अदृश्य 
आहे. ती मूळ मूर्ती ब्रह्मदेवान स्थापन केली होती; परंतु पुढ 
असुरांनी वारंवार तिचा विध्वंस केल्यामुळे पांडवानी तिला 


मयूरेश्‍वर - मोरगाव 
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गणेश योगीन्द्र आणि मोरया गोसावी यांच्या वास्तव्यामुळे 
मोरगावला क्षेत्राचे पावित्र्य लाभले, तर कऱ्हा नदीमुळे त्याला 
तीर्थेरूपत्व प्राप्त झाले. विजयादशमी, सोमवती अमावास्या 
आणि भाद्रेपद व माघ महिन्यांतील चतुर्थ्यांना इथे महोत्सव 
होतात. त्या वेळी मोठी यात्रा लोटते. [ श्रीगणेशकोश; मं. मू. 
मो.; ती. म. १- श्रीभूस्वानन्द- क्षेत्रमहिमा; अष्टविनायक] 


मोरया गोसावी (१७५१४६१ इ. त.) एक गागप 
सत्पुरुष व कवी. यांचे मूळ घराणे 
टकातील शाली या गावचे होते. हे देशस्थ क्रग्वेदी हरितसगोतरी 
ह्मण होते. यांच्या वडिलांचे नाव वामनभट्ट व आईचे पार्वती" 
वाई होते. यांचे उपनाव शालिग्राम असले, तरी पुढे या घरा" 
ण्यात अनेक सिद्ध पुरुष झाल्याने देव या नावाने हे घराणे ओट 
खले जाऊ लागले. त्री 
पामनभट्ट गणेशोपासक होते. वयाची पन्नाशी उलटली, ज्ञा” 
त्यांना संतानप्राप्ती झाली नाही. मग ते मोरगावच्या गर्ण 
सन्निध येऊन राहिले व तिथे त्यांनी गणेशाची अतन्यभावे ् 
आराधना करून उत्रप्राप्तीसाठी त्याला साकडे घातले. वार्मन 
भट्टांच्या या उपासनेमुळे मयुरेश्वर प्रसछ्च झाला व त्यांच्या 
वरप्रसादाने उतारवयात त्यांना पुत्रप्राप्ती झाली. त्यांनी 2 
नाव मोरया ठेवले. शुद्धवरित आणि सत्त्वगुणसंपन्न अद्या मार्त 
पित्यांच्या सहवासात मोरया वाढला. वयाच्या आठव्या ग 
त्याचे मौंजीबंधन झाले. बालपणीच त्याने वेदाध्ययन पुणें १» 
यानंतर सिद्ध योगिराज या सद्गुरूच्या उपदेशावरून € 
थऊर येथे कडक तपश्‍चर्या केली. सतत बेचाळीस दिवसां, 
अखंड नामस्मरणानंतर गणपतीने मोरयाला दृष्टान्त व्यांनी 
मग तो मोरगावी परतला. यानंतरचे आयुष्य मोरया गोसा“, 
लोकसेवेत घालवले. वृद्ध माता-पित्यांच्या देहावसानात 
त्यांनी मोरगाव सोडले व चिंचवड येथे वास्तव्य केले. द्राव 
चिचवडच्या वास्तव्यातच मोरया गोसाव्यांनी गोप 
उेल्कर्णी यांच्या उमा नामक सुलक्षणी कन्येशी विवार्ह रांनी 
गहस्थाश्रम थाटला. लौकरच त्यांना पुत्रप्राप्ती झाली. मोर 
त्याचे नाव चिंतामणी असे ठेवले. गावच्या 
प्रथम प्रथम मोरया गोसावी प्रत्येक चतुर्थीस मोरगा. > 
गणपतीच्या दर्शनास जात; पण पुढे एके दिवशी म 
त्यांच्या स्वप्नात येऊन सांगितले, “ तु एवढ्या दुर येळ र्घ्र 
केऱ्हा नदीत मी आहे. तिथून मला बाहेर काढ व म 
घेऊन जा". दृष्टान्ताप्रमाणे मोरयांनी केळे व कऱ्हा नंद 
गणेशमूर्ती आपल्या वविचवडच्या घरी नेऊन स्थापन केली. 
पुढे मोरया गोसावी यांच्या साधुत्वाची कौती सर्वदूर 


खंड सातवा 


व लोकांच्या झुंडीच्या झुंडी त्यांच्या दर्शनाला येऊ लागल्या. 
मोरया गोसावी यांनी आपल्या वयाच्या ८६ व्या वर्षी, 


पुष 


मोरसु ओक्कलू 


प्रतिवर्षी मार्गशीषे वद्य षष्ठीला चिंचवड येथे मोरया 
गोसावी यांचा पुण्यतिथीमहोत्सव साजरा होतो. त्या वेळी तिथे 


मार्गशीष वद्य षष्ठी शके १३८३ या दिवशी, चिंचवड य्रेथे येणार्‍या सर्वे लोकांना प्रसादभोजन देण्याची प्रथा आजतागायत 


जीवत्समाधी घेतली. 


शं हास 3 


मोरया गोसावी 


मोरया गोसावी यांनी अनेक प्रासादिक पदे रचली असून, 

ती विविध गणेकक्षेत्रांतुत गायिली जातात. त्यांची सासुर, 
माहेर, कामधेनू, इ. पदे विशेष प्रसिद्ध आहेत. त्यांचे एक पद' 
पुढीलप्रमाणे - 

तुजविण कोण आम्हां आहे रे मोरया । 

तुझिया भेटीची बहु आस रे मोरया ॥ 

देखितां तुज बहु दिवस झाले रे मोरया । 

रात्रंदिवस वाट तुझी पाही रे मोरया ॥ 

जन्मोजन्मींचा तुझा दास रे मोरया । 

एक वेळ कृपादृष्टी पाहे रे मोरया ।। 

धेनु वत्सालागों जेसी मोहे रे मोरया । 

तेसा वेगीं येई तूं लवलाही रे भोरया ॥ 


चालू आहे. [ विविधा; म. च. को.; सु. वि. को. ] 


क. य म्हेसूर प्रदेशातील एक जात. या लोकांना 
मारख्र आक्कळू होसदेवर ओक्कल असेही दुसरे नाव आहे. 
कांचीजवळच्या मोरसुनाड या प्रदेशातुन हे लोक म्हैसूर प्रदेशात 
आले, म्हणून यांना मोरसू ओक्कलू असे नाव मिळाले. त्यांना 
हे स्थलांतर का करावे लागले, त्याबद्दलची कथा अशी - 

मोरसूनाडमधे यकिल जातीचा एक पाळेगार इ. स. च्या 
१५ व्या शतकात राज्य करीत होता. त्याला आपल्यापेक्षा 
उच्च जातीतील मुलीशी लग्न करायचे होते, म्हणून त्याने 
मोरसु ओक्कलू जातीतील एक मुलगी शोधण्यासाठी आपल्या 
दुताला पाठवले. त्याने त्याप्रमाणे एक सुंदर मुलगी राजासाठी 
पसंत केली. मुलीच्या आईबापांना आणि त्या जातीच्या प्रमु- 
खाला हा लग्नसंबंध पसंत नव्हता. परंतु पाळेगाराला उघडपणे 
नकार देणे दृष्ट नव्हते. म्हणून त्यांनी लग्नाला संमती दिली 
आणि वरकरणी लग्नाची तयारी चालवली. पण त्यांचा अंतःस्थ 
हेत्‌ वेगळाच होता. लग्नाच्या आधी काही दिवस एका रात्री 
आपला भैरव हा कुलदेव बरोबर घेऊन ते सर्वे लोक घरदार 
सोडन निघाले आणि जवळच्या म्हैसूर प्रदेशात येऊन वसले. 

उद्योगधंदे - शेती हा या लोकांचा मुख्य उद्योग आहे. भात 

व नाचणी ही त्यांची मुख्य पिके होत. काही लोक बांधकाम- 
कंत्राटदार असून, काही सरकारी नोकरीत आहेत. यांची घरे 
मोठी असून, गुरांना ते घरातच बांधतात. घ राला लागूनच धान्य 
साठविण्याचे कोठार असते. 

भात व निरतिराळ्या पशूंचे मांस हे त्यांचे मुख्य अन्न आहे. 

यांच्यात मसाकू, रेड्डी, मोरसू इ. काही पोटभेद आहेत. 
त्यांच्यांत परस्पर रोटीबेटीव्यवहार होतो. तसेच यांच्यांत अनेक 
कुळ्या किवा बेडगू असून, एकाच कुळीत लग्नसंबंध होत नाही. 

विवाहप्रथा - आते किवा मामे बहिणीशी लग्न करता येते. 
प्रथम वघ-वरांचे नक्षत्र जुळवतात. मंग मुलाचा बाप मुलीला 
मागणी घालतो. मुलीच्या बापाला देज मिळते. दोन्ही बाजूंना 
संबंध पसंत पडल्यावर, एक दिवस मुलाचे नातेवाईक मुलीच्या 
घरी जातात आणि तिला नवी साडीचोळी व एखादा दागिना 
देतात. नंतर ज्ञातिप्रमुख कलशाची पुजा करतो. सर्वांना वधूकडचे 
लोक जेवण देतात. यानंतर कुठल्याही पक्षाने लग्न मोडले, तर 
त्याला दुसर्‍या पक्षाला नुकसानभरपाई द्यावी लागते. 

लग्न बहुधा नवर्‍या मुलाच्या घरी होते. प्रथम कुलदेवतेची 


मोरसृ ओक्कलू ष्‌ 


दजा करतात. दुसर्‍या दिवक्यी बारा खांबांचा मडप उभारतात. 
मामा दुघाचा खांब आणून रोवतो. 

लग्नाच्या.आदल्या दिवशी संघ्याकाळी वधूपक्षाकडी७ लोक 
वराच्या गावी येतात. नंतर दोन्ही पक्षांतील काही सुवासिनी, 
नऊ धान्ये पेरलेल्या मातीच्या वाफ्यावर एक कलश ठेवून त्याची 
पुजा करतात. 

दुसऱ्या दिवशी सकाळी नवरा मुलगा हातात खंजिर घेऊन 
मिरवीत वघूपक्षाच्या जानोशात जातो. बोहल्यावर वधू-वर 
समोरासमोर तोंड करून उभे राहतात. पुरोहित दोघांच्या मध्ये 
अंतरपाट धरून मंगलाष्टके म्हणतो. अंतरपाट बाजूला केल्यावर 
वधू-वर एकमेकांच्या मस्तकावर मूठ भरून गूळ व जिरे टाक- 
तात. नंतर वराने वधूच्या गळयात ताळी बांधल्यावर ती दोघे 
हात जुळवतात आणि वघूचे आईवाप जुळवलेल्या हातांवर दुध 
ओततात. ते एका भांड्यात घरून मग एखाद्या वारळावर 
टाकतात. 

संध्याकाळी वघला अरंधघतीदर्शन धडवल्यावर वधू-वर मिर- 
वणुकीने जाऊन वारुळाची पूजा करतात आणि त्याची थोडी 


माती बरोबर आणतात. मग काही सुवासिनी विहिरीवरून किंवा 


खांबांच्या मुळात ते गोळे ठेवते. मग वधू-वर त्या खांबांची आणि 
कलशाची पूजा करतात. 
इसर्‍्या दिवशी दुपारच्या जेवणानंतर 'सिंहासनपूजा होते. 

कांबळे जमिनीवर अंथरून त्यावर चार त्रिशूळ व चंद्र- 
सुय काढतात आणि मध्यभागी पाने, सुपाऱ्या आणि कडांना 
विभूती ठेवतात. याला सिंहासन असे म्हणतात. यजमान त्याची 
रजा करतो आणि लग्नविधी समाप्त होतो. 

मुलीला प्रथम रजोदर्शन झाले, की तिचा मामा अंगणात 
तिच्यासाठी हिरव्या फांद्यांचे एक खोपट उभारतो. नऊ दिवस 
तिने याच खोपटात राहायचे असते. रोज संध्याकाळी धोब्याने 
वून आणलेले कपडे नेसुन ती पाटावर बसते. मग सुवासिनी 
तिची फळांनी ओटी भरतात आणि तिला गोड पदार्थ खायला 
देतात. दहाव्या दिवशी सकाळी स्तान करण्यापूर्वी ती' खोपट 
मोडून टाकते. मग मामा त्या फांद्या दुर नेऊन जाळून टाकतो. 

प्रसुृतिप्रथा - जननाशीच सात किवा नऊ दिवस असते. ते 
संपवून स्नान करण्याच्या दिवशी स्त्रीच्या नातेवाईक स्त्रिया 
तिच्या स्नानासाठी घडाभर गरम पाणी घेऊन येतात. मुलाचे 
नाव २८ व्या किवा २९ व्या दिवशी ठेवतात. 

मूळ वर्षाचे होण्याच्या आत मुनीरवर देवाला, गावाबाहेर 


ष्उ 


एखाद्या सोमवारी बकरा बळी देतात आणि सर्वजण त्याचे 


६ भारतीय संस्कृतिकोश- 


मांस शिजवून खातात. पहिल्या किवा तिसऱ्या वर्षी कुलदेव- 
तेच्या मंदिरासमोर किवा मुनीशवराच्या मंदिरासमोर मुलाचे 
जावळ काढतात. तसेच मुलाचे कान टोचण्यापुर्वी मक्‍करलदेवरू या 
मुलांच्या देवतेची पुजा करतात. पुर्वी पहिल्या मुलाचे कान 
टोचण्यापूर्वी काही माता आपल्या उजव्या हाताच्या दोन बोटांचे 
शेवटचे सांधे उुतताराकडून कापुन घेत व बोटांचे रक्‍त थांववण्या- 
साठी ती उकळत्या तेलात वुडवीत. या सर्व प्रकाराचे विधिविधान 
फार जटिल होते. इ. स. च्या १९ व्या शतकाच्या शेवटच्या 
दशकात या प्रथेवर कायद्याने वंदी घालण्यात आली. 

या जातीचे अनेक विभाग असुन, त्यांना कट्टेमणी असे म्ह 

ळं श्र तात. प्रत्यक >, 
9 मणीवर यजमा 

र्ट किंवा गौड नामक 
एक मुख्य अधि- 
कारी अस तो. 
अनेक कट्टेमणींचा 
मिळून एक नाई 
बनतो. त्यावर 
देसाई गौड 
नावाचा अधि" 
कारी अस तो 
जातीतले तंटे” 
बखेडे प्रथम यज” 
मान सोडविण्याचा 
प्रयत्त करती. 
आणि ते न जस” 
ल्यास देसाई गौडा” 
कडे ते सोपवतो. 
लग्न, मृत्यू किवा 
इतर महत्वाच्या प्रसंगी यजमान किंवा त्याचा प्रतिनिधी यांची 
उपस्थिती आवश्यक असते. 

देवधर्म -- भेरेदेवरू किंवा बंडीदेवरू या नावाने हे शिवाला 
भजतात. कोलार तालुक्यात सिटी बेट्ट डोंगरावर याचे प्रमुख 
स्थान आहे. होसदेवरूला नेवेद्य दाखवल्याशिवाय या जातीच्या 
स्त्रिया नवान्नभक्षण करीत नाहीत. यांच्यापैकी काही वैष्णव 
आहेत. भुताखेतांवर यांचा विश्‍वास' असून, ते त्यांना संतुष्ट 
राखतात. 
_ _मतिकप्रथा - सर्वेसाधारणपणे हे प्रेते पुरतात. पण यांच्या" 
पकी काही आता प्रेते जाळू लागले आहेत. मृताळा नवे कपडे 
आडून व तवे पागोटे बांवून तिरडीवरून वाजतगाजत स्मॅशा- 


खंड सातवा 


नात नेतात. प्रेत नेताना वाटेत त्याच्या अंगावर विड्याची पाने 
आणि लाह्या उधळतात. प्रेत स्मशानात नेल्यावर मृताचे पुत्र 
व इतर आप्त त्याच्या तोंडात आणि डोळ्यांत थोडा भात घाल- 
तात. मस्तक दक्षिणेकडे करून प्रेत खड्ड्यात ठेवतात आणि 
काटेरी झुडपांच्या फाद्यांनी खड्डा भरतात. थडग्यावर एक 
लहान छप्पर उभारतात. तिसऱ्या दिवशी मृतात्म्याला पिंडदान 
करतात आणि ब्राह्मणांना ऐपतीप्रमाणे छत्री, जोडा, गाय व 
दक्षिणा देतात. त्याच दिवशी संध्याकाळी मृताचे कुटुंबीय देव- 
ळात जाऊन देवाची पुजा करवितात. त्यामुळे मृताला स्वर्गाचे 
दरवाजे खुले होतात, अशी त्यांची समजूत आहे. त्यानंतर रात्री 
ज्ञातिभोजत घालतात. हे लोक मृताशौोच दहा दिवस पाळतात. 
महालयही करतात. [ मै. ट्रा. का. ] 


मोरोपं (इ. स. १७२९-१७९४) एक मराठी महाकवी. 
पत संपुर्ण नाव मयूरेश्‍वर रामाजीपंत पराडकर. हे 

जामदग्न्य गोत्राचे कऱ्हाडे ब्राह्मण होते. सोलापुर जिल्ह्यातील 
सोनारी गावचा भैरव देव हा या घराण्याचा कुलस्वामी आहे. 
मोरोपंतांचे वडील हे कोकणातील सोंदळ या गावचे रहिवासी 
होते. ते इ. स. १७१३ च्या सुमारास केशव पाध्ये व गणेश पाध्ये 
या बंबुद्दयासह पन्हाळगडावर कायमचे राहायला आले. रामाजी- 
पंतांना तीन मुलगे व एक कन्या अशी चार अपत्ये गडावरच 
झाली. त्यातले मोरोपंत हे तिसरे होत. 

मोरोपंतांचे बाळपण पन्हाळगडावरच गेले. त्यांनी गुरुगृही 
राहून अध्य़यनही तिथेच केळे. आयुष्याची पहिली २४ वषे 
त्यांनी पन्हाळगडावर घालवली. पुढे काही कारणामुळे रामाजी- 
पंतांना पन्हाळगड सोडावा लागला व ते तिथून आपल्या सर्वे 
कुटुंबासह बारामतीस कायमच्या वास्तव्यासाठी गेले. 

मोरोपंतांनी केशव पाध्ये व गणेश पाध्ये या दोवा प्रगाढ 
पंडितांकडे संस्कृत भाषेचे अध्ययन केले. संस्कृत महाकाव्ये आणि 
नाटके अभ्यासून ते उत्तम व्युत्पन्न झाले. रामायण, महाभारत 
व भागवत हे तीन महान ग्रंथ त्यांनी अनेक वेळा वाचून पुण 
आत्मसात केले. त्यांनी वैद्यक विषयांचाही चांगला अभ्यास 
केला होता, असे वाटते. संस्कृत वाडमयावरोबरच त्यांनी प्राकृत 
काव्यांचा व संत वाडमयाचा अम्प़रासही काळजीपूर्वक केला 
होता. पु्वेकाळीन मराठी कवींच्या कितीतरी कल्पना द रचना- 
पद्धती पंतांनी उचलल्या आहेत. 

मोरोपंत बारामतीस आपले यंजमान बाबूजी नाईक यांच्या 
वाड्यात पुराण सांगत असत. त्याबाबत ते मोरोपंतांना सालिना 
५०० रुपये बिदागी देत. या बाबूजी नाईकांच्याबद्दल मोरो- 


पंतांच्या मनात नितांत आदर होता. गयेला विष्णुपदापुढ पिंड 
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देताना पंतांना प्रथम त्यांचे स्मरण झाले. त्या वेळी त्यांच्या 
मुखातुन ज्या आर्या निघाल्या, त्यांतली एक आर्या अश्ी- 
श्रीबाबूराय प्रभु माझा अत्यंत सदय अन्वद हा । 
अथिजना न म्हणों दे जेसा तप्तास जाव सन्नद ' हा! ॥। 

मोरोपंतांचा विवाह बारामती येथेच झाला. त्यांच्या पत्नीचे 
नाव रमाबाई असे होते. पंतांना तीन पुत्र व तीन कन्या अशी 
सहा अपत्ये झालो. पंतांनी विष्णुपदावलीत आपल्या पत्नीविषयी 
पुढील गोरवोद्गार काढले आहेत- 

मों जरि अशक्त निर्थत कोपी तरि बहु भलो रमा भार्या । 
ईतं सद्गति दे तूं, हेचि करी प्रयस बोध या कार्या ॥ 

या धरमंपत्नीच्या सहवासात आणि एकूण कुटुंबपरिवारात 
मोरोपंतांचा गृहस्याश्रम सुखाचा जाला. त्यांचे घर गोकुळा- 
सारखे गजबजलेले असे. आपले आप्तेष्ट व स्वजन यांना प्रसंगी 
साह्य करावे, त्यांचे रक्षण करावे आणि त्यांच्या दुःखाने चित्त 
कळवळावे, असे पंतांचे सांगणे व वागणे असे. 

दाशरथी राम हे मोरोपंतांचे उपास्य देवत होय. ही रामो- 
पासना त्यांना कशी जडली या विषयीची घटना श्री. पांगारकर 
यांनी सांगितली आहे, ती अश्ली- 

पंत प्रथम घरच्या उपासनेमुळे शालिग्रामाची पुजा करीत; 
पण त्यांची रामभक्‍्ती दृढ व्हावयास एक कारण झाले. अहमद- 
नगरास एक परम रामभक्त होता. त्याच्या जवळ रामपंचायत- 
नाच्या सुंदर मूर्ती होत्या. त्यांची त्याने उत्कृष्ट भक्‍ती केली 
होती. त्याला संतती नव्हती. वय शंभराला टेकले होते. आपल्या 
रामाची योग्य पुरुषांकडून अखंड पुजा अर्चा कशी चालेल, ही 
त्यास चिंता पडली. तेव्हा त्याला स्वप्नात रामाने दृष्टान्त दिला 
की, * बारामतीस शभाशय' मोरोबा पराडकर आहे; त्याच्या 
स्वाधीन मला कर. ' या दृष्टान्ताप्रमाणे त्या वृद्ध भक्ताने नग- 
राहून सोवळ्याने पायी चाळत येऊन त्या मूर्ती मोरोपंतांच्या 
हवाली केल्या. त्या दिवसापासून पंत रामभक्त ज्ञाले. 

मोरोपंतांनी देशावरची व कोकणातील अनेक पुण्यक्षेत्रे 
पाहिली होती. पंढरपुरी तर ते अनेकदा गेले होते व राहिलेही 
होते. अमरसिंह जाधव या जहागीरदाराच्या स'मागमे त्यांनी 
उतार वयात काशी, प्रयाग व गया या त्रिस्थलीची यात्राही केली. 
एक चातुर्मास्य ते काशीक्षेत्री राहिले. तिथे त्यांनी आपला 
काव्यसंभार काशीतल्या मोठमोठ्या संस्कृत पंडितांना दाख- 
वला. पंडितांनी त्याची शलाकापरीक्षा केली व ते प्रसन्न झाले. 
पंत त्यांच्या आदरास पात्र ठरले. आणि मग एके दिवशी काशी- 
तल्या शास्त्रीपंडितांनी पंतांची व्यासपूजा केली. 

या यात्रेत त्यांनी तीर्थक्षेत्रांवर आणि देवदेवतांवर हजारो 
आर्या रचल्या. गया क्षत्री पंतांनी पिडप्रदात केले. अशा प्रकारे 


मोरोपंत 


यात्रा यथासांग करून मोरोपंत बारामतीस सुखरूप परत आले. 
मोरोपंतांनी आमरण विद्याव्यासंग, काव्यरचना व रामसेवा 
केली. आथिक दृष्ट्या त्यांचा संसार वेताबाताचाच होता; पण 
तरीही त्यांनी तो विवेकाने नेटका केला. विनय, सदाचार, 
प्रेमळपणा, इ. सद्गुणांनी त्यांनी भोवतालच्या माणसांना आदर्श 
घालून दिला. प्रपंचात राहूनही त्यांनी परमार्थाचा लाभ करून 
घेतला आणि पाउण लाख मराठी कविता निर्माण करून मराठीचे 
वेभव वाढविले. ते रामभक्‍तीत रमले, रंगले. त्यांचे आशंसाष्टक 
नावाचे एक स्तोत्र प्रसिद्ध आहे. त्यात स्वत:ला काय भावावे 
आणि काय रुचावे याविषयी त्यांनी पुढील इल्रोक लिहिले आहेत - 
तव पादसरोरुहों स्वचित्तभ्रमरातें रस चाखवूनि गोवूं । 
तुज भक्‍त तुझे सदेव गाती मृग आम्हीं गणगीतसक्‍्त होवूं ॥ 
मज वाटतसे सभाग्य मोठें भगवद्भक्त तयांत म्यां जडावे, । 
तदधोन तुझ्या यशःसुधेचा ऱ्ह॒द गंभीर, तयामधे बुडावें ॥ 
तुज वणिति संत, संगमुक्‍त, प्रकृतिप्रेमळ, तद्‌गणीं शिरावे । 
तुजिया गुणसागरांत माजे मन हें सेंघव माधवा ! विरावे ।। 
मन हें विषयों उडीच घालो विष हे जाणुनि यावरी विटावे । 
तव कोति उदार कामधेन्‌ तिस मी होउनि वासरू चिटाव ॥। 
पंतांनी चेत्र शु. पोणिमेस हनुमज्जयंतीच्या पर्वेणीवर आपला 
देह ठेवला. श्री. पांगारकर म्हणतात - गीर्वाणस्तागरातून 
आपल्या अतक्यं बुद्धिप्रभावाने या मयूरमेघाने काव्यामृत शोषन 
त्याचा काठिण्यक्षार नाहीसा करून महाराष्ट्र भूमीवर पेया- 
मृताचा वर्षाव सतत चाळीस वर्षे केला व कृतकृत्य झालेला 
नश्‍वर देहू ठेविला. पंत आपले कार्य करून गेले. पुण्यबलाने 
त्यांचे सत्संकल्प सिद्धीस गेले. ! 
मोरोपंताची कविता सुमारे ७५ हजार आहे. त्यापैकी आर्या 
४० हजारांच्या वर असून, बाकीची कविता भिन्न भिन्न वृत्तांत 
रचलेली आहे. त्यातली जवळ जवळ ६० हजार कविता उपलब्ध 
असुन, सुमारे १५ हजार कविता उपलब्ध नाही. त्यांच्या ग्रंथांची 
नावे अशी - 

(१) महाभारत (२) मंत्ररामायण (३) हरिवंश (४) 
कृष्णविजय किंवा बृहृदृशम (५) मंत्रमागवत व (६) ब्रह्मोत्तर 
खंड. याशिवाय ७-८ स्फुट प्रकरणे व अष्टोत्तर शत रामायणे. 
यांतील काही महत्त्वाच्या व मोठया ग्रंथांचा परिचय असा-- 

संत्ररामायण - हे रामायण आर्या-गीति-वृत्तात रचले आहे. 
* श्रीराम जयराम जय जय राम या त्रयोदश्याक्षरी मंत्रात 
गुंफेळे असल्यामुळे याला मंत्ररामायण असे नाव दिले आहे. 
यातली पहिली कांडे संख्येने हान असून, युद्धकांड सर्वांत मोठे 
आहे. आपल्या या ग्रंथात १८८० आर्या असून १४६ मंत्र आहेत, 
असे पंत सांगतात. उत्तरकांडात त्यांनी रामरक्षा गुंफली आहे. 
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रामप्रभू मारीच मृगाला मारून परत आला, तेव्हा जानकी 
त्याला आश्रमात दिसली नाही. कारण त्या अवधीत रावणाने 
तिला पळवून नेले होते. सीतावियोगाचे दुःख लक्ष्मणाजवळ 
व्यक्‍त करताना पंतांचा राम म्हणतो - 
रुचिराक्षा नाहों कों वत्सा ! हें अन्यगेह वाटतसे ॥। 
इतर स्थळासि आलों चुकती अनभिज्ञ लोक वाट तसे ॥ 
वत्सा ! मज जरि म्हणसो “ सोतेची हेचि होय दलज्लाला । 
तरि मोच रामनामा नसेन ! साध्वी दिसेल काशाला? ।। 
इवशुराला परलोकों गेलिस जरि तु करावया नमना ।। 
पुसल्यावांचुनि केसी सीते झालीस आज यानमना? ॥ 
मज राजकन्यके ! तूं वरूनियां पावलीस न सुखातें । 
खातें हुं चित्तात; सांगों कोणास मौ स्वदुःखातें ।। वह: 
श्रीकृष्णविजय - याला बृहद्दशम असेही म्हणतात. या ग्रंथा 
अध्याय ९० असुन, एकूण पद्यसंख्या साडेतीन हजारांवर आहे. 
प्रस्तुत ग्रंथाचा उत्तराधे अखेरपर्यंत सरस उतरला आहे. वा 
पाध्ये यांच्या सांगण्यावरून पंतांनी हा ग्रंथ रचला. यात 
कृष्ण-रक्मिणी विवाहाचा प्रसंग पंतांनी बहारदार वणिला आहे. 
रुक्मिणी स्वतःच आपल्या विवाहाची कथा यादव-कौ मेँ 
स्त्रियांना मोकळेपणाने सांगत आहे. त्यातील काही आर्या अशा 
प्रथम म्हणे वैदर्भी-बाई ! होतें लहान मी कन्या । 
धन्या कृष्णकथा मज तेव्हांचि रुचे, न आवडे अन्या ॥ 
हरिगुणगायक सज्जन ते धनलोभी नव्हेत परि हार । 
मुद्रा कंकण द्यावे न करिति मातापिताहि परिहार । 
ज्या दिवशीं हरिचरितश्रवण नसे त्यांत मग दहा दुखणी 
दुखणी काय नवखणी माडी नलगे, घरा नखेंडु खणी ॥ 
प्रस्तुत ग्रंथात सुभद्राह्रणाचे आख्यानही मनोरम असून? 
मागील पिढीत अनेकांच्या परिचयाचे होते. विक अ. 
महाभारत - हा महान ग्रंथ प्रस्तुत कवीच्या प्रतिभेचे क. । 
परिश्रमाचे अतिरसाळ फळ होय. याची आर्यासंख्या १७) (९ 
एवढी आहे. हा ग्रंथ जसा आकाराने तसाच योग्यतेनेही म॑ टं 
आहे. पंतांचा भाषाविलास आणि कल्पनाविलास या ग्रंथा 
पदोपदी दिसून येतो. पंतांची खरी प्रसिद्धी या ग्रंथामुळेच झा 
हे भारत रचनाकालीच लोकप्रिय झाले. रामजोऱ्यासार 
ह्रिदासांनी कीतंनात मोरोपंती आख्यानांचा उपयोग युट 
केला. त्यातील द्रौपदीवस्त्रह्रण, कौचकवध, भीष्मार्जुनयु&/ 
अभिमन्युपराक्रम, करणे-शल्यसंवाद, इ. प्रसंगांवरच्या ते 
तत्काळ महाराष्ट्रभर पसरल्या. पंतांचे अर्थांतरन्यास सुभाषिं चा 
म्हणून लोकांच्या जिव्हाग्री आरूढ झाले. भीमाने दुःशासता 
वध केला, त्या रौद्र समरप्रसंगाचे वर्णन करताना पंतांनी सर्ज" 
पणे पुढील आर्या लिहिल्या आहेत - 


खंड सातवा 


गरुड जसा गगनांतुनि वेगें उतरोनि पन्नगा झडपी । 

तेसा भौम बळाने दुःशासनकंठ अंध्यिने दडपी ॥। 

रिपु श्र दुर तेथुनि तं दारुण कर्म पाहतां पळती । 

किति पडती, किति दडती, कितिएकांचीं धृतायुधे गळती ॥ 
मंत्रभागवत - हे भागवत सुमारे २६०० आर्यात पुरे केलेले 
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वदान्यजनसद्गुरो प्रशमिताभिताप्तन्मदा । 
गदारिदरनंदकांबुजधरा नमस्ते सदा ॥ 

: अतक्ये महिमा तुझा गुणहि फारबा हे ' विधो । 
थुतिज्ञहि म्हणे सदा, स्तविल आमुची केवि धो? । 
तरी जन यथामति स्तवुनि जाहले सन्मती 


स्तवार्थ तुझिया तुझ्यासम कवी कघों जन्मती ? ॥ 

प्रभो! शरण आलियावरि न व्हां कधीं वांकडे 

म्हणोनि इतुकेंचि हें स्वहितकृत्य जीवांकडे । 

प्रसाद करितां नसे पळ विलंब बापा ! खरें 

घनांबु न पडे मुखीं उघडिल्याविना पांखर ॥। 

पंतांच्या छोट्या काव्यात केकावलीच्या बरोबरीने संशयरत्न- 

मालेलाही मानाचे स्थान आहे. हे ४२ आर्यांचे काव्य आहे. 
हृदयाची आतेता, मनाची उत्कटता, बौद्धिक चमत्कृती आणि 
युक्तिवाद हे गुण तिच्यात ठळकपणे आढळतात. देव आपल्याला 
भेटत नाही, आपल्या उद्धारासाठी धावून येत नाही, याबद्दल 
नानाविध संशय व्यक्‍त करून पंत लगेच त्या संशयाचे निरा- 
करणही तिथेच करतात. त्यातील काही आर्या अद्या-- 

उठतां बहु त्वरेने : कोठे जाता? असे तुम्हा देवी । 

पुसती झाली जाणो ? पुसतां ज्ञाता पुढें न पद ठेवी ॥। 

किंवा नारद आला आलापीत स्वकीय सच्चरितें ॥। 

प्रेमळ गीत तुम्हांला ह॒रि हिरिणापरिस बहुत वश करिते ॥ 


असून, ते ३३३ नाममंत्रांत गोवलेळे आहे. रचनेत सववत्र ' नमो 
भगवते वासुदेवाय ' हा मंत्र साधलेला आहे. या मंत्रमण्यांच्या 
तीन माळा पंतांनी कल्पिलेल्या आहेत. पहिली माळ पहिल्या 
नऊ स्कंधांची, दुसरी माळ दशम स्कंधाची व तिसरी माळ 
शेवटच्या दोन स्कंधांची. पहिल्या माळेत भगवंताच्या अवता- 
रांच्या, भक्तांच्या, देव-दानव युद्धाच्या, सृष्ट्युत्पत्तीच्या, ड्‌. 
नानाविध कथा आहेत. दुसर्‍या माळेत श्रीकृष्णाच्या अवतार- 
कथा असून, तिसर्‍या माळेत श्रीकृष्णाने उद्धवाला केलेला 
उपदेश आहे. 

श्रीकृष्णाने बाललीला करून यशोदेला कसे भुलविले व 
सुखविले त्याचे वर्णन पंतांनी वत्सल रसाला अद्भुताचे पुट 
देऊन फार सुरस केले आहे. श्रीकृष्णाने यमुनातटाकी वृंदावनात 
गोपींसह रासक्रीडा केली, त्या प्रसंगाचे वर्णनही सुरेख उतरले 
आहे. त्यातील काही आर्या आशा - 

भक्तीने आळवितां गातां गुण चितुनी मनों मूर्ती । 


स्तोत्र आहे. यात पंतांच्या वुद्धिशक्‍त 
आहे व पंतांच्या अंतःकरणवृत्तींचाही 
प्रस्तुत काव्यात १२१ इलोक आहेत. त्यांत 


प्रकठे गोपोंत प्रभु होतां तद्बुद्धि निळा पुर्ती ! ।। 
गलदंजनाश्रुमलिनं वदनें त्यांची पुज्नी स्वपाणीनें । 

सांत्वन करी प्रियांचे परमेश्‍वर असृतमधुर वाणीनें ! ॥ 
वनितांसह मग तितुकक्‍या मूर्ती धरुनि स्वयें करी रास । 
गोपी चुंबिति, हुंगिति, आलिंगिति सुंदरा क्षरीरास ॥ 
वाद्य वाजविती सुर गोपींसीं गायजे ह्री रासीं !। 

स्वर शोभला स्वरासों, जेसेंचि शरीर तच्छरीरासीं ।। 
देउनी पद्यादुलंभ सुखराक्षी त्यां जळीं स्थळो रमवी ! । 
अस्खलितवोये भगवान्‌ गोपींचा कासताप॑ तो हमवी 1] 
पंतांच्या स्फुट काव्यात किंवा स्तोत्र काव्यात केकावलीला 


फार महत्त्व आहे. ही केकावली पृथ्वी छंदात असून, तिच्यात 
पंतांनी स्वतःच्या उद्धारासाठी प्रभूला आळवेले आहे. कैका 
म्हणजे मयूरवाणी. कवीचे नाव मयूर 

आपल्या आर्त वाणीला केकावली असे न 
पांगारकर म्हणतात. * हे काव्य अंप्रतिमं आ 


असल्यामुळे त्याने या 
व दिले आहे. श्री. 
हे व अतिप्रेमळ 
हीचा पूणे विकास झाला 
पूर्ण प्रकाश पडला आहे. ' 
हे काही श्‍लोक असे- 


सदाभितपदा संदाशिवमनोविनोदास्पदा । 
स्वदासवरामानस्ता कलिमलांतका कामदा ॥। 


किवा तुज एकाकी पाहुनि खळ दैत्य आडवे आले ॥। 
फुटतां सागर सिकतासेतुचे काय त्यापुढें चाले ॥ 
मोरोपंत आणि आर्यावृत्त यांचे समीकरण आहें. खरे तर 
ती आर्या नसुन आर्यागीती आहे. पण प्रचारात तिलाच आर्या 
म्हणतात. पंतांच्या पूर्वी आर्यावृत्त मराठी वाचकांना फारसे 
परिचित नव्हते. मोरोपंतांनी आपले बहुतेक काव्य या वृत्तात 
रचिले आणि आर्येवर स्वतःच्या कतृंत्वाचा कायमचा ठसा उम- 
नेबांचा अभंग तशी पंतांची आर्या. ते आर्ये- 


टवून ठेवला. तुकोबां उं 
वरच्या आपल्या प्रभुत्वाविषयी आत्मगौरवाने लिहितात ते असे- 


प्रकटी प्रथम भगीरथ नृपलोकों सुरनदीस ती आर्या । 
तसति हे मयूर नाहीं तरि सर्वाना न दीसती आर्या ॥ 
मोरोपंतांच्या भाषिक व वाड्मयीन कार्याचे महत्त्व विशद 
करताना प्रा. ह. श्री. शेणोलीकर लिहितात, ते असे-- 
आपल्या आर्यारचनेने पंतांनी मराठी भाषेच्या सामर्थ्यात व 
ऐश्वर्यात बहुमोल भर टाकली. त्यांच्या आर्यांमुळेच अव्वल 
इंग्रजी अमदानीतही पुराणांतील कथांचा प्रसार लोकांमध्ये 
होत राहिला. मराठी भाषेचा लवचिकपणा व अलंकारवैभव 
दांखवून पंतांनी संस्कृत पंडितांचे गर्वेह्रण केले आणि मराठी 
भाषिकांतील न्यूनगंड नाहीसा केला, शुद्ध आणि संपच्च अश्या 


मोरोपंत 
भाषासरणीमुळे मोरोपंतांनीच मराठीला अभियुक्‍त भाषांच्या 
पंक्तीत मानाचे स्थान मिळवून दिले, यात शंका नाही. [ मोरोपंत 


चरित्र आणि काठव्यविवेचन- ल. रा. पांगारकर, १९४३; 
प्रा. म. वा. स्व.; म. च. को. ] 


नर एक जात. या लोकांची वस्ती गुजरात व महा- 
माठसठलाम राष्ट्र या दोन प्रदेशांमध्ये आढळते. मोला 
इस्लाम याचे हे भ्रष्ट रूप आहे. हे लोक पुर्णतः मुसलमान 
नाहीत. परजातीचा माणूस मुसलमान झाल्यानंतर त्याला 
मोला म्हणण्याची पद्धत होती. यावरून ही बाटलेल्यांची जात 
असावी, असे म्हणतात. इ. स. च्या १५ व्या व १६ व्या शत- 
कांच्या दरम्यान महंमद बेगडाच्या कारकौर्दीत हे लोक बाटले, 
असे सांगतात. मोलेसळाम लोक इतर मुसलमानांच्या पंक्तीला 
जेवतात, पण घरी ते श्याकाहारीच असतात. काजी आणि 
मौल्वी यांच्या बरोबर हे ब्राह्मण पुरोहितालाही आपल्या 
घमकृत्यांसाठी बोलावतात. [ रज:कण] 


12 (इ. स. चे १६ वे दतक) आंध्म प्रदेशातील एक 
साह्माबा संत कवयित्री. तेलुगू भाषेत हिनेच प्रथम' काव्य- 
रचना केली, असे म्हणतात. हिचे सलग, साघार चरित्र उप- 
लब्ध नाही. उपलब्ध आहेत त्या दंतकथा-आडख्यायिका. त्यांच्या 
आधारे तिचे चरित्र मिळते, ते असे - 

नेल्लोर जिल्ह्यातील गोपवरम' गावच्या केसन्ना नामक एका 
कुंभाराच्या पोटी ही जन्मली. केसच्ना हाही एक थोर साधू व 
कवी होता. त्याच्या साधुत्व आणि कवित्व या दोन्ही गुणांचा 
वारसा मोल्लांबेला मिळाला. बालपणापासूनच मोल्लांबेच्या 
ठिकाणी दीन-दलितांविषयी कळवळा, सत्याविषयी आग्रह, 
स्पष्टवक्तेपणा, धेय, अन्यायाविरुद्ध झगडण्याची वृत्ती, इ. 
लोकोत्तर गुणांचा आढळ होऊ लागला. त्यामुळे ती जसजशी 
मोठी होऊ लागली, तत तसा सर्वांना तिचा दरारा वाटू 
लागला. तथापि जगातील व समाजातील दुष्प्रवृत्तींचा वाढता 
प्रभाव पाहून मोल्लांबेला लौकरच वेराग्य आळे व ती आपला 
सर्वे वेळ परमेदवराच्या भजनपुजनात व्यतीत करू लागली. 
आपल्या एकुलत्या एका मुलीला ऐन तारुण्यात आलेले हे 
वैराग्य पाहून केसन्नाचे हृदय व्याकुळ झाले. त्याने गावातल्या 
चार दाहाण्या माणसांच्या सल्ल्याने, एका उत्सवप्रसंगी मोल्लांबेचे 
कर्न लावून टाकण्याचे ठरविले. पित्याचा हा विचार समजल्या- 
वर्‌ मोल्लांबा म्हणाली- 


“बाबा, मी लग्न करीन: 
ी रीन; पण माणसाशी नाही, तर 
परमेश्‍वराशी ! ? * भे त 


५४० 


भारतौय संस्कृतिकोरां 


मोल्लांबेचा हा निर्णय ऐकून केसन्ना अवाक झाला. 

यानंतर मोल्लांबा घर सोडून वाहेर पडली. मार्गात तिछा 
एक साधू भेटला. मोल्लांबेने त्याला विचारले. 

' सावुमहाराज, मला परमेश्‍वराशी लग्न करायचे आहे. तो 
परमेश्‍वर मला कुठे भेटेल ?! 

साधूने तिला सांगितले. * तु एखाद्या एकांत स्थळी बसून 
पतिरूपात परमेश्वराचे चिंतन कर. ! 

मोल्लांबेने मग तसे केले. तिचा तपोभंग व्हावा, म्हणून परमे" 
इवराने तिच्यावर नाना प्रकारची संकटे आणली; परंतु मोल्लां- 
वेने त्या सर्वे संकटांवर मात केली व आपली तपश्‍चर्या चाळूच 
ठेवली. मग परमेश्‍वर तिच्यावर प्रसन्न झाला व त्याने तिला 
एका भिल्ल-युवकाच्या रूपात दर्शन दिले. मोल्लांबेने आपल्या 
प्रतिज्ञेप्रमाणे त्याच्याशी लग्न केले. 

त्याच काळात तिला कवित्वस्फूर्ती झाली. तिने तेलुगू भाषेत 
रामायण लिहिले. तिचे हे रामायण मोल्लरामायण या नावांत 
प्रसिद्ध आहे. भाषा, हेली आणि मांडणी या तीन्ही दृष्टीत 
पाहता मोल्ळरामायणाच्य़ा तोडीचे दसरे काव्य तेलुगू भाषेत 
झाले नाही, असे म्हणतात. तिच्या कवित्वाचा एक नमूना असा” 

सुडिगोनि रामु पादमुलु सोकिन घूलि वहिचि रायि येपेट । 

नोक कांत यय्थेनट पत्भग बीतनि पादरेण । 3 

विय्येड वाडि नोड सोक निदि ये मगनो यनि संवाथाल्पुडे । 

कडिगे गहुंडू रामपद कंज युगंवु भय्यम पेंपुनन्‌ । 

अर्थ - श्रीरामचंद्राच्या चरणधुळीच्या स्पर्शाने एका दगडा” 
तून एक संजीव स्त्री प्रकटली असल्याची कथा गुहाने ऐकर, 
होती. त्यामुळे त्याच्या मनात शंका आली, की अश्या रामचंद्रार्च 
पाउले माझ्या नौकेला लागल्यावर काय होईल ? म्हणून झग 
भयविव्हल होऊन त्याने रामाचे चरण घट्ट घरून ठेवले. 

तेळूगू साहित्यसमीक्षक मोल्लांबेला मीरेच्या तोडीची क्व” 
यित्री मानतात. [आंग्रभारती; ग्रे. बी. इं.; ते. सा. इ-] 


मोवारा "स शदेशातील एक क्षेतकरी जात. छत्तीसगड 
रायपूर, विलासपुर यगड या भागात याच 
पूर व रायगड या 
वस्ती आहे. यांची संख्या अत्यल्प आहे. मूळचे झाशी जिल्ह्यातीट 
मोवागडचे निवासी म्हणून त्यांना मोवार किवा महुवार 
नाव मिळाले, असे म्हणतात. यांच्यांत उपजाती नाहीत, 
देवकुळे आहेत. सूरज, हतैय, नाग, इ. त्यांची नावे आहेत. समीर ्ि 
देवकाच्या कुळांत लग्न होत नाही. लग्नसमारंभ कूमींच्या समा! 
स्माप्रमाणेच असतात. त्या वेळी हे ब्राह्मणांचा सन्मान करतात" 
वैरागी, व गोसावी हे त्यांचे गुरू असतात. बहुसंख्य 
मद्यर्मांस सेवन करीत नाहीत. यांच्यांतळे पुष सशक्त, सुदृढ 


खंड सातवा 
काळे असतात. पुर्वी ते सैनिकी पेशात होते. [ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


3 सर्वे गुजराती लोकांमध्ये प्रचल्ति असलेला, लग्न- 
सासाळू ब्विघधीतील एक आचार. लग्नाच्या आघी मुलीचा 
मामा आणि मामी वधूसाठी व तिच्या मातापित्यांसाठी अहेर 
घेऊन येतात, त्या अहेराला मोसालू म्हणतात. दोन स्त्रियांच्या 
डोक्यांवर दोन मोठ्या टोपल्यांमध्ये हे अहेराचे प्रकार ठेवलेले 
असतात. यांत वधूचा वेष, अलंकार व मुख्यतः चुडा असतो. 
हा अहेर वाजतगांजत आणतात आणि त्या मिरवणुकीत स्त्रिया 
गाणी गातात. मामाकडून आलेली ही वेषभूषा वधूने लग्नाच्या 
वेळी धारण करायची असते. [ भडोच गॅझे. ] 


मोहनोत राजस्थानातील एक जात. राव राजपाल नावाचा 
मुल्गा होता. त्याच्या संततीला मोहनिया राठोड व त्याच्या 
प्रधानाच्या मुलीच्या संततीला मोहनोत अश्ली नावे पडली. 
मोहनोतांची संख्या वाढल्यावर त्यांच्यांतील अनेक लोक मारवाड- 
मध्ये येऊन स्थायिक झाले. इथेही राजांची सेवा करणे हेच 
त्यांचे मुख्य काम होते. 


मोहनोत पुरुष 


मारवाडात मोहनशी वंश्याचे काही लोक ठाकूर व काही लोक 
मोहनोत म्हणून ओळखले जातात. किसनंगड, उदेपूर, इ. ठिका- 


प्डर 


एक राजा होता. त्याला मोहूनसी नावाचा एक 


सोहरम 


णच्या या लोकांना मेहता म्हणतात. हे लोक प्रथम जेन होते. 
नंतर ते वेष्णव झाले. 

मोहनोत लोक काळ्या रंगाचा जोडा वापरीत नाहीत आणि 
निबाची लाकडे जाळीत नाहीत. नागनेची नावाची त्यांची एक 
कुलदेवता असून, निव वृक्षाचा तिच्याशी संबंध आहे, असे ते म्हण- 
तात. हे आपल्या मुलांचे जावळ या देवीच्या मंदिरात काढतात. 


डी मुसलमानी वर्षाचा पहिला महिना व त्या महिन्या- 
साह्रस तोल मसलमानी उत्सव. मोहरम या मूळ अरबी 
शब्दाचा अर्थ, निषिद्ध किवा धिक्कार करण्यासारखा, असा 
आहे. इस्लामच्या जन्मापूर्वी अरवस्तानात या महिन्यात युद्ध 
किवा रक्‍तपात करणे, या गोष्टी घामिक दृष्ट्या निषिद्ध मानल्या 
जात. त्यामुळे या महिन्याला मोहरम हे नाव पडले. प्राचीन 
काळापासून हा महिना अत्यंत पवित्र समजला जाई; परंतु पुढे 
याच महित्यात हजरत इमाम हुसेन यांचा वध झाल्यामुळे या 
महिन्याला अश्ुभत्व आले व त्यानंतर या महिन्यात विवाह- 
समारंभ करणे किवा एखाद्या मनुष्याचा जन्म होणे या गोष्टी 
अशुभ मानल्या गेल्या आहेत. 

मोहरम महिन्याच्या पहिल्या दहा दिवसांत मोहरम नावाचा 
उत्सव साजरा केला जातो. महंमद पैगंबराच्या मुलीचे मुलगे 
हसन व हुसेन यांना त्यांच्या शत्रूंनी म्हणजे सुन्नी पंथाच्या खली- 
फांनी इ. स. च्या ७ व्या शतकात अमानुष प्रकारे मारले. त्या 
दु:खद प्रसंगाची स्मृती म्हणून हा उत्सव करतात. 

या उत्सवात ताझियाला किवा ताबुताला फार महत्त्व असते. 
इराकमध्ये करबला येथे ज्या ठिकाणी हुसेन मारला गेला, तिथे 
त्याची कबर वांधलेली आहे. त्या कवरीची प्रतिकृती तयार 
करून बसविली जाते, तिला ताजझिया असे म्हणतात. इ. स. च्या 
चौदाव्या शतकात अमीर तेमूर करबलाच्या यात्रेला जाऊन 
आला व त्यानंतर त्याने ताजिया बनविण्यास आरंभ केला. 

प्रत्येक मतृुष्य आपल्या ऐपतीप्रमाणे चांदी, हस्तिदंत, शिसवी, 
चंदन, काच, बांबू, कागद, इ. भिन्न पदार्थ वापरून ताबूत बन- 
वितो. भारी किमतीच्या प्रतिकृती अनेक वर्षे ठेवतात. अश्या 
वेळी शेवटच्या दिवशी पुरण्यासाठी साधे, बांबू व कागद किवा 
अभ्रक यांपासून बनवलेले ताबूत ठेवतात. 

या उत्सवासाठी धनिक लोक जी घुमटाकृती इमारत बांघ- 
तात, तिला 'इमाम-बारा ' म्हणतात. ही जागा पताका, आरसे, 
हंड्या-झुंबरे, दिवे, उंची कापडाचे भरजरी पडदे, इ. विविध 
साधनांनी सुशोभित करण्यात येते. एका भितीशी, मक्‍्केकडे तोंड 
करून ताबुताची स्थापना केलेली असते. त्याच्या जवळच हुसे- 
नची आयुधे, कपडे, खाण्याचे पदार्थ वगेरे ठेवलेले .असतात. 


मोहरस 


मेणवत्या व अनेंक प्रकारचे रंगीवेरंगी दिवे लावून सगळीकडे 
लखलखाट केलेला असतो. 
तावृताजवळ एक ओटा बांधलेला असतो. तिथे रोज एक 
मोल्वी * धी मजलीस * नामक पोथीतील एक एक भाग जम- 
लेल्या लोकांना वाचून दाखवितो. मजलीपचा अर्थ शोकप्रदर्शक 
किवा पवित्र सभा असा आहे. हा गंभीर कार्यक्रम संपल्यावर 
सकाळ-संध्याकाळ दोन्ही वेळा मरसिया म्हणजे शोकगीत 
गाण्याचा कार्यक्रम होतो व शेवटी छातीवर हात मारून हसन- 
हुसेन यांच्या नावांचा आक्रोड केला जातो. मुसलमान 
स्त्रियादेखील स्वतंत्रपणे वेगळा तावूत मांडून असाच कायंक्रम 
करतात. साधारणपणे प्रत्येक घरी तावूत बसविण्याची प्रथा 
असली, तरी थोरामोठ्यांच्या घरी जी मजलीस भरते, तिला 
उपस्थित राहून शोकप्रदर्शन करण्याकडे बहुसंख्य लोकांची प्रवृत्ती 
असते. हसन व हुसेन ज्या प्रकारे मारले गेले, तो प्रकार अत्यंत 
हीन होता. त्यामुळे त्यांचे वंशज त्या प्रसंगाच्या स्मृतीने अत्यंत 
व्यथित होतात व मोहरमच्या दिवसांत सर्वे प्रकारच्या सुखोप- 
भोगांचा त्याग करून व्रतस्थ राहतात. काहीजण तर या दिव- 
सांत पाण्याचा थेंबही पीत नाहीत. कारण हुसेनचा खून झाला, 
त्या दिवशी शत्रुसंन्याने त्याच्या कुटुंबियांना पाणीसुद्धा पिऊ दिले 
नव्हते. त्या दुःखद प्रसंगाची स्मृती अशा प्रकारे पाण्याशिवाय 
राहून ठेवली जाते. हुसेनच्या कुटुंबियांना जसे तेव्हा तहानेने 
व्याकूळ व्हावे लागले, तसे पुन्हा कोणाला व्हावे लागू नये, म्हणून 
मोहरमच्या दहा दिवसांत रस्तोरस्ती सुवासिक, थंड सरबत किवा 
क्वचित दूधही देण्याची व्यवस्था केली जाते. 
उत्सवाच्या 
शेवटच्या दिवशी 
सर्वे ताबुतांची 
मिरवणूक काढली 
जाते. प्रत्येक 
ताबुताबरोबर 
मालकाच्या इत- 
मामाप्रमाणे हत्ती, 
घोड, पालख्या, 
वाद्ये वगेरे अस- 
तात आणि मिरव- 
णुकीच्या शेवटी 
गरीब लोकांना 
हत्तीवरून अन्न व 
पेसे वाटतात. 


ताबुताबरोबर अनवाणी चालणारे जे बरेच लोक असतात, 


पंजांसाहेब 


पफुडर्‌ 


भारतोय संस्कृतिकोश 


त्यांच्यापकी एक जण त्या दु:खद प्रसंगाचे वर्णन वाचीत चालतो. 
पह्षिया, ईजिप्त, हिंदुस्थान, इ. देह्यांत तावुतांची मिरवणूक 
काढली जाते. अरबस्तानात मात्र हा प्रकार अधार्मिक समजतात. 
तावूत हा मूतिपूजेचाच एक प्रकार आहे, असे मानून कट्टर 
मुसलमान या प्रथेला विरोध करतात. पण भारतातील सर्व 
मुसलमान या उत्सवात भाग घेतात. काही हिंदू लोक तर ताबु- 
ताची पूजा करतात, त्याला नवस बोलतात, त्यावर रेवड्या, 
खारका उधळतात. काही ठिकणी शेवटच्या दिवशी एखाद्या 
हद माणसाच्या अंगात पीर संचारतो व तो ताब॒तापुढे ' दला 
दुलळा म्हणत नाचतो. एका दांडक्याला चांदीचा नाल किवा पंजा 
लावून चांगले वस्त्रही बांधण्यात येते. त्याला नालसाहेव किंवा 
पंजासाहेब म्हणतात. त्यालाही ताबतासमोर नाचवितात' 
मिरवणूक संपल्यावर सर्व ताब॒त गावावाहेरच्या कबरस्थाती 
तील थडग्यात पुरतात. मृत मनुष्याच्या दफनप्रसंगी जो विधी 
करतात, तो सवव याही प्रसंगी करतात. ताब॒ताचे दफन केल्या 
वर तिथे अन्न, पाणी, फळें, इ. पदार्थ ठेवतात. हा कार्यक्रम 
संपवून घरी परतल्यावर श्रीमंत लोक गोरगरिबांना अन्न, 
व द्रव्य यांचे दान करतात. [डि. इ.; मु. स. सं. ] 


मोहरी एक गळिताचे धान्य. मोहरीचा उपयोग मंत्रतंत्रा" 
तही करतात. माणसावर मोहऱ्या टाकून त्याला 
बनवीत, असे वणेन कथासरित्सागराच्या शक्षांकवती लंबकां 
आलेले आहे. वाईट स्त्रिया मंत्रसाधन करून, मोहर्‍्या मतद 
ठवतात आणि त्या नवऱ्यावर टाकन त्याला कोंबडा बनवता 
अशाही कथा लोकांत प्रचलित आहेत. दृष्ट काढायच्या 
मिठाबरोबर मोहर्‍या ओवाळून टाकायची पद्धत आहे. 
जव्हा होमहवनासारखे कृत्य करायचे असेल तेव्हा अ्स्न्मुर्थ 
करण्याच्या पूर्वी त्या जागेवर चारही दिशांना मोहर्‍्या ठार वि 
त्याला स्षेपविकिरण असे नाव आहे. त्या जागेवरची चा 
तिथून निघून जावी, असा त्या कृतीचा उद्देश असतो. त्या व्‌ 
मंत्र असा- 
यदत्र संस्थितं भतं स्थानमाभ्रित्य सर्वेतः 
स्थानं त्यक्‍त्वा तु तत्सर्व यत्रस्थं तत्र गच्छु ।। 
अर्थ -सर्वे बाजूंनी इथल्या स्थानाचा आश्रय करून जे 
खेते राहिली असतील, त्यांनी या स्थानाचा त्याग करून प 


मूळच्या जागी जावे. [ प्रा. म. ] 
[तच 
जो विष्णूचा तेरावा अवतार. फक्त भागवत पुरा 
मोहिनी 
हा अवतार मानलेला आहे. भागवत उ. _ ती 
८ व्या स्कंधात विष्णूच्या या अवताराची कथा दिलेली आर्ट' 


खंड सातवा 


थोडक्यात अशी- देवदेत्यांनी समुद्रमंथन केले, तेव्हा त्यातून अमृत 
निघाले. देत्यांनी ते बळाने 
हरण केले. हे पाहून देव 
फार दुःखी झाले आणि 
विष्णूकडे गेले. भगवान 
विष्णूने त्यांना अमृत मिळ- 
वून देण्याचे वचन दिले. 
अमृतह्रण केल्यावर देत्यां- 
मध्ये ते पिण्याविषयी भांडणे 
सुरू झाली. त्या वेळी विष्णूने 
अनुपम लावण्यमयी अश्या 
मोहिनीचे रूप घेतले आणि 
तो तिथे प्रगट झाला. मोहि- 
नीच्या रूपावर सर्वे देव 
आणि देत्य भाळले. तेव्हा तिने 
अमृत वाटण्यासाठी देत्यां- 
कडून अमृतकुंभ घेतला आणि 
देत्यांना फसवून फक्त देवां- 
नाच ते प्यायला दिले. [ पु. 
इं.; पु. वि.; हि. कृ. पु. प्र. ] 


मोहिनी-रामस्वामी मंदिर, 
कुंभकोणम 


ोऱ्रिन तमिळनाडूमध्ये ज्या प्रकाराला भरतना- 
माहूनाआट्टम रचम म्हणतात, त्याच प्रकाराला केरळात 
मोहिनीआट्टम म्हणतात. हे नृत्य स्त्रियाच करतात. पूर्वी 
पुरुष नर्तकही हे नृत्य करीत; पण पुढे ते स्त्रियांचे, मुख्यत्वे 
देवदासींचे, नृत्य ठरले. हे नृत्य म्हणजे स्त्रीचे पुर्षाला आव्हानच 
असते. या नृत्यात नतिका प्रेक्षकांना चाळवते आणि आपल्या 
हावभावांनी प्रेक्षकांच्या ठिकाणी कामभाव जागृत करते. पुराणात 
भस्मासुर-मोहिनीची कथा आहे. भस्मासुराला मारण्यासाठी 
विष्णूने मोहिनीरूप घेतले, त्याला आपल्याबरोबर नाचायला 
लावले आणि त्या नृत्यात त्याचा हात त्याच्याच डोक्यावर ठवा- 
यला लावून त्याचे मरण घडवून आणले. 
या मोहिनीरूपाला भस्मासूरच भाळला असे नव्हे; डी वीत- 
राग ट्मिवालाही तिने आपल्या लीलाविभ्रवमांनी वेडे केले. त्या- 
वरूनच या नृत्याला मोहिनीआष्टम असे सार्थ नाद वक आहे. 
तंत्रदृष्ट्या मोहिनीआष्टम व भरतनाट्यम यात ओोडाच 
फरक आहे. कथकळीच्या काही हस्तमुद्रा आणि पंदविन्यास स्वी- 
कृत करून या नृत्याचे वेगळेपण दाखवतात. त्यात ळशी कळ नृत्य 
या दोन्ही प्रकारांचा समावेश असतो. तत या 
अलारिप्पू म्हणतात, त्यालाच मोहिनीआट्टममध्ये शोलुका्ट 
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सोहि नोआट्टम 


म्हणतात. बाकीचे वणंम, थिल्लाना, स्वरम, जाती हे प्रकार 
भरतनाट्यमसारखेच करतात. मोहिनीआट्टममध्येही भरत- 
नाटयमप्रमाणेच कर्नाटकसंगीतपद्धतीचा उपयोग करतात; पण 
पदांची भाषा मात्र मल्याळम असते. पुर्वेकाळी या नृत्याचा 
प्रयोग सणासुदीला घरगुती पद्धतीने होत असे; पण सांप्रत याचा 
प्रयोग केव्हाही आणि कुठेही केला जातो. त्याला रंगमंचाचीर्ह 
गरज भासत नाहीं. 

नतिकेची वेषभूषा असते ती अश्ी- ती चुणीदार शुभ्न साडी 
नेसते व रेशमी शुभ्र रंगाचे तंग पोलके घालते. कमरेत सोन्याचा 
कमरपट्टा बांधते. केसांचा आंबाडा मागच्या अंगास एका बाजूला 
कलता बांधून त्यावर फुलांची वेणी माळते. चेहऱ्यावर हलक्या 
हांताने पावडर फवारते. ओठ अधिक तांबूस करते. डोळ्यांत 
काजळ घालून भुवया रेखते आणि सर्वांगावर केरळी पद्धतीचे 


अलंकार धारण करते. 
मोहिनीआट्टममध्ये मुख्यत्वेकरून विप्रलंभ शृंगार हा रस 


मोहिनीआष्ट्म- नतिका 


असतो. विरहिणी नायिका आपल्या प्रियकराला बोलावून 
आणण्यासाठी किंवा त्याच्याशी संकेत करण्यासाठी आपल्या 


सोहिनीनाट्टम 


सखीला गळ घालते किवा प्रियकराचा राग दूर करण्यासाठी 
ती स्वत: प्रयत्न करते, अश्ा प्रकारची गीते या नृत्यासाठी 
योजिळेली असतात. गीताला अनुसरून मोहिनी नतिका अभिनय 
करीत असते. 
या नृत्याला एक सूत्रधार असतो, त्याला नट्टुवन म्हणतात. 
तो सुंदर वेष करून व जरीचे पागोटे घालून रंगमंचावर प्रवेश 
करतो आणि मुखाने गरात व हाताने ताल धरीत मोहिनीच्या 
जोडीने पदन्यास करतो. पूर्वी नृत्याच्या वेळी मांदळ व वीणा 
ही वाद्ये वाजविली जात असत. पण सांप्रत इतर अनेक वाद्ये 
वाजविली जातात. 
प्रसिद्ध संगीतकार स्व्राति तिरुनाळ याने या नृत्याच्या उत्क- 
षांसाठी मोठे परिश्रम केले. या नृत्यात गायिली जाणारी जी पदे 
आहेत, ती त्यानेच रचळेली आहेत. 
एकाकाळी मोहिनीआट्ट्म केरळात अत्यंत लोकप्रिय होते. 
कित्येक श्रीमंत जमीनदारांनी त्याला प्रोत्साहनही दिळे होते. पण 
त्यातुनच त्याच्या अघ:पाताला प्रारंभ झाला. ज्यांनी त्या कलेला 
पोषण दिले, त्यांनीच ती कला आपल्या विलासाचे एक साघन 
बनवली. मोहिनी नतिकांना त्यांनी आपल्या भोगदासी बनवन 
त्यांचे शील आणि चारित्र्य नष्ट केले. त्यामुळे हे नृत्य शिकण्या- 
साठी चांगल्या घरातल्या मुली येईनाश्या झाल्या. जन्या नतिका 
कालवश झाल्यानंतर नवी नतिकांची पिढी पुढे आलीच नाही. 
त्यामुळे मोहिनीआट्टम ही नृत्यकला केरळात केवळ नामदोष 
होऊन राहिली. 
पण प्रस्तुत कलेला पुनरुज्जीवित करणारा तिचा एक भाग्य- 
विधाता जन्माला आला, त्याचे नाव महाकवी वळुळत्तोळ नारा- 
यण मेनन असे आहे. त्यांनी केरळात कलामंडलम नावाची एक 
सस्था स्थापन करून ज्या लुप्त कलांना पुनरच प्रकाशात आणले, 
त्यांपेकी मोहिनीआट्टम ही एक कला होय. त्यांच्या वेळेला ते 
नृत्य करणार्‍या स्त्रिया अस्तंगत झाल्या होत्या. मोठ्या कष्टाने 
त्यांनी तीन नतिका शोधून काढल्या आणि त्यांच्याकडून त्या 
नृत्याची'सर्वे अंगे समजाऊन घेतली. मग त्यांनी त्या पद्धतीचे 
शिक्षण देण्यासाठी आपल्या कलामंडलात वर्गही सुरू केले. पण 
त्यांना कोणी मुलीच मिळेनात. पण ही स्थिती त्यांच्याच प्रय- 
त्नाने पालटली. ज्या कोणी मुली त्यांनी जमवल्या त्यांना त्यांनी 
उत्तम शिक्षण दिले व त्यांच्याकरवी मोहिनीआट्टमचे जाहीर 
प्रयोग सुरू केले. पुढे हळूहळू सम्य लोकांचा त्या कळेविषयीचा 
तिटकारा कमी होऊ लागला आणि चांगल्या घराण्यातल्या मुली 
त्या शिक्षणासाठी कलामंडलात दाखल होऊ लागल्या. 
श्री. वळूळतोळ यांनी त्या नृत्यात कालानुरूप पुष्कळ सुधा- 
रणा केल्या आणि ते नृत्य अधिक मनोज्ञ व प्रेक्षणीय बनवले. 


८४४ 


डा संस्कृतिकोद 


सदभिरुचीला खटकणारे त्यातले दोष त्यांनी काढून टाकले 
पूर्वी नट्टुवन म्हणजे 
सूत्रधार रंगमंचावर 
येऊन मोहिनीच्या 
संगे गात नाचत 
असे, तो आता पुढ 
येत नाही; त्याला 
त्यांनी जवनिकेच्या 
मागे ठेवळे मांद- 
ळाच्या जागी मुदग 
व मुखवीणेच्या 
जा गी व्हायोलीन 

आणले. त्याचबरॉ- 
बर ढक्का, 

आणि हार्मोनि 


मोहिनीआष्ट्म - नतिका त्यांनी 

& आट म चें कक. 
प्रयोग केळे व रसिकांच्याकडून प्रशंसा मिळवली. पाहा- न्या 
नाट्यम. [ मार्ग, डिसेंबर १९ ५७; युगप्रभात- १६ एप्रिल १९ 


नाव आहे. 


वैशाख शुद्ध एकादशीला है न ताच्या 


ब्र ४२१ 
मोहिनी एकादशी ८ पुकापतीची' कंथा वणर 
उत्तर खंडात दिली आहे, ती अशी- व्यावी 
भद्रावती नगरीत धनपाल नावाचा एक वैद्य होता. > 
मुल्गा उघळ्या निघाला व वेश्यासक्तही बनला. त्यामुळ ी 
त्याला घरातून हाकलून दिले. पुढे तो चोऱ्या कलला 
काही काळाने त्याला आपल्या कृत्यांचा पश्‍चात्ताप झाला क्र 
कौंडिण्य क्रषीच्या उपदेश्ाप्रमाणे मोहिनी एकादशीचे ५ 
छागला. मरणोत्तर तो विष्णुलोकी गेला. केल्याने 
या दिवशी उपवास, विष्णुपूजा, जागरण, इ. गोष्टी 6 
दिष्णुलोक मिळतो, असे सांगितले आहे. 
गाव ै 


गोहिनीराजाचे नगर जिल्ह्यातील नेवासे ५. हर. 
माहूनीराजाचे नवरात्र मोहिनीराजाचे मुख्य स्थात अट 


ने वी ् चश 
अनेक देशस्थ क्रग्वेदी कुटुंबांत त्याचे नवरात्र करतात- मा. 


ता 


णिमे >, आ 
अष्टमीपासुन पौणिमेपर्यंत हे नवरात्र असते. त्यात पूजा, रय्क्र्म 
नेंदादीप, ब्राह्मण-सुवासिनीभोजन, कथाकौर्तन, इ: क 


खंड सातवा 


असतात. या कालात काही लोक एकभुक्त करतात. पौष शुद्ध 
पौणिमेपासून माघ शुद्ध पौणिमेपर्यंत धरणे पारणे करण्याचीही 
पद्धती आहे. रविवार हा या देवतेचा वार मानण्यात येतो. या 
दिवशीही काही लोक एकभुक्त करतात. [दे. क. ब्रा. प. ] 


मोहिली न््‌त्य ह एक स्त्रीनृत्य. या नाचात 

या फेर धरून मंद गतीने नाचतात. हे 
नृत्य करताना चार पावले उजवीकडे गेल्यावर पाचवे डावे पाऊल 
मागे टाकतात. नंतर उजवा पाय डाव्या पावलापाशी आणून 
पुढे जातात. त्याच क्रमाने नृत्य चालू राहते. सर्वाची पावळे एक- 
दम पडणे हे या नृत्यात महत्त्वाचे असते. [ संमेलनपत्रिका ] 


मोहेंजोदडो एक अत्यंत प्राचीन नगर. हे स्थान सिंधमधील 
लारकाना तालुक्यात डोक्री नामक स्थानका- 
पासून आठ मैलांवर आहे. सांप्रत त्याला मोहेंजोदडो (न्च्मृतांचे 
स्थान) असे नाव देण्यात आले आहे. तिथे प्राचीन काळातील 
विटा व मातीची खापरे शेकडो वर्षे धूळ खात पडलेली होती. 
प्राचीन वसाहतींच्या भग्न अवशेषांचे अनेक ढीग तिथे होते. 
इ. स. १९२२ मध्ये श्री. राखालदास बानर्जी हे त्या जागी एका 
कुशाणकालीन स्तूपाजवळ उत्खनन करीत असताना त्यांना 
भूगर्भात काही जुन्या वस्तू आढळल्या. म्हणून त्यांनी आणखी 
काही ढिगारे उकरून बरेच उत्खनन केले. त्यात त्यांना प्राचीन 
नगराचे अवशेष सापडले. दहा वर्षे तिथे उत्खनन केल्यानंतर ज्या 
असंख्य वस्तू तिथे मिळाल्या, त्यांचे संशोधन व अध्ययन करून 
पुरातत्त्वविदांनी असे अनुमान केले, की त्या जागी प्रागेतिहासिक 
काळी जी एक संस्कृती नांदत होती, तिचे है अवशेष आहेत. 
तिथल्या भूगर्भाच्या भिद्च भिन्न थरांत एकावर एक वसलेल्या 
अनेक नगरांचे अवशेष आढळतात. सुमारे २४० एकरांचे क्षेत्र 
त्या नगरांनी व्यापले आहे. पूर्वीचे क्षेत्र त्यापेक्षा विस्तृत असावे. 
तिथे वेदपूर्वकाली जी अत्यंत विकसित संस्कृती होऊन गेली, 
तिला सिंधुसंस्कृती हे नाव देण्यात आले आहे. हडप्पा, चन्हूदडो, 
रूपड, इ. ठिकाणी याच संस्कृतीचे अवरोष मिळाले आहेत. 
सांप्रत मोहेंजोदडो हे ठिकाण सिंधू नदीच्या तीरापासून 
सुमारे ३.५ मैल दूर आहे. पण प्राचीन काळी सिंधू नदी या 
स्थानाजवळून वाहत असावी, असे वाटते. नदीच्या महापुरांमुळे 
कित्येकदा तिथल्या वसाहतींची हानी झाली असावी आणि 
शेवटी, वारंवार येणाऱ्या पुरांमुळे त्रासून जाऊन तिथल्या 
लोकांनी स्थलांतर केळे असावे. हजारो वर्षांच्या काळात त्या 
नगरावर दगडमातीचे थर साचून ते जमिनीत गाडले गेले असावे. 
त्यातील रुंद रस्ते, चांगली बांधलेली घरे व स्नानगृहे, पाण्याचे 
भा. सं. को. ...२५ 
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सोक्ष 


नळ, मातीची भांडी व खेळणी, मणी, मूर्ती, इ. विविध वस्तूंवरून 
त्या प्राचीन संस्कृतीची कल्पना करता येते. पाहा - सिंधुसंस्कृती. 
[मो. सि. स.; सु. वि. को. ] 


> मुचू्‌ -* सोडणे, मोकळे होणे किंवा करणे, या संस्कृत 
माक्ष घातूपासून मोक्ष शब्द बनला आहे. मोक्षाचा समानार्थक 
शब्द मुक्‍ती हा होय. त्याचाही वाच्या सुटका असाच आहे. पण 
तत्त्वज्ञानाच्या क्षेत्रात या शब्दाला विशिष्ट अर्थ प्राप्त झाला 
आहे. संसारात त्रिविध तापांनी पोळणार्‍या जीवाची त्यातून 
सुटका होणे याला मोक्ष म्हणतात. मोक्षाचा विरोधी शब्दबंध हा 
आहे. अविद्येमुळे जीवाला बंध उत्पन्न होतो. ही अविंद्या आत्म- 
ज्ञानाने नष्ट झाल्यावर जीवाचे बंध आपोआप गळून पडतात. 
आणि बंध गळाले म्हणजे आत्मा मुक्‍त होतो, स्वतंत्र होतो. 
मनुष्य या जगात जन्माला आल्यावर अनेक प्रकारची वरी- 
वाईट कर्मे करतो. बर्‍या कर्मामुळे त्याला स्वगंसुख मिळते आणि 
निद्य कर्मामुळे त्याला नरकयातना भोगाव्या लागतात. हे स्वगे- 
नरक भोगल्यावरही त्याची सुटका होत नाही. त्याला कर्मानुसार 
पुनरजेन्म घ्यावा लागतो. त्या जन्मात पुनश्च त्याच्या हातून कमे 
घडतात व तदनुसार त्याला जन्म घेणे भाग पडते. जन्माच्या 
मागून मरण आणि मरणाच्या मागून जन्म, असे हे भवचक्र किवा 
रहाटगाडगे सुरूच राहते. या भवचक्राला कंटाळलेला आणि 
त्यातुन कायमची सुटका कशी होईल या विचाराने ग्रस्त झालेला 
जिज्ञासू जीव मग मोक्षाचा विचार करू लागतो. अश्या अनेक 
बुद्धिमान जिज्ञासूंच्या विचारमंथनातून समग्र जीवनाचे आणि या 
विश्‍वपसार्‍याचे तत्त्वज्ञान निर्माण होते. ' 

भारतातील विविध दशने या तत्त्वचितनातूनच निर्माण झाली 
आहेत. पण विविध दशनांच्या मोक्षविषयक कल्पना व मोक्ष 
साधण्याचे मार्ग यांत वैविध्य आढळून येते. मोक्षविषयक कल्प- 
नेचे दोन भाग पाडता येतात- 

१. जीवाला जन्म-मरण, सुखदुःख, इ. दृंद्वांचा अनुभव घ्यायला 
लावणाऱ्या अविद्येपासून जिवाची सुटका होणे. 

२. जीव-शिव किवा आत्मा-ज़ह्य यांच्या अभेदाची प्रतीती 
येऊन सुखदुःखाच्या पलिकडचा शाश्‍वत आनंद उपभोगायला 
मिळणे. 
पहिली कल्पना अभावात्मक असून, दुसरी भावात्मक आहे. 
मोक्षमार्ग अनेक संप्रदायांनी अनेक सांगितले असले, तरी “ज्ञाना- 
देव तु कैवल्यम्‌ ' (ज्ञानानेच मोक्ष मिळतो ) हा सिद्धान्तच बहु- 
मताने मान्य झालेला आहे. 

मोक्षकल्पनेचा इतिहास पाहू गेल्यास वैदिक आर्यांची मोक्ष- 
कल्पना फार ढोबळ असल्याचे दिसते. संसारातील यातनांपासून 


मोक्ष 


सुटका करून घेणे व ज्या ठिकाणी सर्व सुखे उपलब्ध होतील ते 
स्थान प्राप्त करून घेणे म्हणजे मोक्ष, असे त्यांना वाटे. हे सुख 
इंड्रादी देवतांच्या कृपेने मिळते, अशीही त्यांची समजूत होती. 
उपनिषत्कालात मोक्षकल्पनेळा अधिकाधिक सूक्ष्मता येऊ 
छागली. सद्योमुक्ती, क्रममुक्‍ती, सदेहमुक्‍्ती, विदेहमुक्‍ती, तसेच 
सलोकता, समीपता, सरूपता, सायुज्यता, या मुक्‍तीच्या चढत्या 
श्रेणी, वगैरे भेद त्या कल्पनेत निर्माण झाले. आस्तिक व नास्तिक 
किंवा वैदिक व अवैदिक या सर्व दशंनांतुन येन केन प्रकारेण 
मोक्षाची चर्चा केळेली आढळते. विविघ संप्रदायांनीही मोक्षाचा 
ऊहापोह केळेला आढळतो. विविध दर्शनांच्या मोक्षविषयक 
सिद्धान्तांची आणि मोक्षमार्गांची थोडक्यात माहिती अशी- 
चार्वाक दर्शन- “ मरणमेवापवर्ग:' ₹- मरण म्हणजेच मोक्ष 
होय. प्रत्येक क्लेशाचे स्थान हे भोगायतन शरीर आहे. जोवर 
शरीर आहे, तोवर जीव नाना प्रकारच्या संकटांना तोंड देत 
जीवन जगण्यामध्ये प्रवृत्त राहत असतो. त्याचा देह एकदा पडला, 
की त्याच्या अनुषंगाने येणारी सर्व दुखेःही आपोआप थांबतात. 
अर्थात त्यांची आत्यंतिक निवृत्ती होते. याहून दुसरा मोक्ष नाही. 
जेन दहन - राग, द्वेष, मोह यांच्यामुळे आस्रव उत्पन्न 
होतो भाणि जीव बंधनात पडतो. तपस्या व नियमांचे पालनहे 
आश्रनव नष्ट करंण्याचे साधन आहे. आस्रवनाश्याने जीव संवर 
व निजेरा या श्रेणीने वर जाताच तो कमंपुद्गलांतुन मुक्‍त होतो 
आंणि सर्वज्ञ, सरवेत्ष्टा, इ. होऊन मृक्‍तीचा अनुभव घेऊ लागतो. 
या अवस्थेला भावमोक्ष अर्थात जीवमुक्‍ती म्हणतात. वास्तविक 
ही मोक्षपुवे अवस्था आहे. या परिस्थितीत चार घाती कर्मांचा 
साश॒ होतो. त्यानंतर चार आघाती कर्मे शिल्लक राहतात. 
त्यांचाही नाश झाल्यावर जी अवस्था प्राप्त होते, तिला द्रव्य- 
मोक्ष असे म्हणतात. हाच खरा मोक्ष होय. अशा प्रकारे मुक्त 
झालेला जीव सर्वे कमे आणि सर्व भाव यांतून मुक्‍त होतो. तो 
आपल्या स्वाभाविक गतीला अनुसरून ऊध्वे मार्गाने जाऊ 
लागतो व ऊध्वे लोकाच्या : धर्मास्तिकाय सीमेपर्यंत पोचतो. 
अलोकाकाशामध्ये जीव राहत नसल्यामुळे तो ऊर्ध्व लोकाच्या 
वर जाऊ शकत नाही व तिथून परत फिरून संसारातही येत 
नाही. तो तिथल्या सिद्धणिळेवर अनंत काल निवास करतो. 
बोद्ध दर्शन - बौद्धांनी मोक्ष कल्पना निर्वाण या शब्दाने 
विवेचिली आहे. (निर्वाण पाहा) 
न्याय दर्शन - ' तदत्यन्तवियोगो मोक्षो 5 पवर्ग: ' << तत्‌ 
म्हणजे दुःख. दु:खाचा अत्यंत वियोग म्हणजे अपवर्ग अर्थात 
मोक्ष होय. (न्या. सु. ११.२२). ग्रहण केलेल्या जन्माचा नाश 
होणे आणि पुढचा जन्म न येणे या दोहोंची सिद्धी झाल्यावर 
शाज्म्याच्या दु:खाची आत्यंतिक निवृत्ती सिद्ध होते. या अवस्थेत 


पड 


भारतीय संस्कृतिकोरी 


वुद्धी, सुख, दुःख, इ. आत्म्याच्या नऊ विशेष गुणांचा नताशा होतो. 
मुक्‍त दशेत आत्म्याचे स्वरूप कसे असते, याचे सुंदर वर्णन न्याय” 
मंजरीत केले आहे, ते असे-- 
स्वरूपेकप्रतिष्ठान: परित्यक्‍्तो$खिलेगुणे: । 
उमिषट्कातिगं रूपं तदस्याहु्मनीषिण: 
संसारबन्धनाधीनदु:खक्लेज्ञायदूषितम्‌ ।। 
अर्थ - मुक्‍त दशेत आत्मा आपल्या विशुद्ध स्वरूपात परि 
घ्ठित व सर्व गुणांनी विरहित असतो. तहान-भूक, तोम 
शीत-उष्ण या सहा ऊमींच्या म्हणजेच क्लेशविशेवांच्या 
पलिकडे जातो व दु:ख, क्लेश, इ. संसारवंधनातूनही मुक्‍त होत 
विद्वान लोकांनी असे सांगितले आहे. द्धी 
बेशेषिक दर्शन - निष्काम कर्माच्या संपादनाने सत्त्वशु 
होते. तिचे फल म्हणून तत्त्वज्ञान उदय पावते. हे तत्वत 
मिथ्या ज्ञानाच्या निवृत्तीच्या मार्गे मोक्षाचे कारण होते. ह. 
कर्माचा काही अंश शिल्लक राहतो, तोवर त्याचे फल भ॑ पवि 
ण्याठी जन्म घ्यावाच लागतो. जेव्हा संचित व प्रार्धया 
फल समाप्त होते आणि नव्या कर्माची उत्पत्ती थांबते, ४ 
पुनर्जन्म संपतो. मग आत्मा दु:खातून कायमचा सुटतो. या 
मोक्ष म्हणतात (वे. सू. ५१२८). मुक्‍तीच्या अवस्थेत दुः तष 
जसा आत्यंतिक नाश होतो, तसाच आत्मा आपल्या १_. 
गुणांनीही विहीन होतो. या मोक्षप्राप्तीसाठी निष्काम 
आणि योगसाधन नितांत आवश्यक असते. 
सांख्य दशन - प्रकृती व पुरुष यांचा परस्पर वियोग 
किवा पुरुषाने प्रकृतीपासून अंलग होणे म्हणजेच केवल्य ह ँ 
मोक्ष होय. बंध व मोक्ष हे वस्तुतः प्रकृतीचेच धर्म आ ही 
पुरुषाचे नाहीत. पुरुष बंधाचा अनुभव घेत नाही, मुक्‍तीचा 1 
आणि संसाराचाही नाही. हे सर्व प्रकृतीचेच धर्म आहेत. पुत. 
मोक्ष याचा अर्थ प्रतिबिवरूप मिथ्या दुःखाचा केवळ क 
उवढाच आहे. पुरुषाने मोक्ष प्राप्त करून घेणे म्हणज 
आपली स्वतंत्र, असंग व केवल दशा प्राप्त करून घेणे क्त 
उश्प हा शरीर व मन यांच्या पलिकडचा आहे. तो ति 
भधनातुन मुक्‍त होणारा, अमरणधर्मा, अपरिवर्तनश्ील १ ने. 
सत्य पदार्थ आहे. हे स्वस्वरूप जाणणे हाच पुरुषाचा लव 
तत्त्वज्ञानाने ही मोक्षसिद्धी होते आणि विज्ञेष ढुःख णि 
हे तिचे फल असते. या दक्षेत पुरुषाची कृतक्वत्यता होतै 
याच दशेत प्रकृती आपल्या व्यापारातून स्वतः निवृत्त हीत 
प्रतिपुरुषविमोक्षार्थ स्वार्थ इव परार्थ आरम्भ डन ५६) 
सां. का. 
अर्थ - प्रत्येक पुरुषाच्या मोक्षसिद्धीसाठीच प्रकृतीचा ्/ 
व्यवहार होत असतो. 


हणे 


खंड सातवा 


तत्त्वाम्यासामुळे केवल्य ज्ञानाचा उदय होऊन संशय व 
विपर्येय हे दोष नष्ट होतात. तो ज्ञानोदय अत्यंत विशुद्ध असतो. 
या दशेत पुरुषाला आपण निष्क्रिय, अकर्ता व असंग असल्याची 
प्रतीती येते. विवेकज्ञान झाल्यावर मनुष्य याच जन्मात ज्या 
मुक्तीचा अनुभव घेतो, तिला जीवन्मुक्‍्ती म्हणतात. शरीरनाशा- 
नंतर पुरुषाच्या दुःखत्रयाचा नाश होणे याला विदेहमुक्‍ती 
म्हणतात. 

योग दर्हेन - तप, स्वाध्याय व ईवरप्रणिधान यांच्या द्वारे 
पाच प्रकारच्या क्‍्लेशांचा नाश होऊन चित्तवृत्तीच्या निरोधा- 
साठी समाधीची भावना होऊ लागते. ती होण्यासाठी अष्टांग 
योगाचा अभ्यास करणे आवश्यक असते. या अभ्यासाने चित्त 
स्थिर झाल्यावर वैराग्याचा उदय होतो आणि त्यानंतर संप्रज्ञात 
व पुढे असंप्रज्ञात समाधीच्या ठिकाणी चित्त दृढ होते. वे राग्य 
उत्पन्न झाल्यावर कोणत्याही प्रकारची तृष्णा उरत नाही व 
विवेकज्ञान उत्पन्न होते. पण ते सत्त्वगुणी असले, तरी जीवाला 


बधकच ठरते. म्हणून या विवेकज्ञानाचाही त्याग करायला ह्वा. 


यानंतर क्लेशाची कारणे दग्ध बीजाप्रमाणे शक्तिहीन होऊन 
मनाबरोबरच नष्ट होतात. 


एवढे सगळे घडून आल्यावर पुरुष 

त्रिविध दुःखातून मुक्‍त होतो. त्यानंतर पुरुषाचा गुणांपासून आत्यं- 

तिक वियोग होतो. या अवस्थेत पुरष आपल्या ज्योतिमंय स्वरूपात 
केवली बनून प्रतिष्ठित होतो. यालाच मोक्ष म्हणतात. 

मोमांसा दशन - भपड्चसम्बन्धविल्यो मोक्ष: ' << या 

जगताशी असलेल्या संबंधाचा विनाश म्हणजे मोक्ष होय. भोगा- 


ब स्वरूपेणावस्थितिर्मोक्ष: ! 
आत्म्याचे स्वरूपाने अवस्थान म्हणजे मोक्ष होय. * अहं ब्रह्मास्मि ! 
(मीच ब्रह्म आहे) अज्या ज्ञानाने. 


मुक्‍त पुरुषाचे शरीर ता 
ते प्रारधाधीन असते. पण 
संसारात पडत नाही 


बडतोब गळून पडत ना 


५४७ 


सोक्ष 


संसारातली कोणतीही दु:खे स्पर्श करीत नाहीत. अशा पुरुषाला 
जीवन्मुक्त म्हणतात. तत्त्वज्ञानाच्या द्वारे संचित व क्रियमाण 
कर्मांचे निवारण होते; पण प्रारब्ध कर्म मात्र शिल्लक उरते. 
त्याचे फल भोगल्यानेच त्याचा नाश होतो. प्रारघ कमे शांत 
झाल्यावर जीवाची स्थूल व सुक्ष्म अशी दोन्ही शरीरे नष्ट 
होतात. त्या वेळी तो जीव विदेहमुक्‍तीला प्राप्त होतो. 

जीव हा स्वभावतःच मुक्‍त आहे. मोक्षाचे उत्पादनही होतं 
नाही आणि त्याची प्राप्तीही होत नाही. मोक्ष ही स्वाभाविक 
गोष्ट आहे. पण जीव ही गोष्ट विसरून मोक्षाचा बाहेर शोध 
घेत फिरतो. पण सद्गुरू जेव्हा त्याचे अज्ञान व भ्रम दूर करतो, 
तेव्हा मुक्‍ती ही स्वाभाविक असल्याचा त्याला प्रत्यय येतो. 
मुक्‍त पुरुष आपण सच्चिदानंद ब्रह्माशी तद्रूप असल्याचा अनु- 
भव घेतो आणि मुक्‍तदशेत शाश्‍वत आनंद उपभोगतो. 

योगवासिष्ठमत - योगवासिष्ठातले मतही वेदान्तमताप्रमाणे 
' ज्ञानादेव तु केवल्यम्‌ ' असेच आहे. * वासनाप्रक्षयो मोक्ष: ' 
"5 वासनांचा आत्यंतिक विनाश म्हणजेच मोक्ष होय, असे 
शंकराचाये म्हणतात. वसिष्ठ म्हणतो - मनाच्या ठिकाणी 
ज्या स्वरूपाच्या वासना असतात, त्या स्वरूपाचीच कर्मे मनु- 
ष्याच्या हातुन घडतात. किंबहुना वासनाच कर्माच्या रूपाने 
परिणत होतात. वासना या तत्त्वत: मनाहून भिन्न नाहीत. वासना 
क्षीण झाल्यावर त्याला ब्रह्मस्वरू्पाशिवाय दुसरे काहीच प्रती- 
तोला येत नाही. ब्रह्म हे स्वभावत:च आनंदमय आहे. त्यामुळे 
या उन्मन अवस्थेलाही आनंदमय अवस्था असे म्हणतात. ही 
अवस्था प्राप्त होणे हाच मोक्ष होय. मन विषयासक्त झाले 
म्हणजे वासनांचाही प्रक्षोभ होतो आणि ते निविषय झाले म्हणजे 
वासनांचाही प्रक्षोभ थांबतो. 

सन एव मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयो: । 
बन्धाय विषयासक्तं मुक्‍त्ये निविषयं स्मृतम्‌ । । 

अर्थे - मन हेच बंधाला व मोक्षाला कारण आहे. ते विषया- 
सक्त झाले, की बंधाला कारणीभूत होते व निविषय झाले, की 
मोक्षाला कारणीभूत होते. र 

अशा या मनाला निर्वासन करण्याचा जो अभ्यास करतो 


त्याला मुमुक्षू म्हणतात. मुमुक्षूला मोक्षलामासाठी आत्मज्ञाना- 
चाच मार्ग चोखाळावा लागतो. 


संसारोत्तरणे जन्तोरुपायो ज्ञानसेव हि। 
तपो दानं तथा तीथंमनुपाया: प्रकोतिता: 1 
अर्थ - संसारसागरातुन तरून जाण्याला अर्थात मुक्‍त होण्याला 
आत्मस्वरूपाचे यथाथ ज्ञान हाच उपाय आहे. त्याव्यतिरिक्त 
तप, दान, तीर्थाटन, इ. साधने ही अनुपाय आहेत. , 
निर्वाण या शब्दाने मोक्षाचा उल्लेख करून योगवासिष्ठात 


सोव्त 


त्या शब्दाचा अर्थ नित्य व निरतिशय सुख असा केला आहे - 
निर्वाणं नाम परमं सुखं येन पुनरजनः । 
न जायते न त्रियते तज्ज्ञानादेव लम्यते ।। 
अर्थ - निर्वाण म्हणजे परमसुख होय. ते मिळाल्याने मनृष्य 
जन्म-मरणांच्या फेऱ्यातून सुटतो आणि ते निर्वाण आत्मज्ञाना- 
नेच लाभते. 
आत्मस्वरूपाच्या यथार्थ ज्ञानात ज्ञानाची परिपुणता 
असल्यामळे तिथे शाश्‍वत व निरतिशय सुखाचीही परिपूर्णता 
असते. मक्‍त मनष्य दिसायला सामान्य लोकांसारखाच दिसला 
तरी तो हृदयाने अपराजित असतो. संसारसागरात राहू नही 
संसारातल्या दुःख, शोक आणि देन्य यांचा त्याला कधी स्पशे 
होत नाही 
दिबिष्टादवत दर्शन - मोक्षाचा उदय होण्यास भक्ती ही 
प्रधान कारण आहे. भक्‍ती म्हणजे संपूरणे शरणागती होय. या 
भक्तीने भगवान नारायणाचा भक्तावर अनुग्रह होऊन तो त्याला 
या विषम संसारातून मुक्‍त करतो. मुक्‍तीसाठी वर्णाश्रमविहित 
कर्मे करणे आवदयक असते. मुक्‍त दशेत भगवंताच्या संकल्पाने 
मुक्‍त पुरुषाचे नवे शरीर निर्माण होते. ते शुद्ध सत्त्वगुणापासून 
निर्मित असल्यामळे अप्राकुत असते. मुक्‍त जीव भगवंताची सेवा 
करण्यासाठीच ते धारण करतो. भगवंताचे एक सर्वेकतृंत्व तेवढे 
वगळन बाकीचे त्याचे सर्वज्ञत्वादी कल्याणगुण त्याला प्राप्त 
होतात. सर्वदशंनसंग्रहात मुक्‍त जीव कोणते गण धारण करतो. 
त्याविषयी एक इलोक आहे, तो असा - 
एवं गणा: समानाः स्यर्मक्तानामोीइवरस्प च। 
सरवेकतंत्वमेवेकं तेभ्यो देवे विशिष्यत ।। 
अर्थ - अश्या प्रकारे सर्वज्ञत्वादी गुण मुक्‍त व ईश्‍वर यांचे 
सारखेच असतात. सवेकर्तृत्व तेवढे एकच भगवंताच्या ठिकाणी 
विशिष्ट असते 
पुष्टिमार्गे - आतंदस्वरूप भगवान प्रकट होऊन जीवाला 
स्वरूप दान करतो. म्हणजेच जीवाचा देह, इंद्रिये व अंत:करण 
यांमध्ये आपल्या आनंदाचे स्थापन करून त्याला आपल्या स्वरू- 
पात स्थित करतो. हाच जीवाचा मोक्ष होय. भगवंताचा हा 
स्वभाव आहे, की तो भक्‍तजीवाला आपल्याप्रमाणेच आनंद- 
मय बनवून सोडतो 
पांचरात्र दक्षंन -या दर्शनात मुक्तीला ब्रह्मभावापत्ती म्हटले 
आहे. ही मुक्‍ती साधकाला उपासनेच्या बळावर प्राप्त करता 
येते. मोक्षदशेत जीव हा ब्रह्माशी एकाकार होऊन जातो. त्या 
त च आनंदाचा उपभोग घेतो. मुक्‍त दशेत तो 
विभूषित आयता असतो. तो कोटी कोटी किरणांनी 
रम व्योमाच्या ठिकाणी आपल्या इष्ट देवतेचे 
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भारतीय संस्कृतिकोर 


दशेन करतो आणि कालचक्रातून मुक्‍त होऊन भगवंताच्या 
निरंतर भजन-पूजनात मग्न राहतो. तो फिरून या संकुल 
जगात येत नाही. 

इस्लाम देन - मनष्य मेल्यावर त्याच्या बऱ्यावाईट कृत्यांचा 
निवाडा होऊन तदनुसार त्याला स्वग किवा नरक मिळतो. नर” 
काची शिक्षा न मिळणे म्हणजेच मुक्‍ती मिळणे होय. प्रत्यक 
मुसलमानाने कुराणपठण, पाच वेळा नमाज, ठराविक उपवास, 
भिक्षादान व मक्‍्केची यात्रा, ही कृत्ये अवश्य केली पाहिजत 
त्यांच्या योगाने मुसलमान मनष्य मोक्षाचा अधिकारी होतो 

झरथष्ट्री दर्शन - अहुरमज्दाने सांगितलेल्या नियमाप्रमाण 
वागणारा मनष्य मेल्यानंतर त्याच्या सत्कृत्यांची संख्या अधिक 
भरल्यास तो अहुरमजूदस्वरूपी होतो. हाच त्याचा मोक्ष होय 

ख्थिस्ती मत - येशू स्त्रिस्तावर श्रद्धा ठेवल्याने मनृष्याच्या 
पापांचा क्षय होतो व त्याला मोक्ष मिळतो 

मोक्षरहस्य - मोक्ष हे अनुभवाला येणारे एक त्रिकालाबाधित 
सत्य आहे. त्यासाठी साधनचतुष्ट सांगितले आहे. अध्यात्म 
मार्गावर पाऊल ठेवण्याचा तो प्रारंभिक मार्ग आहे. साधनचठु 
ष्टयाने व्यक्‍ती ही आध्यात्मिक मूल्यांना अभिमख होते. नंतर 
ब्रह्मनिष्ठ गुरूच्या मुखातून महावाक्‍्यांचा उपदेश झाल्यानंतर 
मुमुक्षूच्या अंतरात आपल्या सत्तेच्या वास्तविक स्वरूपाची काही 
प्रारंभिक चेतना जागृत होते. निष्काम कर्म आणि सत्याचे 
चितन-निदिध्यासन यांच्या द्वारे ही प्रारंभिक चेतना पूर्णे चैत 
नेच्या रूपात परिणत होऊ शकते. नैतिक संस्कारांच्या दारे 
मुमुक्षचे चित्त शुद्ध झाल्यावर त्या ठिकाणी सत्याचा निर्मट 
प्रकाश पडतो. त्या प्रकाशात साधकाला निरामय शांती व दिव्य 
आनंद यांचा अनभव घडतो 

हा आनंद किवा ही शांती मृत्यूची शांती नसते. हा आर्नद 
प्रतीतीचा आणि ही शांती उच्चतम जीवनाने अनप्राणित असते 
तिच्यात आध्यात्मिक साधना व नैतिक नियम' यांचा संघर्ष १ 
राहता ते दोन्ही शाश्‍वत आनंदात पर्यवसित होतात. डी 

नैतिक विकास किवा नैतिक कम यांचे मोक्षकल्पनेशी वार्करट 
नाही आणि आत्मानुभवाश्शीही शत्रुत्व नाही. श्रेष्ठ नैतिक 
म्हणजे सत्य व मोक्ष या भमिकेवरून खाली येणे नसून 
जीवाच्या मोक्षसिद्धीची ती एक स्वाभाविक अवस्था अ 

मोक्ष हे प्रत्येक व्यक्तीचे आध्यात्मिक लक्ष्य असते. मतृष्य 
हा अनंत उपाधींनी आणि मर्यादांनी परिच्छिक्नच असतो. १ 
त्याच्या अंतरात एक अपरिच्छिद्य आणि अनंत आत्मा क्विं 
मान असतो. समस्त परिच्छिन्न पदार्थापासून स्वतःला वेग 

करणाऱ्या आत्मतत्त्वाची प्रत्येक चेतना ही त्याच्या अनंतते 

आणि अपरिच्छिन्नतेचे प्रमाण आहे. व्यक्‍तीच्या अंतरातली € 


खंड सातवा 


प्रत्यक्‌ चेतना स्वत:च्या स्वरूपलाभासाठी येन केन प्रकारेण 
सदैव प्रयत्नशील असल्याचे दिसून येते. भौतिक जीवनाच्या कोला- 
हलातही अंतरात्म्याची अनंत आणि अमर्याद होण्याची ही गूढ 
हाक एकता येते. जर आत्म्याच्या ठिकाणी स्वतःच्या अनंत स्वरू- 
पाच्या प्राप्तीची अंतःप्रेरणा नसती, तर प्रत्येक जीव ठेविले अनंते 
तैसेची रहावे' या अवस्थेत समाघान मानून राहिला असता आणि 
त्याने आत्मविकासाची कोणतीही घडपड केली नसती. पण तसे 
होत नाही. प्रत्येक मनुष्याला आपला विकास व्हावा, आपण 
मोठे व्हावे, सत्तासंपत्न व्हावे, चिरंतन सुखाचा वाटेकरी व्हावे, 
असेच वाटत असते. त्याची प्रवृत्ती उत्तरोत्तर विकासोन्मुख असते. 
* सर्वो हि उपर्यूपरि बुभूषति लोक: ! चच प्रत्येक व्यक्तीला आपण 
वर वर जावे असे वाटत असते, असे शंकराचार्य म्हणतात, 
(कठ. भा. १.१.२८) ते याच अर्थाने. 
मनुष्याला स्वतःवर सीमांचे बंधन पडलेले आवडत नाही. 
तो वंधहीन मुक्‍तीसाठी आतुर असतो. प्रत्येक मनुष्याला देहाची 
तटबंदी मोडून आपण कुटुंब व्हावे, जात व्हावे, समूह्‌ व्हावे आणि 
शंवटी “ विदवी विश्वंभर! व्हावे असे वाटत असते. आत्मविका- 
साच्या या आकांक्षेचे प्येवसान योग्य साधनेच्या योगाने अनंत 
व सारवेभोम अश्या सर्वात्मभावात होत असते. महात्मे आणि 
महापुरुष यांच्या जीवनात हे पाहाता येते. ' उदारचरितानां तु 
वुध, कुटुम्बकम्‌' असे जे म्हटले आहे, ते अशा मुक्‍त महात्म्यांना 
उद्देशूनच होय. त 
मुक्‍त दशेत व्यक्‍तीला पूर्ण ब्रह्माचा अनुभव घडल्यानंतर तो 
त पा सांगतात. याचे तात्पयं हे, की 
विरोध आणि परत्व या पोह गोती बटा ह वि र 
माचाळ पपा न्ही गोष्ट ] त्याच्या ठिकाणी अंत 
च्या आर अनंत प्रेम आणि असीम करुणा 
वाहू लागते. वेदान्तमताप्रमाणे हेच निःश्रेयस होय. 
कज पुरुष कर्म करीत नाही किवा त्याने कर्म करू नये असेही 
हो. लोककल्याणासाठी केळे जाणारे कर्मे आणि मुक्‍तावस्था 
याच्यामध्ये विरोध नाही. मोक्षाचा मनुष्याच्या व्यक्‍तिगत आणि 
य कशी विरोध नाही. ब्रह्माशी तादात्म्य झाल्या- 
ः न आत्मतंत्र आहे, तसेच ते पराथही आहे, 
असे त्याला वाटू लागते. मुक्‍त पुरुषाने आपले जीवन परा्थं 
आहे, असे मानून लोकसंग्रहासाठी कर्मे करीत राहणे या गोष्टीला 
सन्यासवादी शंकराचार्यांचाही विरोध नाही (गी. भा. ३.२६). 
नमी कर्ता हा अहंकार सवे कर्मांच्या ठिकाणी सामान्य असतो. 
केतृत्वभावनेच्या रूपाने तो स्वत:ला व्यक्‍त करीत असतो. पण 
न कतृत्वभावना हेच आपले अज्ञान आहे आणि अज्ञान हे 
ळ्या अनर्थांचे मूळ आहे. आत्मा हा अकर्ता आहे, हे ठस- 


५४९ 


सोक्षदा एकादशी 


वून घेणे आणि कतेव्यभावनेतून येणाऱ्या अहंकाराचे निवारण 
करणे, हेच ज्ञान आणि हाच मोक्ष होय. प्रो. हिरियण्णा म्हणतात, 
की आत्मज्ञान जगताचा नाश करीत नाही आणि कर्माचा अंतही 
करीत नाही. ते केवळ सावारण कर्माला आधारभूत असलेले 
अज्ञान व अहंकार यांचा तेवढा नाश करते. 

: निस्त्रेगुण्ये पथि विचरतां को विघिः को निषेघः "च त्रिगुणा- 
तीत अर्थात मुक्‍त पुरुषाला विधी तरी कसला आणि निषेध 
तरी कसला ! असे एक वचन आहे. आत्मज्ञानी पुरुष मुक्‍त 
होऊन नैतिक नियमांच्या पलिकडे जातो, असे त्या वचनाचे 
तात्पर्य आहे. मुक्‍त पुरुषाला स्वच्छंदता आणि स्वेराचार यांचा 
अधिकारच मिळाला आहे, असा त्याचा अर्थ नव्हे. डॉ. राघा- 
कृष्णन म्हणतात - मुक्‍त पुरुष स्वतःसाठी स्वत:च नियम बनतो, 
तो स्वराट्‌ होतो, तसेच विशवराट्‌ होतो. जे आत्मप्रेरणेला अनु- 
सरत नाहीत, अशा अज्ञ जीवांसाठीच नियम आणि विधान यांची 
आवश्यकता असते. पण जे आपल्या अहंकारातून वर उठले 
आहेत, त्यांच्या ठिकाणी नैतिकता हो त्यांच्या जीवनाचा स्वभाव- 
घर्मच बनून जाते. मुक्‍त पुरुषाच्या ठिकाणी दुरचरिताची लेश- 
मात्रही संभावना राहत नाही. (इंडि. फि. खं. १. पृ. २२४). 
ज्ञानेश्‍वरांनीही ' जयांचिया लीळेमाजी नीती । जियाली दिसे ' 
असेच म्हटले आहे. यावरून मुक्‍त पुरुषाची स्वतंत्रता ही आघ्या- 
त्मिक असते आणि स्वैराचारी नसते हे कळून येईल. ज्यांना 
नैतिकतेचे यत्किंचितही ज्ञान नसते, अश्या मूढांच्या बाबतीतच 
स्वैराचार संभवतो. तसे नसल्यास मूढ व ज्ञानी यांच्यामध्ये 
काही भेदच राहणार नाही, असे शंकराचायही म्हणतात (ऐंत. 
भा. १.१.१). त्यांनी यापुढेही जाऊन म्हटले आहे, (ब्र. सू. 
भा. २.२.४८) ते असे- 

न च । नियोगाभावे यथेष्टचेष्टाप्रसडगः सवंत्राभिमानस्येव 

प्रवत्तकत्वात्‌ अभिमानाभावाच्च सस्यग्दाशिन: । 

भावार्थे - ज्ञानी किवा मुक्‍त पुरुष स्वतंत्र आहे. त्याच्या बाब- 
तीत स्वैराचाराचा प्रश्‍नच उद्‌्वभत नाही. त्याच्या ठिकाणी 
पापाचा संभवच उरत नाही. कारण पूर्ण आत्मज्ञानात तो स्वेरा- 
चार आणि पापाचार यांना पार करून गेलेला असतो. अहंकार 
हेच समस्त अनर्थांचे मूळ असते आणि ज्ञानी पुरुष अहुंकारातून 
मुक्‍त झालेला असतो. 

गीतेतले स्थितप्रज्ञाचे वणेनही अश्याच प्रकारचे आहे. पाहा- 

स्थितप्रज्ञ. [ शं. आ. द.; यो. ह॒.; एन्सा. रि. ए.; हि. इं. फि.; 
हि. ध.; स. द. सं.; भा. द. रू.] 


३ , मार्गशीष शुद्ध एकादशीला हे नाव आहे. 
एका 0 र 
साक्षदा दशा या दिवशी भगवंताने कुरुक्षेत्रावर अर्जू- 


मोक्षदा एकादशी 


नाला गीता सांगितली. पद्म पुराणात (उ. खं. अ. ४०) हिची 
कथा दिली आहे ती अशी- 

चंपक नगरात वेखानस नावाचा एक राजा होता. एका 
रात्री त्याचे पितर त्याच्या स्वप्नात आले आणि त्याला म्हणाले, 
कळो काम्ही नरवळकातना 'नोगीत जाहो.' राजाला त्यामुळे दुःख 
बाले. त्दाने पदेत च्वषीळकडे डाऊन वत्कोच्छा उद्रादचा झा 


विचारला. क्रपीने त्याला मोक्षवा एकादशीचे व्रत करायला 


५५० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


मौखरीवंशाच्या राज्याच्या चतुःसीमा पुर्वेला मगध, दक्षि” 
णेला मध्य प्रदेश व आंध्य, उत्तरेला नेपाळ आणि पश्चिमेला 
माळवा अश्या होत्या. कनोज ही त्याची राजधानी होती. 
हरिवर्मा हा मौखरीवंशातील पहिला राजा होय. त्याला 
महाराज हो पदवी होतो. हरिवम्जानंतर त्याचा पूत्र आदित्य- 
वर्ष हृ रादीवर काला. यालाही महाराज हो उदाघो होती. 
त्याचा पुत्र ईश्‍वरवर्मा हाही तीच उपाबी लावीत होता. टैं 


->>>> क. म 


सांगितले. राजाने ते करताच त्याच्या सवे पितरांना मोक्ष तिघेही गप्त समाटांचे सामंत होते. 


मिळाला. 
हे कृत पितरांच्या उद्धाराकाळी करांचे कसत. 
झोळसप्ती, 


या मंत्राचा त्रिकाल जप करणे 


छळ केल ढत. प्रव्तिवर्ष शादण चद्ध सप्तमीला 
उषदास वस्व्न “ ओं ऱ्हीं पाश्‍वेनाथाय नम: ! 


ल ' टा या व्रताचा विधी नाठे. 
व्रतावधी सात वर्ष. नंतर उद्यापन करतात. [जे.ब्र.वि सं.] 


इश्वर म्योनंतर त्याचा पुत्र इशानवर्मी (इ. स. ५५” 
२७६) हृ गादीवर आला. ह्रहा येथे त्याचा एक तिलाठि( ) 
तळाला आहे. त्यावरून त्याने आघ, शूलिक व गोड मा 
पराजय केला होता, असे समजते. याला महाराजाधिराज राशी. 


आडी यावरून त्याने मोखरींचे स्वतंत्र सावभौम ति * 
पल, असे दिसते. उत्तरकालीन गुप्त राजा कुमार 
मात्र त्याचा परा रा 


त जड ने अर्क रा 
भव केला होता. $शानवर्म्याने अर्क 


तमिळ ड प्रदे व क र अ त कक ९ रि आ र . 
मोक्षोत्सव नाडू प्रदेशातील एक वाषिक उत्सव. त्या एक हजार अग्निष्टोम केले होते, अशी प्रसिद्धी की हावी. 
प्रदेशात विविध मंदिरांतुन मार्गशीपं शुद एका. ताचा पुत्र शरववर्मा हा त्याच्या नंतर गादीवर आ | 
दश्शीपासून दहा दिवस वेदपठण ोठे. क्र क क न जे ४ 7 पक अजीर्ण कजे कयाला व्ग्य्हे त्याच्य आले क 
च्ह्श्र्क्ळ क्राज्ेड्सक्रत्रव्र्क- य न्हे ब्क्राल्व्कल् अले वचन व ब्ला 
श्र वळ र्र ट्र ््््ल् त्य कहत्कक्कन्तात्दा द्शाज केत्ल त्यत्च्या रल्ज्यल्क 
क्र्ह्ट भा 


कर्क मा उत्सवात तिंरूमंगे आळ- 
वारने प्रथमच वेदमंत्रानंतर तिरुवायमोळीतील काही भागाच्या 
पाठाला प्रारंभ केला. पुढे त्याचाच प्रभाव वाढून वेदमंत्राऐवजी 
तिरुवायमोळीचेच पाठ होऊ लागले. त्यामुळे त्या उत्सवाला 


तिरुवायमोळी उत्सव असेही म्हणतात. [ त. प्र. हि. कृ. ] 


आ शा एक प्राचीन राजवंश. पाणिनीला या 
साखरा राजवश॒ दजाचे नाव माहीत होते. मोर्यकालीन 
मौखरी राजांच्या काही मुद्रा गया येथे सापडल्या आहेत. इ. स. 
च्या तिसर्‍या शतकात राजस्थानात मौखरी वंशाच्या अनेक शाखा 
नांदत होत्या. इ. स. च्या. ६ व्या शतकाच्या पूर्वार्धात गयेच्या 
आसमंतात एका मोखरी घराण्याचे राज्य होते. मात्र ते गुप्तांचे 
सामंत होते. उत्तर प्रदेशातील मोखरी वंश सर्वांत अधिक प्रसिद्ध 
होता. या वंशातील लोक आपल्याला पंजाबातील केकथ॑राज 
अदवपतीचे वंशज मानीत असत. सुरुवातीला हे लोक गुप्त 
साम्राज्यातील मांडलिक असावे. इ. स. ५५० च्या सुमारास 
जेव्हा गुप्त साम्राज्याचा अस्त झाला, तेव्हा या वंशातील पुरु- 
षांनी उत्तर भारतावर आपले आधिपत्य स्थापण्याचा प्रयत्न 


केला. त्यामुळे गुप्तवंश्यातील उत्तरकालीन राजांशी यांचा सुमारे 
पास वर्षेपर्यंत संघष चालू होता, ह १520 


सर्व उत्तर प्रदेश, मंगधाचा बराचसा भाग, सव्य प्रदेशाचा 
काही भाग व इतरही काही प्रदेश असावा, असे अनुमान आह 
त्याने आपली नाणी पाडली होती. तयार 
शरवेवर्म्याचा पुत्र अवंतिवर्मा होय. त्याच्या चांदीच्या त्‌ 
वर * विजितावनिरवनिपति श्रीअवन्तिवर्मा दिवं जयति ' 
लिहिलेले आढळते. हा कनोजवर राज्य करीत होता. सांप्रतचा 
उत्तर प्रदेश व मगधाचा काही भाग एवढया प्रदेशावर त्या 
राज्य होते. शवंवर्मा व अवंतिवर्मा हे दोघेही बलाढ्य रॉ 
होते, असे बाणाच्या हृ्षेचरितावरून समजते. टू 
मोखरी वंश्याच्या राजवटीतली अत्यंत महत्त्वाची घटना म्हणज 
हुणांची स्वारी होय. त्यांनी पुन्हा उत्तर भारतावर जाग. 
व अत्याचार सुरू केले होते. पण ईज्ानवर्मा व शर्ववर्मा यां" 
त्यांच्याशी दीर्घ काल युद्ध करून शेवटी त्यांचा पराभव 
आणि पूर्वे भारताला त्यांच्या आक्रमणापासून वाचवले. __ 
अवंतिवर्म्याचा पुत्र ग्रहवर्मा होय. त्याचा विवाह री 
वरचा वैसवंशी राजा प्रभाकरवर्धन याची कन्या राज्यत 
हिच्याशी झाला होता. प्रभाकरवर्धनाच्या मृत्यूनंतर माळव्याचा 
राजा देवगुप्त याने कनोजवर आक्रमण केले व ग्रहवर्म्याला 
ठार मारले. राज्यश्रीलाही त्याने केद केळे. याचा बदला म्हणून 
हर्षवर्धनाचा मोठा भाऊ राज्यवर्धन याने माळव्याच्या देवगुप्ता”- 


खंड सातवा 


वर स्वारी केली व त्याचा पराभव केला. परंतु गोड-राज 
शक्षांक याने विश्‍वासघात करून राज्यवर्धनाला ठार मारले. 

ग्रहवर्म्याच्या वरोवरच मोखरींच्या राज्याची समाप्ती झाली. 
त्या राज्याच्या मंत्र्यांनी हर्षालळा कनोजचे सिहासन बहाल केले. 
त्याने राज्यश्रीच्या सल्लामसलतीने राज्यकारभार केला. त्या- 
नंतरच्या काळात मौखरींच्या वंश्यातील काही पुरुषांनी कुठे कुठे 
आपला अधिकार स्थापन केला होता; पण त्यांची स्वतंत्र सत्ता 
इ. स. ६०६ नंतर राहिली नाही. 

हर्षवर्धनाच्या मृत्यूनंतर सुमारे पाऊणशे वर्षांचा कनोजचा 
इतिहास अज्ञात आहे. इ. स. च्या आठव्या शतकात मात्र कनोज 
येथे यशोवर्मा नामक एक पराक्रमी राजा होऊन गेला. तो 
मोखरींच्या वंशातील्च होता, असे काही इतिहासकार म्हणतात. 
त्याने भगव, वंग, मल्य, महाराष्ट्र, सुराष्ट्र, मरू, पंजाब व हिमा- 
लयप्रदेश हे भाग जिंकले होते, असे गौडवहो या प्राकुत काव्या- 
वरून समजते. तो साहित्य व कला यांचा प्रेमी व पुरस्कर्ता होता 
प्रसिद्ध संस्कृत कवी भवभूती व गौडवहोचा कर्ता वाक्‌पती हे 
त्याच्या पदरी होते. काइमीरचा राजा ललितादित्य मुक्‍तापीड 
यान त्याचा युद्धात पराभव केला. मौखरींच्या वंद्यात यानंतर 
मात्र नाव घेण्यासारखे कोणी राजे झाले नाहीत. [ प्रा. भा. हि. 
काप. इ-मजू,; जया. इ.) भा. आ रा. | 


मोन वाणीच्या संयमाला मौन म्हणतात. मुनीचे व्रत असाही 
त्याचा अथ आहे. एका काळी या देशात वाणीचा संयम 
करून राहणारे जे साधक व सिद्ध होते, त्यांना मुनी असे म्हणत. 
मोन हेच त्यांचे मुख्य तप असे. मौनाने त्यांना वाक्‌सिद्धी मिळत 
असे. कुठल्याही गोष्टीच्या संयमाने तिच्यात शक्‍्तिसंचय होत 
असतो. वाणीच्या संयमानेही तिच्यात शक्‍तीचा संचय होतो 
आणि ती वाणी वर किवा ज्ञाप देण्यास समथं होते, असे 
मौनाच्या मागचे तत्त्व आहे. 
त्येक घामिक आणि तांत्रिक विधींत मौन पाळण्यास सांगि- 
तळ आहे. मंत्रविद्या मौन धरून अभ्यासतात. मंत्राचे पुरश्‍चरण 
ती मौन पाळतात. पिशाचविधान मौनानेच करतात. काही 
के चातुर्मासात अथवा जन्मभर जेवताना मौन पाळतात. 
भाद्रपद शुद्ध प्रतिपदेस पुरुषांनी मौनव्रत करावे, असे सांगितले 
आहे. त्या दिवशी जेवताना आणि स्वयंपाक करतानाही मोन 
क त असते. सूयेपूजा, देवपूजा गायत्रीजप आणि मंत्रोपदेश हे 
भ्‌धी मौनपुर्वेकच करायचे असतात. मंगळागौरीची कहाणी ऐक- 
का व जेवताना वशेळ्या मुलींनी मौन धरायचे असते. ब्राह्म- 
॥ मलमूत्रविसर्जन करताना मौन धरावे, असे सांगितले आहे. 
सोमंतोन्नयन संस्काराच्या दिवशी गर्भवतीच्या धतीने दिवसभर 


५५१ 


सोत एकादशी 


मौन पाळायचे असते. म. गांधी दर सोमवारी मौन पाळीत असत. 
मौनाची व्याख्या अशी आहे - ' वाकसंयमहेतुर्मनःसंयमः ' 

" वाणीच्या संयमाला कारणीभूत असणारा मनाचा संयम 
म्हणजे भौन होय. म्हणजे वाणीच्या संयमात मनाचा संयमही 
अभिप्रेत आहे. जेव्हा आपल्या मनाकडून एखादे महत्त्वाचे काम 
करून घ्यायचे असेल, तेव्हा त्याची शक्‍ती वाढवावी लागते आणि 
ती वाढ होण्यास वाणीचा संयम उपयोगी पडतो. पंचज्ञानें- 
द्रियांच्या पंचविध विषयांतच आपले चित्त नेहमी फिरत असते. 
त्या चित्ताला विषयांच्या समुदायातुन बाजूला काढायचे असेल, 
तर त्यासाठी जाणीवपूर्वक योग्य दिशेने प्रयत्न व्हायला पाहि- 
जेत. त्या प्रयत्नांपैकी मौन हा एक प्रयत्त आहे. या विषयाचे 
विवेचन श्री. केदारनाथ यांनी केली आहे, ते थोडक्यात असे- 

एखाद्या गूढ व पवित्र विषयांत ज्याला खोल्पणे विचार करा- 
यचा असेल, त्याने आपल्या कर्मेंद्रियांच्या व ज्ञानेंद्रियांच्या व्यापा- 
रांना शक्‍य तितके आवरले पाहिजे, म्हणजे त्यांचा संयम केला 
पाहिजे. केवळ शब्दोच्चाराचा व्यापार बंद केल्याने ते कार्य पुर्णपणे 
सिद्ध होत नाही. तरी केवळ वाचेच्या एका कर्मेद्रियाच्या व्यापा- 
राचा संयम केल्यानेही काही शक्‍ती वाचते व अश्या रीतीने 
शब्दसतंयमाचा परिणाम चित्तात उठणाऱ्या वृत्तींवर.होऊत त्यांची 
काही चंचलता कमी होते. त्यायोगे चित्तशक्‍तीचा व्यय कमी 
होऊन तिचा संग्रह होऊ लागतो व त्या शक्‍तीचा आपल्या 
इच्छित कार्याकडे आपण उपयोग करू शकतो. 

सूक्ष्म विचारांचे चिंतनमनन अंतर्मुखतेशिवाय होऊच शकत 
नाही. मौनाने या गोष्टी साधू शकतात. पण ते मौन वर 
लिहिलेल्या उद्देशाने धारण केलेले असले पाहिजे. चित्ताला 
आध्यात्मिक सूक्ष्म विषयात खोलपणे नेण्यास उपयोगी होऊ शकेल 
अशी अंतर्मुखता ज्या मौनात साध्य होऊ शकेल, तेच खरे मोन. 
त्याशिवाय बाकीच्या मोनाला जीवनविकासाच्या दृष्टीने महत्त्व 
नाही. मौनाचा खरा उपयोग या मार्गात व्हावा, अशी ज्याची 
इच्छा असेल त्याने आपले साध्य पवित्र ठेवले पाहिजे. मोनाने 
अंतर्मुखता साधते किवा नाही याकडे लक्ष ठेवले पाहिजे. आपण 
आचरीत असलेल्या साधनाने आपण साध्याकडे जात आहो किवा 
नाही ते ओळखण्याइतका विवेक, सावधपणा व पारख आदी गुण 
आपल्यात असले पाहिजेत. [ विचारदर्शन २] 


जोन ० एक जेन व्रत. मार्गशीष शुद्ध एकादशीला 

मौन एकादशी . व्रत करतात. या तिथीला जर हे तरत प 
शक्‍य झाले नाही, तर कोणत्याही एकादशीस ते करतात. एका- 
दशीला संपूर्ण दिवस मौन पाळणे व कडक उथवास करणे हाया 
ब्रताचा प्रमुख विधी आहे. द्वादशीला व्रताचे उद्यापन करतात. 


सोन एकादशी 


त्या वेळी पुस्तक, दौत, लेखणी, कागद, इ. ज्ञानप्राप्तीसंबंधीच्या 
अकरा वस्तू निवडून, त्या प्रत्येकी अकरा या संख्येत समोर 
ठेवून त्यांची पुजा करतात. [ एन्सा. रि. ए.] 


टि (१) एक काम्य व्रत. हे व्रत विविध प्रकारांनी केले 
सानत्रत जाते. त्यांतील एक प्रकार असा- आठ, सहा, तीन 
किंवा एक महिना, किंवा पंधरा, बारा, सहा, तीन किवा एक 
दिवस हे व्रत करतात. व्रतकालात विचार, उच्चार व आचार 
यांच्या योगाने होणाऱ्या सर्वे प्रकारच्या हिसेचा त्याग करायचा 
असतो. उद्यापनाच्या वेळी चंदनकाष्ठाचे एक शिवलिंग करून 
त्याची गंघादी उपचारांनी पूजा करतात. नंतर एक सोन्याची घंटा 
आणि काही पितळेच्या घंटा देवाल्यात सर्वे दिशांना टांगतात. 
शिवभक्तांना व ब्राह्मणांना भोजन घालतात. मग ते शिवलिंग 
एका तांब्याच्या संपुटात घाळून तो संपुट डोक्यावर ठेवून शिवा- 
ल्यात जातात. तिथे ते लिंग देवालयातील लिंगाच्या उजव्या 
बाजूला ठेवून त्याची पूजा करतात. फल- श्िवलोकप्राप्ती. 
कातिकस्वामीने नंदिकेश्‍वराला या व्रताची कथा सांगितली, 
ती अशी- श्याकल्य नगरात सोमशार्मा नावाचा एक गरीब ब्राह्मण 
राहात होता. त्याला रूपवती व सुपणिका नावाच्या दोन मुली 
होत्या. त्या दररोज गायींना रानात चरायला नेत. एकदा त्या 
एका तळयाजवळ आल्या असता तिथे काही देवांगना एकत्र 
जमून तिथल्या शिवलिंगाची पूजा करीत असलेल्या त्यांनी 
पाहिल्या. मुलींनी त्यांना विचारले. “ तुम्ही हे काय करीत 
आहात ? ! ' आम्ही मौनव्रत करीत आहो असे त्यांनी उत्तर 
दिले. मुलींनीही मग त्या व्रतात भाग घेतला. दहीभात तळ्यात 
टाकून व फळे, लाडू घेऊन त्या घरी आल्या, जेवल्या आणि 
झोपी गेल्या. सकाळी सोमशर्म्याला ते लाडू सुवर्णाचे झालेले 
दिसले. त्याने मुलींना सर्वे हकीकत विचारली. मुलींनी पूजेची 
माहिती सांगून हा शिवकृपेचा प्रभाव आहे, असे सांगितले. 
दुसऱ्या दिवशी त्या मुली पुन्हा रानात गेल्या असताना त्यांना 
एक राजा भेटला. राजाला तहान लागली म्हणून त्यांनी त्याला 
थंड पाणी प्यायला दिले. राजाने त्यांची सर्वे विचारपूस केली 
आणि तो परत फिरला. नगरात आल्यावर राजाने सोमदा- 
म्याकडे रू्पवतीला मागणी घातली. मग राजाचे व तिचे लग्न 
झाले. नंतर सोमदार्म्याने एका श्रोत्रिय ब्राह्मणाला सुर्पाणकेचे 
कन्यादान केले. 
ऐश्वयंप्राप्ती झाल्यामुळे रूपवतीला गर्व झाला व तिने हे 
क त केले. व तिला फार विप्नावस्था आली. 
मठे "जवू ता) ठेवले होते न सुपणिकेच्या उपदेश्ा- 
जै नूक कळून आल्यावर तिनेही पुन्हा ते व्रत 


पणन 


भारतीय संस्कृतिकोश 


आचरले. तिला शिव प्रसन्न झाला आणि ती पूर्वीप्रमाणे सुखाने 
राहू लागली. [व्रतराज; हि. ध.; व्र. प. ] 

(२) एक जेन व्रत. हे व्रत नित्य मौन व नैमित्तिक मौन अशा 
दोन प्रकारांनी करतात. व्रतावधी एक वर्षं. पौष शुद्ध एकादशीला 
या व्रताला प्रारंभ करतात. या दिवशी पहिले सोळा प्रहर उपवास 
करतात. वर्षअखेरीस उद्यापन करतात. [ जे. व्र. वि. सं. ] 


चो जे माघ महिन्याच्या अमावास्येला हे नाव 
साना असावास्या आहे. या दिवशी मौन धरून प्रयागच्या 
त्रिवेणीसंगमात स्तान करणे हे विशेष पुण्यदायक मानतात. 
माघस्नानाची ही सर्वांत मोठी पर्वेणी होय. त्यातून जर या तिथीला 
सोमवार आला, तर त्या स्तानाचे पुण्य विशेषच मानतात. 

या अमावास्येची बंगालमधील कथा अशी- 

एक विधवा ब्राह्मण स्त्री आणि एक गवळण होती. त्या दोधी 
मैत्रिणी होत्या. ब्राह्मण स्त्रीला एक लहान मलगी होती. एकदा 
एक भिकारीण तिच्या दारी भिक्षा मागत असताना त्या लहात 
मुलीला पाहून म्हणाली. 'या मुलीच्या नशिवी वैधव्य आहें. 
मुलीची आई ते ऐकून घाबरली. तिने त्यावर उपाय विचारताच 
ती म्हणाली, ' सात मौनी अमावास्यांना उपास करून ते 
जर कोणी हिला देईल, तर हिचे वेधव्य टळेल. मात्र पुण्य देणाऱ्या 
स्त्रीच्या सगळ्या कुटुंबाचा नाश होईल. ' गवळणीने हा उपा 
केला होता. म्हणून तिने ते पुण्य त्या मुलीला दिले. पुड जवंत 
मुलीच्या लग्नाच्या दिवशीच मृत झालेला तिचा पती दि 
झाला. गवळणीच्या घरची सवे माणसे मात्र मरून पडली. 
गवळणीने एका वाडग्यात दही घेतले आणि रानात जाऊन 
एका महारोगी मुनीच्या अंगावर ओतले. तेव्हा त्यातून नाराय 
प्रकट झाला आणि त्याने गवळणीची मेलेली माणसे ज्वर 
केली. [ हि. हॉ. से.; हि. व्र. प. त्यो. ] 


मोनीर - (इ. स. १७८२-१८७४) एक साक्षात्कार 
वामा मराठी संतकवी. नारो भिकाजी / 
यांचे पुर्ण नाव होय. नासिक जिल्ह्यातील सिन्नर गावी य 
जन्म झाला. हे शुक्ल यजुर्वेदी, भारद्दाजगोत्री देशस्थ ब्राहा 
होते. यांनी प्रथम पेशवाईच्या अखेरच्या काळात पेशव्यांकर्ड 
नंतर इंग्रजांकडे नोकरी केली आणि पुढे संन्यास घेतला. 

उतार वयात ते मुंबईत राहून भक्तिमार्गाचा प्रसार ह. 
लागले, त्या वेळी डॉ. कुंटे, नाना शंकरशेट, डॉ. भाऊ वक 
महादेव चिमणाजी आपटे, इ. मोठी मंडळी त्यांच्या दि 
परिवारात दाखल झाली. र 

मौनीस्वामी विद्वान आणि अभ्यासू होते. त्यांच्या नावाव 


खंड सातवा 


लघुबोध, स्वात्मबोध, पंचीकरण व समाधीकरण असे लहान- 
मोठे चार ग्रंथ आहेत. या सर्व ग्रंथांत वेदान्ताचे विवेचन आहे. 
याव्यतिरिक्त त्यांनी अनेक स्फुट पदेही रचली आहेत. त्यांतील 
एक पद असे-- 

तो नर स॒स्ती । श्रीहरिशी करितो मस्ती ।॥। 

हृदयोंस विरुनी आत्माराम । करितो बाह्य प्रपंची कास । 

केवळ विषयसुखी विश्राम । तो मदहस्ती ॥। 

अंगी तारुण्याचा ताठा । बोलण्याचा ठसका मोठा । 

बहुत सोंगटीचा चडका । सापडे गस्ती ॥ 

आईबापासी घेतो खबका । साधुनिदा करितो धडका । 

परद्वारे जो झाला सडका । राहिल्या अस्थो ॥। 

ख्याल तमाज्ञा जातो धडका । हरिह्रभजनाविषयी रडका । 

कामक्रोध आदळती थडका । केवळ हुस्ती ॥ 

मौनीस्वामींची भाषा कानामनाला गोड लागते आणि अमृत- 
रायाची आठवण करून देते. यांची समाधी मुंबईला ठाकुरद्वारात 
कोळ्याच्या वाडीत आहे. [म. क. च. भाग ५वा. ; म. सा. ] 


(इ. स. चे १७ वे शतक) एक सत्पुरुष. हे 
अखंड मोन धरून राहत असल्याने त्यांना हे 
नाव मिळाले. कोणी यांना मोनीबुवा म्हणूनही ओळखतात. 
त्यांच्या चरित्राची निश्‍चित माहिती उपलब्ध नाही. यांची समाधी 
कोल्हापूर जिल्ह्यातील पाटगावी आहे. महाराज पाटगावला 
कसे आले, यासंबंधी पुढील माहिती सांगतात- 

निपाणी-आजरा मार्गावर उत्तूर नावाचे एक व्यापारी केंद्र 
आहे. तिथून हे बेलाच्या तांड्याबरोबर इथे आले आणि इथल्या 
रम्य वनश्रीला पाहून इथेच राहिले. 

संत रामदास व छत्रपती शिवाजीमहाराज यांच्याबरोबर 
महाराजांचा प्रत्यक्ष संबंध होता असे म्हणतात. गिरिधराने 
समथंप्रतापात तसा उल्लेख केला आहे (७.२३). 

शिवरायाने एकदा गडावर संत मंडळी बोलाविली असता 
मोनीमहाराज तिथे उपस्थित झाले होते, असे सांगतात. कर्ना 
टकाच्या स्वारीवर जाण्यापुर्वी महाराज पाटगावला मौनीबुवांना 
भेटायला गेले होते आणि मोनीबुवांनी त्यांना प्रसादही दिला होता 

मामा परमानंदांनी कोल्हापूरदरबारातून बराच पैसा मिळ- 
वून महाराजांच्या समाधीचा जीर्णोद्धार केला आहे. माघ मरि री 
न्यात तिथे त्यांच्या पुण्यतिथीचा उत्सव मोठ्या प्रमाणात सा रट 
होतो. छत्रपतींनी या मठाच्या व्यवस्थेसाठी वर्षासनही दिले हाक 
माळूवणच्या सिंधुदुर्गातील मंदिराच्या गाभार्‍्याबाहेर मोर्न ती 
बुवांची मूर्ती आहे. [ मामा परमानंद आणि त्यांचा कालखं _ 
श्री. प्र. बा. कुळकर्णी; छत्रपती शिवाजी भा. ४; म. च झो 


मोनीमहाराज 
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सोय राजवंद 


> 0 वी (सनपूर्व २२२-१८५) मगध देशावर राज्य 
माये राजवश करणारा एक महान वंश. चंद्रगुप्त हा या 
वंशाचा मूळ पुरुष होय. पुराणांत याच्याविषयी फारशी माहिती 
मिळत नाही. कौटिल्य नामक ब्राह्मणाने नंद राजाचा उच्छेद 
करून चंद्रगुप्त नामक युवकाला मगवाच्या सिहासनावर वस- 
वले, एवढेच कळते. नंतरच्या संस्कृत साहित्यात चंद्रगुप्त हा नंद 
राजाचा दासीपुत्र असल्याचे सांगितले आहे. त्या दासीचे नाव 
मुरा होते व त्यावरून चंद्रगुप्ताच्या वंशाला सौ हे नाव मिळाले, 
असेही म्हटले आहे. पण बोद्ध साहित्यात चंद्रगुप्ताचा जन्म क्षत्रिय 
कुळात झाल्याचे सांगितले आहे. महापरिनिव्बान सुत्तात पिप्प- 
लिवनातील मोरिय नामक क्षत्रिय कुळाचा उल्लेख आहे. गौतम 
बुद्धाच्या वेळी पिप्पलिवन येथे त्या कुळाचे गणराज्य होते. चंद्र- 
गुप्त हा त्या कुळाच्या प्रमुखाचा पुत्र होता, असे महावंसावरून 
कळते. त्याचा जन्म पाटलिपुत्राजवळच्या गावी ज्ञाला. 

नंद राजाच्या दरबारात आये चाणक्याचा अवमान झाल्या- 
मुळे नंद वं्याचा नाश करण्याची प्रतिज्ञा करून तो बाहेर पडला. 
पुढे त्याला चंद्रगुप्त हा तेजस्वी मुलगा आढळला. आपल्या प्रति- 
ज्ञेची पूर्ती करण्यासाठी चाणवयाने त्याला उत्तम शिक्षण देऊन 
तयार केले. मग चंद्रगुप्ताने मोठे सन्य उभे करून पंजाब व सिघि 
या प्रदेशांतील यवनांचा पराभव केला आणि तिथे आपले राज्य 
स्थापले. त्यानंतर त्याने मगघावर स्वारी केली आणि सनपूर्व 
३२२ च्या सुमारास नंदराजाचा वघ करून तो मगघाच्या सिहा- 
सनावर बसला. पुढे काही वर्षांत त्याने संपूणे उ. भारतावर आपली 
सावेभोम सत्ता स्थापन केली. 

शिकंदराच्या मृत्यूनंतर त्याचा एक बलाढ्य सेनापती सेल्यू- 
कस निकेटर हा सिरियाचा राजा झाला होता. त्याने अफगाणि- 
स्थानपर्यंत आपली सत्ता स्थापली होती. त्याने सनपूर्व २०५ 
च्या सुमारास पंजाबवर स्वारी करून सिंधूपर्यंत मजल मारली. 
पण चंद्रगुप्ताने त्याचा पराभव केल्यामुळे त्याला चंद्रगुप्ताशी तह्‌ 
करावा लागला. त्या तहान्वये हेरातपर्यंतच्या प्रदेशावर चंद्र- 
गूप्ताची सत्ता प्रस्थापित झाली. 

त्यानंतर चंद्रगुप्ताने द. भारतातही बरेच प्रदेश पादाक्रांत 
करून आपले साम्राज्य विस्तृत केले. त्याच्या पराक्रमाचे व 
साम्राज्यविस्ताराचे वर्णन साहित्यात कुठेही आढळत नाही. 
पण त्याचे साम्राज्य हेरातपासून मडुरेपर्यंत पसरले होते, 
याविषयी मात्र संशय नाही. त्या काळातील अत्यंत प्रचंड व 
समथ राष्ट्र म्हणन भारताची गणना होऊ लागली आणि जगा- 
तील अनेक देश आपले राजदूत मोौर्यांच्या दरबारात पाठवू 
लागले. सेल्यूकसचा वकील मेगॅस्थिनीस अनेक वर्षे भारतात 
राहिला. त्याने चंद्रगुप्ताच्या राज्याचे वर्णन लिहून ठेवले आहे. 


सोयं राजवंश 


त्यावरून मोर्यांच्या राज्यव्यवस्थेविषयी व॒सेनादलाविषयी 
पुष्कळ माहिती मिळते. चंद्रगुप्ताने आपल्या विज्लाल साम्माज्याचे 
अनेक विभाग पाडून त्यावर राज्यपाल नेमले होते. तो स्वतः 
मगधाचा राज्यकारभार पाहत असे. त्यासाठी त्याने एक सल्ला- 
गार मंडळ नेमले होते. साम्राज्यातील व सेनादलातील वरिष्ठ 
अधिकाऱ्यांच्या नेमणुका त्या त्या मंडळाच्या सल्ल्याप्रमाणे 
केल्या जात. 

राजधानी पाटलिपुत्र नगरीची व्यवस्था पाहाण्यासाठी तीस 
जणांचे एक मंडळ असुन, त्याच्याकडे करवसुली, जन्ममृत्यूची नोंद, 
उद्योगवंद्यांचे नियंत्रण, संरक्षण, इ. कामे दिळेळी होती. निरनि- 
राळ्या गावांची व्यवस्था पाहूण्यासाठी ग्रामसंस्था होत्या. त्या 
ग्रामसंस्था म्हणजे ल्हान लहान राज्येच होती. पाच खेड्यां- 
वरील अधिकार्‍याला गोप म्हणत. त्याच्यावर स्थानिक, रज्जुक 
हे अधिकारी असुन, सर्वांत वर समार्हर्तृ नामक अधिकारी असे. 
समाहुर्त्याकडे गृहमंत्र्याचे व फडणिसाचे काम असे. 

चंद्रगुप्ताच्या सेन्यात आठ हजार रथ, नऊ हजार हत्ती, तीस 
हजार घोडे व सहा लक्ष पदाती सैनिक होते. या अवाढव्य सेना- 
दलाची व्यवस्था अतिशय उत्तम होती. चाणक्य तथा कौटिल्य 
हा चंद्रगुप्ताचा महामात्य होता. त्याच्या साह्यानेच सग्ग्राट 
चंद्रगुप्ताने आदर्श अशी राज्यव्यवस्था निर्माण केली. त्याच्या 
साम्माज्यात शांतता व समृद्धी नांदत होती. (चंद्रगुप्त पाहा.) 

बिडुसार- (सनपुर्व ३००-२७३) आपला पुत्र बिदुसार याला 
सिहानावर बसवून चंद्रगुप्त भद्रवाहूबरोबर कर्नाटकात गेला. 
त्याने जेन धर्माची दीक्षा घेतली होती, असे म्हणतात. बारा वर्षे 
तपश्‍चर्या करून शेवटी त्याने उपवासपूर्वक देहत्याग केला, असे 
जेन साहित्यावरून कळते. 

जेन साहित्यात चंद्रगुप्ताच्या पुत्राला सिंहसेन म्हटले आहे. 
पुराणांत त्यालाच बिदुसार हे नाव दिलेले आहे. त्याने मौर्य 
साम्राज्य व्यवस्थित संभाळले. आय चाणक्य हा काही वर्षे 
त्याचाही महामात्य होता. आपला पुत्र अशोक याला त्याने 
अवंतीचा राज्यपाल नेमले होते. त्यानंतर काही वर्षे अशोक 
तक्षशिला येथेही राज्यपाल म्हणून राहिला होता. 

अशोक - (सनपुर्व २७३-२३६) प्राचीन भारतातील सर्व- 
श्रेष्ठ सम्त्राट. त्याने आपल्या अनेक भावांचा नाश करून सिहा- 
सन बळकावले व तो क्रूर होता, असे काही बौद्ध ग्रंथांत म्हटलेले 
आहे. त्यामुळे त्याला प्रथम चंडाशोक हे नाव मिळाले होते, 
असेही म्हणतात. मात्र या दंतकथांना इतर साहित्यात काहीच 
आधार मिळत नाही. पिहासनावर बसल्यानंतर चार वर्षांनी 
दशकात राज्याभिषेक करून घेतला. 

- अनगुवे २६२ या वर्षी अशोकाने कलिंग देशावर स्वारी 


प्प्ड 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


केली. त्या देशाचा राजा वलाढ्य असूनही अश्योकाळा विजय 
मिळाला. पण त्या युद्धात जो अगणित मनुष्यसंहार ज्ञाला, तो 
पाहुन सम्राट अशोकाला अतिशय दु:ख ज्ञाले आणि त्याने त्या- 
उठ युद्ध न करण्याची प्रतिज्ञा केली. एवढेच नव्हे तर, त्याने 
वौद्ध धर्म स्वीकारून अहिसेचाच पुरस्कार केला. त्याने राज्या- 
तील पशुहत्या वंद केली. उपगुप्त नामक बौद्ध भिक्षूळा त्याने 
आपला गुरू मानळे आणि आपले सर्व आयुष्य बौद्ध धर्माचा 
प्रसार करण्यात व्यतीत केले. त्याने अनेक बौद्ध क्षेत्रांच्या तीर्थे- 
यात्राही केल्या. धर्मप्रसारासाठी त्याने असंख्य शिलालेख देशाच्या 
सर्व भागांत खडकावर किवा स्तंभावर कोरून ठेवले. त्यांतील 
सुमारे ३५ शिलालेख उपलब्ध आहेत. त्या शिलालेखांत धर्मे” 
तत्त्वे व सम्प्राटाच्या धर्माज्ञा कोरलेल्या आहेत. त्याच्या जीवता- 
विषयीची बरीच माहितीही त्यात मिळते. त्याने उभारलेले 
स्तंभ ही शिल्पकळेची उत्कृष्ट उदाहरणे आहेत. त्याने हजारो 
स्तुपही निर्माण केले. र 
बौद्ध धर्मात उत्पन्न झालेल्या अनेक वादग्रस्त प्रश्‍नांची चर्चा 
करण्यासाठी अशोकाने एक धर्मपरिषद बोलावली होती. ती 
तृतीय संगीती म्हणून ओळखली जाते. त्याचप्रमाणे त्याने देशी” 
देशी आपले दुत पाठवून बोद्ध धर्माचा प्रसार केला. सिंहलद्री” 
नात तर त्याने आपला पुत्र महेंद्र व कन्या संघमित्रा यांना पाठ” 
वले होते. त्याच्या या कार्यामुळे तो ज्ञेवटी धर्माशोक या नावाने 
ओळखला जाऊ लागला. 
अशोकाने आपल्या शिलालेखांत स्वत:ला * देवानां प्रिय प्रिय” 
दशी ' म्हटले आहे. तो अत्यंत लोकप्रिय राजा होता, कारण 
तो प्रजाहितदक्ष होता. त्याने लोकहिताची अनेक कामे केली 
होती. त्याच्या राज्यात माणसांसाठी जसे दवाखाने होते, तसेच 
पशूंसाठीही होते. 
अशोकाने आपल्या राज्याचे चार विभाग केले होते. उज्ज* 
यिनी (माळवा), तोसली (कलिंग), सुवर्णगिरी ( कर्नाटक)! 
ति (पंजाब) ही त्यांची मख्य ठिकाणे होती.त्या 
गावर त्याने प्रशासक ने ते, त ण्यातलेच 
होते. इतर दुय्यम कनान वच अ जे पोले. जात. द. 
ढु कारी नेमले जा 
भारतातील चोळ, पांड्य व चेर ही राज्ये वगळन संपूर्ण भार- 
तावर त्याची सावेभौम सत्ता होती. चंद्रगुऱ्ताप्रमाणेच हेरात- 
पयत त्याचे साम्राज्य पसरलेले होते. एवढ्या विशाल साखा” 
"गावर त्याची एकसूत्री सत्ता चाळ होती. मात्र ती अनियंत्रित 
एकतंत्री राजसत्ता नव्हती. मंत्रिपरिषदेच्या साहाय्याने ती 
टोज्यकारभार करीत असे. प्रांतिक कारभाराओ्ाठी त्याने निर 
निराळया श्रेणींचे अधिकारी नेमले होते. सारांश, चंद्रगुप्ताच्या 
ळची राज्यव्यवस्थाच अशोकाच्या वेळी चालू होती. त्याच्या 


खंड सातवा 


सबंध साम्राज्यात एकच भाषा व एकच लिपी चालू होती. जी 
राष्ट्रीय व सांस्कृतिक एकात्मता भारतात निर्माण व्हावी म्हणून 
सांप्रत आपण प्रयत्नशील आहो, ती एकात्मता अशोकाच्या 
काळी भारतात अवतरली होती, असे श्री. रमेशचंद्र मजुमदार 
म्हणतात. 
सम्ग्राट अशोकाची राजवट अनेक दृष्टींनी संस्मरणीय ठरली 
आहे. भारतातील सर्वांत प्राचीन कोरीव लेख त्याच्या काळा- 
तले आहेत. त्याचप्रमाणे सिंधूच्या खोर्‍यातील प्रागेतिहासिक 
संस्कृतीचे अवशेष वगळता, भारतीय कलेची उत्कृष्ट उदाहरणे 
मौयंकाळातलीच उपलब्ध झाली आहेत. त्यापूर्वीच्या कलाकृती 
अजून सापडलेल्या नाहीत. सारांश, भारतीय कलेचा इतिहास 
अशोकाच्या काळापासूनच सुरू होतो. (अशोक पाहा.) 
सनपूर्वे २२६ च्या सुमारास अशोक मृत्यू पावला. त्यानंत- 
रच्या ५० वर्षात मोर्य वंशातळे सात राजे सिंहासनावर वसले. 
पण त्यांची माहिती उपल्ब्ध नाही. निरनिराळ्या पुराणांत 
त्यांची भिन्न संख्या व भिन्न नावे दिलेली आहेत. वायू पुराणा- 
न्च्चेः अशयेकाचा पुत्र कुणाल याने आठ वर्षे राज्य केले आणि 
त्यानेतर आणखी पाच राजे होऊन गेले. बृहद्रथ हा त्यांतील 
शवट्चा राजा होता. मात्र मत्स्य पुराणात दशरथ, संप्रती, 
शतधन्वा व बृहद्रथ या चारच राजांची नावे दिली आहेत. 
विष्णू उराणात सात नावे आहेत. त्यांत दशरथ, शालिशूक व 
पामर बृहद्र्थ यांचा समावेश होतो. दिव्यावदान या ग्रंथात 
गळाच नामावली दिलेली असून, तिच्यात संप्रती व पुष्यमित्र 
मव आहे. दशरथ हा अशोकाचा नातू होता. नागा- 
कहर डोंगरावरील गुंफेतील शिलालेखात त्याचे नाव आहे. 
""'" स्वत:ला अशोकाप्रमाणेच “ देवानां प्रिय ' ही पदवी घेतली 
होती. जेन साहित्यावरून कळते, की संप्रतीने जेन धर्माला 
आश्रय दिला होता. त्यात त्याला अहन्त म्हटलेले असून, त्याने 
मणांसाठी विहार स्थापले, असेही सांगितले आहे. अवंती व प. 
व त्याच्या सत्तेखाली होते, असे दिसते. बृहद्‌्रथ हाच 
चा मोये सम्राट होता, याविषयी पुराणांचे एकमत आहे. 
नापती पुष्यमित्र याने त्याचा वध केला, असे वाणाच्या हर्ष- 
चरितावरून कळते. 
ल द पुत्र जलौक याने काश्मीरामध्ये स्वतंत्र राज्य 
गये भ्ध यंतचा प्रदेश/ जिकला होता, असे राजतरंगि- 
प क आहे. अनक म्लेच्छांचा पराभव करून त्यांचे आक्र- 
शांतही वद ले, असेही समजते. गांधार, विदर्भ, इ. प्रदे- 
म > ये मोयं 'राजपुत्रांनी' स्वतंत्र राज्ये स्थापन केली 
बा क णेत आंध्य सातवाहून कुळाने अशोकाच्या मृत्यू- 
करच स्वतंत्र राज्य स्थापळे आणि विध्य पववताच्या 


पुष्प 


मौलद जरोफ 


दक्षिणेकडील प्रदेश मौर्‍य साम्याज्यातून वेगळा केला. कलिंग 
देशही स्वतंत्र झाला. 

अशोकाने बौद्ध धर्माचा पुरस्कार केला, वैदिक ब्राह्मणांचा 
अवमात केला व अहिसात्रताचा स्वीकार केला, त्यामुळे मौर्य 
साम्माज्याचा नाश झाला, असे काही पंडितांचे मत आहे. पण 
ही कारणे निर्णायक वाटत नाहीत. त्या काळात एवढे विज्षाल 
साम्म्राज्य दीघे काळ अभंग राहणे कठिणच होते. दूरच्या प्रांतांत 
तिथल्या महत्त्वाकांक्षी पुरुषांनी केलेले उठाव, परकीयांची आक्र- 
मणे, राजवंशातील कपटकारस्थाने यांमुळे केंद्रसत्ता दुबल होणे 
अपरिहाय होते. सनपूवे १९० च्या सुमारास यवन राजपुत्र 
डेमिट्रियस याने भारतावर स्वारी करून वायव्यसीमा प्रांत 
जिकून घेतला. त्याने मगघाकडेही आपला मोर्चा वळवला होता 
आणि अयोष्येपर्यंत मजल मारली होती. पण कलिंगाधिपती 
खारवेल याने त्याचा पराभव करून त्याला परत पिटाळले. 
त्याच सुमारास वृहद्रथाचा सेनापती पुष्यमित्र याने राजाचा 
वध करून मगधाचे राज्य घेतले. अज्ञा प्रकारे मो्ये वंशाचा 
अंत झाला. [ भा. सां. इ.; ए. इं-मजु.; हि.क. इंपी. २] 


मौलिक द. भारतातील एक प्राचीन जनपद. हे गोदावरीच्या 
काठावर असून, पैठण ही त्याची राजधानी होती. 

या जनपदात औरंगाबाद, परभणी, अहमदनगर व बीड या 

जिल्ह्यांतील काही भाग समाविष्ट होता. [ जॉ. पु. ] 


> ८_ मुसलमानांचा एक उत्सव. याला ईद - इ- 
माळूद शर[फ पोलाद असेही म्हणतात. मौलूद 3 जन्म- 
दिवस व शरीफ "च पवित्र होय. हिजरी सनाच्या रबी उल 
अव्वल या तिसर्‍या महिन्याच्या बाराव्या दिवशी महंमद पेगंब- 
राचा जन्म झाला, असे समजतात. त्या प्रीत्यथे हा दिवस व सबंध 
महिना पवित्र मानून हा उत्सव करतात. सुत्ती पंथाचे अनुयायी 
हा दिवस अत्यंत श्रद्धेने व मोठ्या उत्साहाने पाळतात. शोया 
व वहाबी पंथाचे अनुयायी मात्र हा उत्सव करीत नाहीत. इत- 
केच नव्हे; तर ते याला विरोधही करतात. त्यामुळे कधी कधी 
यांच्यांत झगडेही होतात. 

महंमदाच्या मृत्यूनंतर सुमारे पाचशे वर्षांनी मेसापोटेमिया- 
तीळ मसूल नावाच्या शहरात त्याच्या एका अनुयायाने हा उत्सव 
सुरू केला, असे म्हणतात. नंतर अरवलाचा बादशहा अब्‌स इद 
मुजफ्फर याने इ. स. १२०७ मध्ये हा उत्सव मोठ्या प्रमाणात 
करून ही परंपरा सुरू केली. 

भारतात हा उत्सव मोठ्या धामधुमीने साजरा केला जातो. या 
दिवशी रात्री सवे लोक मशिदीत जमून महंमदाची स्तुतिस्तोत्रे 


सौलूद शरीफ 


ऐकतात. मग मेवामिठाई वाटली जाते. अलिकडे हा उत्सव 
केव्हाही साजरा करतात. [ साधना, ८ डिसें. १९५१; डि. इ. ] 


> एक जमात. या लोकांची वस्ती पुर्व बंगालमधील चित- 
गाव जिल्ह्याच्या बंदरबेन भागात आहे. हे लोक लाजाळू 

आणि संशयी म्हणून प्रसिद्ध आहेत. त्यामुळे त्यांचे जातिविशेष 
टिकून राहिले, असे सांगतात. 

देती व शिकार हे यांचे प्रमुख व्यवसाय आहेत. त्याशिवाय 
हे पंखे करणे, हातमागावर कापड विणणे, इ. व्यवसायही कर- 
तात. कापडासाठी लागणारे सूत ते उजव्या मांडीवर काढतात. 

हे लोक मध्यम वांघ्याचे आहेत. यांच्यांतील पुरुष लाल 
रंगाची लंगोटी वापरतात. कधी कधी ते कोट घालतात आणि 
डोक्यावर केस ठेवून त्याचा अंबाडा डावीकडे वांधतात. त्यावर 
हाडाचा एक आकडा असतो. अधून मवून ते पगडीही वापरतात 
त्यांच्या कानांत पांढऱ्या धातूची वलये असतात. ते दातांना 
काळा रंग देतात. लहान मुलांच्या कमरेला मण्यांची माळ 
बांधतात. 

म्नो स्त्रिया गडद काळचा रंगाचा अरुंद घागरा घालतात. 
घागर्‍याच्या किनारीला बारीक पांढरे मणी जडवितात. तो 
डाव्या बाजूला शिवलेला नसतो. त्याच्यावर चांदीचा कमर- 
पट्टा आणि लाल मण्यांची माळ असते. या स्त्री-पुरुषांचा हा 
दिवसा वापरायचा पोषाख असतो. रात्री ते जाडे-भरडे सताचे 
कपडे वापरतात. यांच्यांतील पतिपत्नी एकत्र नग्न स्नान 
करतात. 

म्रोंच्या एका खेड्यात सुमारे वीस घरे असतात. त्यांची घरे 
जमिनीपासून उंचीवर असून, ती मजबूत व उतरत्या छपरांची 
असतात. घरात चढून जाण्यासाठी खाचा पाडलेल्या ओंडक्याचा 
ते जिन्याप्रमाणे उपयोग करतात. ही घरे अरुंद असून, त्यांत 
दोनच खोल्या असतात- सामान ठेवण्याच्या खोलीत ते इतरांना 
प्रवेश देत नाहीत. ज्याने अनेक मेजवान्या दिल्या आहेत, अश्या 
श्रीमंत म्रोचे घर मोठे असते. 

ग्रो जमातीत सात मोठी कुळे आहेत. त्यांच्यांत सामान्यपणे 
कुळाबाहेर विवाह करीत नाहीत. पण काही कुळांच्या बावतीत 
हा नियम शिथिल आहे. मोठ्या कुळांची उपकुळे पाडण्यात 
आली असून, त्यांना कुची म्हणतात. 

काही स्रो बौद्धवर्मी आणि काही निसर्गपूजक आहेत. त्यांचे 
घामिक विधी एक वृद्ध माणूस चालवतो. त्याला सेरा असे 
म्हणतात. तो कोणत्याही कुळातला असू शकतो. त्याला चेटूक 
करता येते. गावात रोगराई पसरली, तर ज्रो डुकराचा व 
उेत््याचा बळी देतात. त्यानंतर नऊ दिवस सुतक पाळतात. या 


५५८ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


कालावधीला टो-ऊंग अश्ली संज्ञा आहे. या नऊ दिवसांत एकही 
माणूस घराच्या सोप्यातून खाली उतरत नाही. र 

म्रो लोक संगीतप्रिय आहेत. ते बांबूपासून बासर्‍या व बाज 
वनवतात. त्यांचे आवडते वाद्य ते भोपळ्यापासून बनवतात. 
हे वाद्य कुकींच्या वाद्यासारखे असते. त्यांना नाचाचीही आवड 
असते. त्यांचे नाचासाठी आवश्‍यक असणारे पादवंसंगीत मात्र 
एकसुरी असते. 

मतिकप्रथा - हे लोक मृताला जाळतात. प्रत्येक खेड्यात 
स्वतंत्र स्म्षान असते. ते नदी-नाल्याच्या काठावर असून, तिथे 
एक पिंपळाचा वृक्ष असतो. मृताला जाळल्यावर त्याच्या अस्थी 
नाल्याहेजारच्या खोलीत ठेवतात. त्या खोलीत अन्न, दारू! 
भांडी व काही चिघ्या ठेवलेल्या असतात. नंतर तिथली संव 
भांडी फोडून टाकतात. चितेतल्या बारीक राखेवर एक वस्त्र 
आंथरतात. त्याखाळी मृताचा आत्मा असतो, अशी त्यांची सम 
जूत असते. तो आत्मा इतरत्र जाऊ नये, म्हणून आंथरलेल्या 
कापडाच्या चारही टोकांना खिळे मारतात आणि त्यावर 
कोयता, कुदळ, इ. अवजारे ठेवतात. त्यावर पुन्हा एक वस्त्र 
टाकतात. त्या वस्त्रावर अन्नाची भांडी व दारू ठेवतात. शेवटी 
त्या सर्वांवर एक आडोसा पूर्वेकडे तोंड करून उभा करतात. 

यांच्यांत वडिलांच्या संपत्तीचा सर्वांत मोठा वाटा घाकट्या 
मुलाला मिळतो. [ से. इं. १९३१ ] 


> एक जातिवाचक संज्ञा. म्लेच्छ म्हणजे नक्‍की कोण/ 
ग्छ हे सांगणे कठीण आहे. म्लेच्छ म्हणजे अपभाषा 
बोलणारे अर्थात असुर, असा वैदिक अर्थ दिसतो (श. ब्रा. २- 
१. २४.) . याविषयी शतपथ ब्राह्मणावरील सायणभाष्यात पुढीड 
अर्थाचा एक उतारा आहे- संदिग्धार्थ म्हणजेच अपश्रंशरूत 
बोलणे म्हणजे म्लेच्छन होय. तशी भाषा बोलणारा म्लेच्छ सुस 
जावा. अशी भाषा असुर बोलत. र 
इथे असुर हा शब्द अनार्य किवा आर्येतर या अर्थाने घेतलेला 
दिसतो. म्लेंच्छ लोक कोण व त्यांची उत्पत्ती कशी झाली, 
याविषयी पुराणांतल्या काही कथा अश्ना- 

(१) ययातीला देवयानीच्या ठिकाणी यदू व तुवंसू असे दोस 
पुत्र व शमिष्ठिच्या ठिकाणी द्रह्य, अन व पुरू असे तीन पुत 
झाले. शुक्राचार्यांच्या शापाने ययातीला अकाली वार्धक्य आले. 
“ दुसर्‍या कोणी तुझे वार्धक्य घेऊन तुळा आपले तारुण्य दिले, त 
तू पुनश्च तरुण होशील ! असा उ:शापही त्याला मिळाला होता. 
तदनुसार त्याने आपल्या पाचही पुत्रांकडे त्यांच्या तारण्या 
मागणी केली. त्या वेळी पुरूने त्याला तारुण्य दिले आणि बाक 
च्यांनी ते देण्याचे नाकारले. मग यथातीने त्या चारही मुलांना 


न्स 


खंड सातवा 


शाप दिले. त्यांत तुर्वेसू, द्रह्यू व अनू यांना दिलेला शाप असा 
होता, की ' तुमची संतती म्लेच्छ होईल '. (भागवत पुराण) 

(२) वसिष्ठाची कामधेनू विश्वामित्र बलात्काराने ओढून 
नेत असता तिने आपल्या रक्षणासाठी स्वत:च्या शरीरातून जे 
शकयवनादी गण निर्माण केले, त्यांत म्लेच्छही उत्पन्न केले. 
(रामायण व महाभारत). 

(३) स्वायंभुव वंशात वेन नावाचा एक राजा झाला. तो 
कामी, अधर्मी आणि दुराचारी होता. त्याने ब्राह्मणांचा छळ 
आरंभिला, तेंव्हा त्यांनी मंत्रसामर्थ्याने त्याला ठार मारले. 
मरतेवेळी वेन निपुत्रिक होता आणि त्यामुळे राज्याला कोणी 
वारस नव्हता. राजाच्या अभावी देशात अराजक माजेल, या 
भीतीने त्या क्रषींनी मग वेनाच्या मृतदेहाचे मंथन केले. त्या 
मंथनातून प्रथम कृष्णवणे म्लेच्छ निर्माण झाले आणि नंतर 
पृथू हा सत्वगुणी व पराक्रमी असा राजा जन्माला आला 
(भागवत व मत्स्य पुराण). 

संस्कृत भाषा नसलेल्या व परकीय लोकांना महाभारतात 
म्लेच्छ ही पदवी दिलेली आढळते. अश्या लोकांत पंडू, द्रमिड, 
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सिहल, बर्बर, शबर, शक, यवन, पल्लव, किरात, दरद यांचा 
समावेश होतो. 

महाभारतकाळी म्लेच्छांची वस्ती कोणत्या प्रदेशात होती, 
त्याविषयी श्री. अ. ज. करंदीकर यांनी अशोक ते कालिदास 
या ग्रंथात जे विवेचन केले आहे, त्याचा सारांश असा - 
हिमालयाच्या पायथ्याच्या प्रदेशातला समाज म्लेच्छ असल्याचे 
उल्लेख महाभारतात अनेकवार आले आहेत. गोतम नावाचा 
एक ब्राह्मण द्रव्य मिळविण्याच्या इच्छेने उत्तरेला म्लेच्छ देशात 
गेला, अशी एक कथा शांतिपर्वाच्या १६८ व्या अध्यायात आली 
आहे. यावरून असे वाटते, की काही पतित ब्राह्मण हिमाल- 
याच्या परिसरातील वंशाने म्लेंच्छ आणि व्यवसायाने दस्य 
असलेल्या समाजात प्रवेश करून तिथे मानाचे स्थान प्राप्त 
करून घेत. त्यामुळे गौतम-वसिष्ठासारखी काही गोत्रेही त्या 
म्लेच्छ-दस्यृगणांत रूढ झाली होती. गौतम बुद्ध ज्या शाक्य 
वंशात जन्माला आला, त्या शाक्‍यांची गौतम, लिच्छवी, 
मल्ल, नाग, बती, कोलिय, इ. कुळे होती. कौमुदी महोत्सव 
नाटकाच्या आर्य लेखिकेने त्यांतील लिच्छवींचा उल्लेख म्लेच्छ 
असा केला आहे. गोतम बुद्ध ज्या प्रदेशात जन्मला तो प्रदेश 
म्लेच्छांचा होता. म्लेच्छ समाजात दासप्रथा प्रचलित होती. 
युआन च्वांगने लिहून ठेवले आहे, की बौद्ध भिक्षूंच्या साऱ्या 
विहारांतून त्यांच्या सेवेसाठी क्रीतदास ठेवलेले असत आणि 
त्यांच्या जिवावर बोद्ध भिक्षु आरामात राहत. 


म्लेच्छ लोक भारताच्या उत्तरेस राहत होते व भरताने 
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स्लेच्छ 


त्यांचा पराभव केला, असे वर्णन भागवतातही आहे (भाग. 
पु. ९. १६. ३२; १२. १. ४०-४३) . वायू पुराणात ते पित॒- 
पूजक असल्याचे लिहिले आहे (९३.४४). 

वैदिक धर्माच्या बाहेर असलेले परदेशी, बलदंड व नीति- 
नियमांची कदर न करणारे, अशांना प्राचीन काळी म्लेच्छ 
म्हणत असावे, असे स्मृती व पुराणे यांवरून कळते. पुढील 
कथा वरील विघानाला पोषक ठरेल- 

क्षेमक राजाचा प्रद्योत नावाचा एक पुत्र होता. एके दिवशी 
क्षेमकाला म्लेच्छांनी ठार मारले. प्रद्योताला म्लेच्छांचा क्रोध 
आला. त्याने नारदाच्या सांगण्यावरून म्लेच्छयज्ञ केला. त्या 
यज्ञाचे कुंड सोळा कोसांचे होते. त्या यज्ञात प्रद्योताने बब्बर, 
गुरुंड, शक, खस, यवन, पल्लव, रोमज, कामरू व चीन नावांच्या 
म्लेच्छांचा संहार केला (भवि. प्रति. १-४). 

स्लेच्छ राजवंश- कालिका पुराणात एक कथा आहे, 
ती अशी- वैदिक आर्यांनी पणी लोकांचा पराभव करून 
कामरूपामध्ये आपली सत्ता स्थापन केली. पुढे त्यांना भोव- 
तालच्या जंगलातील किरातांचा फार उपद्रव होऊ लागला. 
त्यासाठी विदेहराजा जनक याने नरक नावाच्या एका तरु- 
णाला हाताशी धरून त्या किरातांचा पराभव केला व नर- 
काला प्राग्ज्योतिष येथे राज्यावर बसवले. त्याच्या वंद्याचे 
राज्य चालू असता उत्तरेकडून तिबेटमार्गे असीरियातून काही 
लोक कामरूपात झुंडीने आले. हे लोक म्लेच्छ म्हणून ओळखले 
जात. या मझ्लेच्छांच्या नेत्याने नरक वंदश्याचा पराभव करून 
त्याचे राज्य जिकले. तो पुढे नरक ही उपाधी घेऊनच राज्य 
करू लागला. प्रारंभी त्याचे आर्यांशी चांगले संबंध होते. अनेक 
विद्वान ब्राह्मण त्याच्या राज्यात जाऊन वसले होते व वैदिक 
धर्म आचरीत होते. परंतु पुढे बाणासुराच्या चिथावणीमुळे नरक 
राजा उद्धर झाला व ब्राह्मणांचा पदोपदी अपमान करू 
लागला. एकदा तर त्याने वसिष्ठ क्रषीला कामाख्या देवीचे 
दर्शन घेण्यासही बंदी केली. तेव्हा वसिष्ठ कोपला व त्याने 
नरक राजाला शाप दिला, की ' श्रीकृुष्णाकडून तू लवकरच 
मारला जाशील. ' तो शाप खरा ठरला. ध्रीकृष्णाने नरका- 
सुराचा वध करून त्याने अपहरण केलेल्या सोळा हजार मुलींची 
मुक्‍तता केली. मात्र त्याने नरकाचे राज्य हिरावून न घेता 
त्याचा पुत्र भगदत्त यालाच राज्यावर बसवले. 

म्लेच्छ लोक स्वच्छता, नीती, भक्ष्याभक्ष्यविवेक या बाब- 
तींत आर्यापेक्षा हीन दर्जाचे होते. त्यांच्यांतळे राजे, धमंगुरू व 
अधिकारी अतिरिक्‍त मद्यपान करीत. त्यामुळे वेदिकांना त्यांच्या- 
विषयी घृणा वाटे. मात्र ते लोक फार पराक्रमी होते. पुराणांत 
त्यांच्या सामर्थ्याचे वणेन अनेक जागीं आढळते. वर उल्लेख 


म्लेच्छ 


लेला नरकासुराचा पुत्र भगदत्त हाही थोर पराक्रमी होता, असे 
वर्णन महाभारतात आहे. म्लेच्छ राजांनी एकूण ३०० वर्षे 
राज्य केले, असे वायू पुराणात म्हटले आहे (९९.३६४). पण 
भारतीय युद्धानंतर ३००० वर्षे या म्लेच्छ वंक्षाचा काही ठाव- 
ठिकाण लागता नाही. इ. स. ३०० च्या सुमारास नरक वंशा- 
तील पुष्यवर्मन राजा कामरूपात राज्य करताना आढळतो. 
सातव्या शतकात कुमार भास्करवर्मा तिथे राज्य करीत होता. 
त्याचे राज्य घनसंपत्न व विद्येचे माहेरघर होते. हा राजा विव- 
भक्त असावा. त्याच्या राज्यात कितीतरी शिवमंदिरे होती. 
भास्करवर्म्याच्या आधी कामरूपात बारा म्लेच्छ राजे होऊन 
गेल्याचे कळते. त्याच्या नंतरही चार शतकांहून अधिक काळ 
म्लेच्छ वंश तिथे राज्य करीत होता. त्या वंद्यात अनेक पराक्रमी 
राजे निपजले. पुढे हळूहळू म्लेच्छ लोकांवर वैदिक ब्राह्मणांचा 
भ्रभाव पडत गेला. त्यांचे रीतीरिवाज पृष्कळ अंशी बदलले. 


त्याती छत्दधमे स्वोझारला द संस्दृत भाषेलाही जाय दिला. 


१७. ना. रु. अ. का. सो- वि. ळा. $ 


०. 


स्द्स्डा 


ळस्काठ. ठु ळब्द म्हणजें महिषासुराचा 


अपभ्रश 
असादा, असा पंडितांचा कयास आहे. याची मर्ती असत श हे शक 


त नाही, प्णमांचे 


एखादा गोळ किवा उभट दगड घेऊन, त्याला शेंदर 
एखाद्या जागी बसवला, को तो म्हसोबा बनतो 
प्रत्येक गावाच्या शिवेवर आणि शेताच्या बां 
असते. गावात रोगराई उत्पन्न झाली 
नारळ, इ. वस्तु अर्पण करतात. 
महाराष्ट्राच्या काही भागांत तेलाचा 
याची स्थापना करतात. त्याम, 
आहे. 
है न म्हसोबाला बुला उवणत 
वताळाइतके असते. 
अनेक ठिकाणी म्हसोबाच्या यात्राह 
तील मुरबाड तालुक्‍यात ती 
याची मोठी यात्रा भरते. म्हसे नावर्ह 
असावे. [ देवीकोश' भाग २०; को:द, 


महला तर स्व: घार्तात सवत तिचा माळ तोती. भाचिक 
वधर लोक हित्ता अपवित्र मानतात आणि कोणत्याही तमिक 
बीत हिचे दूध वापरीत नाह 


दीत. जे लोक म्हशीचे दुध पितात 
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छूळ व्ह देदता - दाची गणना वोणो ्रामदेवतांतही 


महाराष्ट्रात 


याचे 
,» तर याला कोंबडी बकर॑ 


मुळे खूप तेल लिवते, नवी सती 
र 


झानतात. त्याचे सामथ्ये 


किवा तिच्यावर वसतात, ते मंद वृद्धीचे होतात, असा समज 
आहे. प्रातः:काली किंवा स्वप्नात म्हश्लीचे दर्शन अशुभ मानलेले 


भारतीय संस्कृतिकोदं | 
आहे. पद्चिम भारतात म्हशीला सावित्रीचा अवतार मानतात. 
पाहा - रेडा. [की. पॉ. ] ॥ 
| 
मरे र एक प्राचीन शहर. अशोकाच्या शिलालेखात यांचा 
"१ उल्लेख आढळतो.महाभारतात माहिष्मती नामक एका 
नगराचा उल्लेख आहे, ते नगर म्हणजे म्हैसूरच होय, असाही « 
काही विद्वानांचा तक आहे. | 
म्हैसूर हा जोडशब्द आहे. म्हेस -- ऊर असा त्याचा नि | 
होतो. म्हेस म्हणजे महिष आणि ऊर म्हणजे गाव नि 
पर्यायाने देश. इ. स. च्या ११ व्या व १ २ व्या शतकांत या 
महिषनाडू म्हणजे महिषदेश असेच म्हणत असत. श्री. शं. बॉ. 
जोशी यांनी या महिषदेशाविषयी जी माहिती दिली आहे, तिचि 
सारोज असा 
किन आचोन काही इथे शहि नावाचे जत की. 
- निर्जला या 
ता वरचे तोड हे पूवीचे महिष ठोक होत > ह 
ब्र त्यांचेच शित्ब र टी 
तज होते. यादव जसे गोपालक “ह. 


द्वांचे र्णि 
"म्या होते. या गोपालक यादवांचे बहरत 


र्ग 
आर्णि की पि 
ती अर्व 


२३. 


ततो वेर निर्माण झाले. कारण 


आपली वसाहत स्थ ही हो 
जनांना ॥एपन करायच 
च जनांना हे ोक न 


तिथे नको होते. त्यातून या दीर 


च 
प्या तदे सहकार नजय 
घुरू झाले. या युद्धात जगदंबेच्या कृपेने गोपालक जनांचा महिष 
झाला. आणि महिषजनांचा संहार झाला. त्यामुळेच म 


खंड सांतवा 


जनांची संहारकर्ती जगदंबा महिषासुरमदिनी या नावाने प्रसिद्ध 
झाली. विजेत्या यादवांची तीच पुढे कुलस्वामिनी झाली. म्हेसु- 
रचा नवरात्रोत्सव म्हणजे या महिषासुरमदिनीचाच उत्सव होय. 
या उत्सवाची परंपरा त्या काळापासून चालत आलेली आहे. 
पुर्वी म्हेसूर हे एक संस्थान होते आणि म्हैसूर शहर ही 
त्याची राजधानी होती. सांप्रत म्हेसूरचा अंतर्भाव म्हैसूर राज्यात 
होतो. इतिहासकाळात म्हेसूरवर अनेक राजघराणी सत्ता 
गाजवून गेली. इ. स. च्या १४ व्या शतकात हा प्रदेश विजय- 
नगरच्या साम्राज्यात अंतर्भूत ज्ञाला आणि त्याच शतकाच्या 
अखेरीस वोडेयर राजघराणे म्हैसूरच्या राजगादीवर वसले. 
या वोडेबर घराण्याच्या मूळ पुरुषाची कथा मोठी अद्भूत 
आहे. द्वारकेचे यदुवंशीय राजकुमार विजय आणि कृष्ण आपले 
नशीव काढण्यासाठी दक्षिणेत आले आणि म्हेसूरजवळ हाडिनाडू 
या ठिकाणी राहिले. त्याच सुमारास म्हैसूरच्या महिषपाळ अधि- 
पतीला वेड लागले व तो देशोधडीला लागला. त्याला एक सुंदर 
केन्या होती. तिच्याशी बळजबरीने विवाह करून म्हैसूर आपल्या 
सत्तेवाळी आणायचे, असा बेत करुगहळूळीच्या कनिष्ठ जातीच्या 
अधिपतीने रचला होता. या बेताची माहिती कळताच विजय 
आणि कृष्ण हे आपल्या अनुयायांसह लग्नाच्या वऱ्हाडात शिरले. 
एन लग्नाच्या वेळी त्यांनी करुगहळळीच्या अधिपतीचा वघ केला 
वे राजकन्येची सुटका केली. त्यामुळे विजयाला राजकन्या, 
म्हेसूरचे राज्य आणि करुगहळूळीचा प्रदेश अशा तीन्ही गोष्टी 
मळाल्या. आणि तो महिषदेशाचा वोडेयर म्हणजे राजा झाला. 
म्हेसुरमधील़ नवरात्र उत्सव व दसरा फार प्रसिद्ध आहे. 
दसर्‍याच्या दिवशी हत्तीवर बसून म्हैसूरच्या महाराजांची भव्य 
मरवणूक काढतात. ती पाहण्यासाठी अफाट जनसमुदाय लोटतो. 
या निमित्ताने शहरात सवेत्र विजेची रोषणाई करतात. 
म्हैसूरळा लागूनच एक टेकडी आहे. तिचे नाव चामुंडी टेकडी. 
ही टेकडी समुद्रसपाटीपासुन ३४८४ फूट उंच आहे. तिच्या माथ्या. 
वर चामुंडीचे भव्य गोपुरय्‌क्‍त मंदिर आहे. चामुंडी हे महिषा- 
सुरमादिनीचेच दुसरे नाव होय. म्हैसूरच्या राजघराण्याचे हे देव- 
स्थान आहे. स्वत: राजेसाहेब रोज देवीची प्रजा करतात आणि 
सकाळ-संध्याकाळ तिचे दर्शन घेतात. वर जाण्यासाठी मोटारचा 
रस्ता आहे. पायी वर जायचे असेल, तर एक हजार पायर्‍या 
घेढाव्या लागतात. 
देवळाच्या अलिकडे थोड्या अंतरावर महिषासुराचा पुतळा 
उभा केलेला आहे. हा पुतळा सुमारे दोन पुरुष उंच तो 


(3 ०. हरीण) रं 

भडक व रंगीबेरंगी आहे. त्याच्या मस्तकावर दोन शिगे असून, 

च्य "4 

त्याच्या मिशा भरदार आहेत. त्याच्या उजव्पा हातात तलवारी- 
सारखे जाडजूड 


शस्त्र आणि डाव्या हातात एक मोठा नाग आहे. 
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स्लेच्छे 


त्याच्य़ा कपाळावरील गंध, गळयातील जानवे आणि कमरेचा 
पीतांबर यावरून तो ब्राह्मण आहे, हे समजते. 

चामुंडी टेकडीवर चामुंडेश्‍वरीच्या मंदिराशिवाय महाबळे- 
इवराचेही मंदिर आहे. 
याच टेकडीवर सर्वांत 
उंच जागी राजेंद्र- 
विलास राजवाडा 
आहे. इथून म्हैसूर 
शहराचे दृश्य फार 
मनोहर दिसते. 

या टेकडीवर जरा 
आडबाजूच्या पाल्थ- 
णाला एकाच दगडात 
कोरलेला एक प्रचंड 
नंदी आहे. त्याचे 
दर्शन घ्यायचे तर 
वाहन सोडून पाय- 
उतार व्हावे लागते. 
या नंदोला मंदिर 
नाही. एका ज्ञाडा- 
खालच्या चोथऱ्यावर 
तो बसलेला आहे. 
त्यांची उंची सुमारे 
दीड पुरुष असून, त्याचे वय तीनशे वर्षांपेक्षा जास्त आहे. त्याचा 
डोल प्रेक्षणीय आहे. 

म्हेसुर शहरात अनेक प्रेक्षणीय वास्तु आहेत. जगमोहन व 
ललितामहाल हे दोन प्रासाद इथे आहेत. जगमोहन राजवाड्यात 
पुर्वी म्हैसूरचे राज राहत असत. पण सांप्रत तिथे वस्तुसंग्रहाळ्य 
आहे. त्यातील चित्रशाळेत राजा रविवर्म्यापासून आवूनिक 
चित्रकारांपर्यंत अनेक चित्रकारांची विविध चित्रे आहेत. या- 
शिवाय हस्तिदंती, काचेच्या, संगमरवरी, चंदनी लाकडाच्या, 
पितळी वगैरे नाना प्रकारच्या असंख्य वस्तु व मूर्ती तिथे आहेत. 
ललितमहळ राजवाडा हे राजांचे वासंतिक निवासस्थान आहे. 

म्हेसुर हे सुंदर शहूर आहे. इथले डांबरी रस्ते रुंद व स्वच्छ 
आहेत. शहुराच्या मोठमोठ्या चौकांत मध्यभागी मेघडंबर्‍या 
उभारून त्यात म्हैसूरच्या माजी महाराजांचे पुतळे उभारलेले 
आहेत. तसेच, ठिकठिकाणी लहानमोठी हिरवी उद्याने काळजी- 
पु्वेक जोपासलेली आहेत. शहरातील नआणि शहराबाहेर 
जाणार्‍या रस्त्यांवर ग ळमोहोराची झाडे लावलेली आहेत. 


विद्यापीठ, चंदनाच्या तेलाचा कारखाना, 


महिषासुर - म्हेसुर 


इथले रेल्वेस्टेशन, 


म्ह्स्र 
रेशमाचा कारखाना, प्राणिसंग्रहालय वगैरे अनेक गोष्टी पाहण्या- 
सारख्या आहेत. पण या सर्वापेक्षाही म्हैसूरमध्ये अधिक प्रक्ष- 
णीय काय असेल तर ते वृंदावन उद्यान होय. 


म्हैसूरपासून चौदा मैलांवर वृंदावन उद्यान हे स्थान आहे. 
तिथे कावेरी नदीवर धरण बांधून कित्येक कोसांच्या घेरात 


ललितामहाल - म्हेसूर 


पाणी साठवले आहे. त्याला कृष्णराजसागर असे म्हणतात. त्या 
घरणाच्या भितीळा लागूनच दुसर्‍या अंगाला हे उद्यान निर्माण 
केलेले आहे. त्याच्या मधोमध एक तलाव आहें. त्याच्या दोन्ही 
वाजूंनी टप्प्याटप्प्याने उतरून दुतर्फा लहान-मोठी फुलझाडे लाव- 
ळेली आहेत. या तलावात नावेतून जलविहार करायची सोय 
आहे. या बागेत अनेक कारंजी आहेत. कुठे एखाद्या पुष्करिणीत 
कारंजांच्या अनेक जलधारा अंतर्वक्र होऊन एकमेकींवर आपले 
डोके आपटतात, तर कुठे त्याच रसधारा बहिवेक्र होऊन एखाद्या 
उमलत्या भव्य पुष्पाचा आकार दाखवतात. अशा त्या उद्यानात 
सायंकाळी सात वाजता एकाएकी अद्भुतकिमया होते. सगळ्या 
कारंज्यांतून विविध रंगांच्या जलघारा उडू लागतात. हिरवा, 
पिवळा, निळा, लाल, गुलावी, इ. रंग एकमेकांत मिसळून आणि 
तरीही आपले वेगळे अस्तित्व टिकवून अनुस्यूत नटनाच सुरू 
करतात. आकाक्याच्या काळयानिळया चांदव्याखाली होणारे हे 
सप्तरंगी नर्तन प्रेक्षकाला कोणत्यातरी वेगळ्याच दुनियेत घेऊन 
जाते. त्या उद्यानातील झाडे रंगतात, तश्लीच माणसेही यक्ष- 
गंधर्वांच्या प्रदेशातून खाली उतरल्यासारखी वाटतात. तिथले 
कृत्रिम प्रपात आणि पाणलोट जणू इंद्रधनुष्य विरघळून ते द्रव- 
ख्पाने वाहू लागावे, तसे दिसू लागतात. दर बुधवारी आणि 
रबिबारी एक तासभर अशी ही रंगप्रकाशांची उघळण तिथे 
चालते आणि ती पाहून मन भारावून जाते. पाहा - कर्नाटक. 

[कर्नाटक; रमणीय भारत; एन्सा. रि. ए.] 
म्होचंग एक सुषिर वाद्य. हा शब्द मूँहचंगवरून बनला आहे. 
या वाद्याची रचना. बाजासारखी असते. यातून स्वर 
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भारतौय संस्कृतिकोद् 


उत्पन्न होण्यासाठी ठिद्रांच्या दोन ओळी केलेल्या असतात. है 
वाद्य दोन ओठांच्यामध्ये धरून आणि डावी-उजवीकडे हालवून 
वाजवितात. व्रजमंडळात होळीच्या नाचाच्या वेळी ढोल, मृदग, 
इ. वाद्यांवरोबर याचाही उपयोग करतात. [कृ.जी.ब्र-श- ] 


यंत्रविद्या चाकाला कोणत्या तरी शक्तीने गती देऊन ह्ष्द 
कार्य माणसापेक्षा अधिक वेगाने व अधिक सार 
पणाने करणारी विशिष्ट सुसंघटित रचना म्हणजे यंत्र होय" 
सांप्रत आपण यंत्रयृगात जगत आहोत. मानवी जीवनात दिवसे” 
दिवस यंत्राला अत्यविक महत्त्व प्राप्त होत आहे. माणसाच्या 
गरजेच्या बहुतेक वस्तू हल्ली यंत्राच्या साहाय्याने निर्माण 
होतात. उष्णता, वीज आणि अणू यांच्या शक्तीने चालणारी 
उत्तरोत्तर अधिकाधिक समर्थ अशी यंत्रे सांप्रत निर्माण झाली 
आहेत व होत आहेत. 3 
घर्म, तत्त्वज्ञात, वाडमय, मूतिकला व चित्रकला या क्षेत्रांत 
प्राचीन भारतीयांनी वरीच प्रगती केली होती. पण यंत्रकेविषठी 
त्यांना फारशी माहिती नव्हती आणि त्या दृष्टीने त्यांनी वा 
प्रगती केली नाही, अशी बऱ्याच पाश्‍चात्य व भारतीय विद्वानांच 
घारणा आहे. पण ही धारणा सत्याला धरून नाही. भारतीय लोक 
यंत्राविषयी उदासीन होते व त्यांनी यंत्रविषयक कोणतीही क. 
गिरी केली नाही, हें म्हणणे बरोबर नाही. वेदकाळात व सिट 
संस्कृतीच्या काळातही काही यंत्रे प्रचलित होती, असे आता 
झाले आहे. नक 
कौटिल्याच्या अर्थक्षास्त्रात घटीयंत्र, तेल्यंत्र, इक्षुयंत्र, ई. का 
यंत्रांची माहिती आहे. (२१९, २२४). आयुघागार नावाचे क, 
स्वतंत्र प्रकरण त्या ग्रंथात असून, त्यात युद्धामध्ये वापर 
यंत्रांची माहिती दिली आहे (११.१८) . कौटिल्याने चळ च 
असे यंत्राचे दोन प्रकार सांगितले आहेत. र्‌तॉत 
शस्त्रक्रिया करण्यासाठी निरनिराळी यंत्रे व हत्यारे म, 
तयार होत असत, असे वणंन वैद्यकग्रंथांत केलेले आढळते. कु” 
ज्योतिविद्येत ज्योतिविदांनी काळमापकयंत्र, होराय प 
यंत्र, वेधयंत्र अशी यंत्रे बनविली होती. त्यांच्या साहाय्य 
अचूक कालमापन करीत व ग्रहांचे आणि ताऱ्यांचे वेध व्यान 
भट्टस्वामी नावाचा एक यंत्रज्ञ भारतात होऊन ह अन 
यंत्रांच्या प्रकारांसंवधी एक इलोक लिहिला आहे, ती च, 
व्याधितं भ्रामितं चेव भारयुक्तं च कारयेत्‌ । 
पीडनाद्‌ भरामणाद्‌ भारात्‌ त्रिधा यस्त्रं प्रवरतेते १ . हात, 
भावार्थ - एका प्रकारची यंत्रे कळ दाबल्याने चाळू 
दुसर्‍या प्रकारची यंत्रे फिरवल्याने कार्य करू लागतात व॑ 
प्रकारची यंत्रे स्वत:च्याच भाराने चाळू होतात. 


क 


कन्या जया हा का 
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जैनांच्या भगवतीसूत्रात महाशिलाकटकसंग्राम व रथमुसल- 

संग्राम असे दोन शब्द आले असून, ती यंत्रयुद्धे होती, असे सांगि- 
तले आहे. पहिल्या यंत्राने मोठमोठे पाषाण त्वरित गतीने फेकले 
जात. दुसरा यांत्रिक रथ असे. त्याला घोडे नसत व सारथीही 
नसे. तरी तो मुसळासारखी लाकडे फेकोत शत्रूच्या सेन्यात दाणा- 
दाण उडवीत असे. सोमदेवसुरीने यशस्तिलकचंपु नावाचा एक 
ग्रंथ रचला आहे. त्यात त्या काव्याचा नायक उन्हाळ्यात दुपा- 
रच्या वेळी यंत्रधारागृहात जाऊन बसत असे, असे वर्णन आहे. 
या गृहात यंत्राच्या साहाय्याने जलधारा उडविल्या जात. ज्या 
उद्यानात तो आराम करी, तिथे एक कृत्रिम मेघमंदिर होते. 
म्हणजे कोणत्यातरी प्रकारे तिथे ढग तयार केले जात असत, 
असे दिसते. याच उद्यानात जागोजाग कारंजी उडविणारी यंत्रे 
बसविलेली होती. त्यात नायकाला वारा घालणाऱ्या आणि 
चंदनवासित शीतल जल अंगावर शिपडणार्‍या यंत्रयुवती होत्या. 
त्यांच्या हाताला स्पशे करताच नखांतून पाण्याचे तुषार वाहेर 
उडू लागत. सोमदेवाचे हे वर्णन थोडेसे अतिरंजित असले, तरी 
ते केवळ कपोलकल्पित आहे, असे वाटत नाही. तक्षा प्रकारची 
काही तरी यंत्ररचना त्याने पाहिलेली असावी. 

| बुघस्वामीच्या इलोकसंग्रहा नामक ग्रंथात लहान लहान 
यांत्रिक वस्तु तयार करण्याची माहिती दिली आहे. तिथे एक 
कथा सांगितली आहे, ती अज्ली- चंपा नगरीच्या एका वृध्द 
राजाच्या राणीला डोहाळे लागले. ती म्हणाली, की * मला 
जलचर प्राण्यांनी युक्‍त असलेल्या जलाशयात विहार करावा, 
अश्शी इच्छा झाली आहे. ' मग राजाने तिचे डोहाळे पुरवण्या- 
साठी एक कृत्रिम जलाशय निर्माण केला. 

तत्र नक्रादिसंस्थानदारुयंत्रनियंत्रिते । 
विमानाकारपोतस्थौ तो राजानो विचेरतुः !। 

भावार्थे-एका जलाशयात राजाने मगर, मासे, इ. यांत्रिक जल्चर 
प्राणी फिरते ठेवले आणि विमानाच्या आकाराच्या होडीत बसून 
राजाराणींनी तिथे विहार केला. 

बृह्त्कथेत एक कथा दिली आहे, ती अशी- 
विशविल़ नावाचा एक यंत्रकार होता आणि तो विश्‍वकर्म्याइतका 
यंत्रकुशल होता. त्याते एक यांत्रिक कोंबडा बनविला होता. 
विशविल दिवसा कुठेही असला, तरी रात्रीच्या वेळी त्या यांत्रिक 
कोंबड्यावर बसून आपल्या बायकोला भेटायला जाई. हा यंत्र- 
कुक्कुट म्हणजे हेलिकॉप्टरसारखा निमानप्रकार असावा. 

कथासरित्सागरातल्या मदनमंचुकेच्या गोष्टीत काही यंत्रांची 
माहिती मिळते, ती अशी- 

मयासुराची कन्या सोमप्रभा व मदनमंचुका या दोघी मेत्रिणी 
होत्या. सोमप्रभेला अनेक लहानमोठी यंत्रे बनविण्याची कला 
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यंत्रविद्या 


तिच्या बापाने शिकवली होती. एके दिवश्ली सोमप्रभा अनेक 
प्रकारच्या यांत्रिक वाहुल्यांची भरलेली पेटी घेऊन मदनमंचुके- 
डे आली. त्या पेटीत पुढील प्रकारच्या बाहुल्या होत्या - 

एक्रा टाचणीला धक्का दिल्याबरोबर एक यांत्रिक बाहुली वर 
उडे आणि वर टांगलेली माळ घेऊन खाली येई. दुसरी यांत्रिक 
बाहुली पाण्याचे भांडे घेऊन वर हवेत उडे आणि खाली येई. 
तिसरी बाहुली नृत्य करी व चोथी बाहुली गोष्टी सांगू लागे. 

दंडीने आपल्या अवंतिसुंदरी या ग्रंथात ललितालय नावाच्या 
एका यांत्रिकाची माहिती दिली आहे. त्याने युद्धोपयोगी यंत्र 
एवढे मोठे तयार केले होते, की त्यातून मुसळाएवढे बाण गज- 
दळातील हत्तींच्या मस्तकावर फेकता येत. 

ललिताल्याने स्थिर, चर, धारा, द्विप, ज्वर आणि व्यामिश्र 
असे यंत्रांचे सहा प्रकार सांगितले आहेत. स्थिर यंत्रे एका जागी 
राहून शत्रुसेनेवर शस्त्रांचा वर्षाव करीत. चर यंत्रे शत्रुसन्यात 
घुसून त्याची दाणादाण उडवीत. घारा यंत्रे जलवर्षाव करीत. 


भसोजराजाचे कालमापक यंत्र 


ह्विप यंत्रे हत्तींची गंडस्थळे फोडीत. ज्वर यंत्रे शत्रुसेन्यात असह्य 
उष्णता निर्माण करीत. आणि व्यामिश्र यंत्रे वरील पाच यंत्रांचा 
आवश्यकतेनुसार एकत्र उपयोग करून बनविलेली असत, ही 
स्व युद्ठोपयोगी यंत्रे होती. 

कौटिल्याने आपल्या अर्थशास्त्राच्या आयुधागार प्रकरणात 
जी युद्धोपयोगी यंत्रे वणिली आहेत, त्यांयैकी काही महत्त्वाची 
यंत्रे अशी- 

(१) सवंतोभद्र - हे तीक्ष्ण अग्ने असलेले चक्र असे. ते नग 


यंत्रविद्या 


राच्या किवा किल्ल्याच्या तटावर ठेवीत. त्याला गती दिली, की 
त्यातून मोठमोठे पाषाण शत्रूवर फेकले जात. 

(२) जमदग्नीय - हे एक शरयंत्र होते. हे तटाच्या आतल्या 
अंगाला ठेवीत. तटाला असलेल्या छिद्रातून ते यंत्र शत्रूवर शर. 
वर्षाव करी. 

(३) विइवासघाटो- नगराकडे येण्याच्या मार्गात एक लोखंडी 
तुळई तोरणासारखी बसवलेली असे आणि तिला दुसरीकडे कळ 
असे. नको असलेला माणूस नगराकडे येताना त्या तोरणाच्या 
खाली आला, की ती कळ दावली जाई. त्यासरशी ती तुळई 
त्याच्या मस्तकावर कोसळून पडे आणि तो तात्काळ मरे. 

(४) बाहुयंत्र -हातासारख्या दोन खांबांचे हे यंत्र असे. कळ 
दाबली, की दोन खांब एकत्र येत व मधला माणूस चिरडून मरे. 

(५) पांचालिका- हे यंत्र तटाच्या बाहेरील खंदकात पाण्या- 
मध्ये ठेवीत. त्याला तीक्ष्ण टोके असत. शत्रू खंदकात घुसला, 
की ती टोके शत्रूच्या अंगात घुसत. 

(६) देवदंड - हे तटाच्या भितीवर ठेतण्याचे तोफेसारखे 
यंत्र असे. 

(७) शूकरिका - हे. एक भाल्याच्या आकाराचे यंत्र असे. 
तटाच्या भितीवर अशी यंत्रे लोंबती ठेवीत व त्यामुळे शत्रूला 
तटाच्या भितीवर चढण्यास प्रतिवंध होई. 

(८) तालवृंत - शत्रुसेन्यात वारा, वादळ निर्माण करून 
त्याला हैराण करणारे यंत्र. 

(९) आस्फोटिम- हे चार पायांचे कातड्याने झाकलेले यंत्र 
असे. त्याच्या साह्याने शत्रूवर दगडांचा वर्षाव करिता येई. 

(१०) उद्घाटिम-हे लोखंडी दांडे बसविलेले यंत्र असून, 
ते तटाच्या भिती फोडण्यासाठी वापरीत. 

(११) शतघ्नी-याचा अथे तोफ असा आहे. हे यंत्र वेदिक 
काळापासून प्रचलित आहे. शतध्नीला खाली चाके बसवीत व 
ती तटावर हवी तिकडे फिरवून तिच्यातून गोळे फेक्रीत. 

समरांगणसूत्रधार नावाचा एक ग्रंथ भोज राजाने लिहिला 
असून, त्यात यंत्रविधान नावाचे एक स्वतंत्र प्रकरणच आहे त्या 
प्रकरणात यंत्रविद्धेची बरीच चर्चा केळी आहे. लोखंड, तांबे, 
चांदी व जस्त हे घातू; तसेच लाकूड, कातडे, कापड, चक्र, सुऱ्या, 
दांडे, काठ्या ही पार्थिव यंत्रांची बीजे आहेत. 

यंत्राचे गुण -घटकावयांचा योग्य व प्रमाणशीर उपयोग, व्यव- 
स्थित रचना, सौंदर्य, गूढता, कार्यप्रवणता, आवाज न येणे, जरुरी- 
प्रमाणे आवाज उत्पन्न करणे व तो लहान मोठा करणे, शेथिल्य 
नसणे, गती अप्रतिहत असणे, इच्छित परिणाम निर्माण करणे, 
गतीमध्ये ल्यबद्धता असणे, टिकाऊपणा, इ. यंत्राचे गुण होत. 

कारागिराचे गुण - परंपरागत प्राप्त झालेले ज्ञान, प्रवीण 
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कलाकाराजवळ कलेचा अम्यास, प्रत्यक्ष प्रयोग आणि कल्पकता 
हे गूण कलाकाराच्या अंगी असावे लागतात. 

भोजाने आपल्या ग्रंथात दोन कालमापक 
दिली आहे, ती अशी- 

एका रंद वाटोळ्या तवकाच्या परिघाचे तीस समान भाग 
केलेले असतत. प्रत्येक भाग म्हणजे एकेक घटिका होय. त्या प्रत्येक 
भागावर हस्तिदंताची एक प्रतिमा आडवी ठेवलेली असे. प्रि 
घाच्या मध्यविदूवर एक स्त्री स्थिर उभी असे. ते तबक एका 
भागाएवढे फिरले, की ती स्त्री हस्तिदंताची आडवी असलेली 
प्रतिमा उभी करी. याप्रमाणे दिवसाच्या तीस घटिका या यती 
वर मोजल्या जात. 

दुसऱ्या एका अशाच यंत्रात एक पुरुष हत्तीवर किवा प्या 
बसून वाटोळा फिरत राही आणि एक घटिका इतका काळ 
झाला, की एक ठोका वाजवी. 


यंत्रांची माहिती 


न 
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फलक क्र. १ | 
१. महाविहंग, २. मदनोत्सव, ३- वसंत 


महाविहंग किवा आकाशयान होय. भोज सांगतो” वी हार्ट 
हे आकाशयान तयार करण्यास हलक्या वर्जन 


खंड सातवा 


लागते. त्याचा आकार मोठ्या पक्ष्याच्या एवढा असतो. त्याला 
दोन्ही अंगी पंख जोडलेले असतात. यानाच्या खालच्या अंगाला 
विस्तव पेटवतात. त्यावर पारा असलेले पात्र ठेवतात. अग्नीच्या 
आचेमुळे पारा तापतो आणि शक्‍ती निर्माण होते. ती निर्माण 
झाली, की आतला माणूस त्या शक्‍तीच्या साहाय्याने दोन्ही पंख 
चालू करतो. त्यासरशी ते महाविहंगाकार यंत्र जमिनीवरून 
वर उडते आणि हवेत चालू लागते. पंखांच्या प्रतिक्रिया आणि 


५६२ 


कीं हॉंञो हीं कज ही 


> 


यंत्रविद्या 


यंत्राला वर्तुळगती देणारी सामग्री असते. या खोल नावेत बारा 
खांबांवर एक मजला असतो. त्यावर वाटोळी पाच चक्रे एका- 
वर एक असतात. यंत्राला गती दिली, की मजल्यावर बसलेले 
लोक वाटोळे फिरू लागतात. 

(२) सदनोत्सव - एका मुख्य व पोकळ खांबावर मजला 
बसविलेला असतो. त्यावर चार माणसे बसतात आणि खांबाच्या 
मुळाशी उभा असलेला एक इसम ते यंत्र चालवतो. त्यामुळे 


१. निंगडमोचन यंत्र, २. यावज्जीववश्य 


हवेचा प्रवाह यांच्या संयोगाने आकाशयानाचा 
चालू राहतो. 


करमणुकीच्या प्रकारात रथदोला या ना 
प्रकार सांगितले आहेत, ते असे-- 

(१) वसंत - हे यंत्र खोल नावेसारखे असते. यं 
भाग धातु व लाकूड यांचा असतो. तिथेच एका 


हवेत संचार 
वाने यंत्राचे पाच 


त्राचा तळाचा 
उंच बेठकीवर 


फलक क्र. २ - तंत्रविद्येतील यंत्रे 
कर गाणपत्य यंत्र 


) रे. देशांतरस्थ - शत्रुमारण यंत्र, ४. यात्रास्तंभन यंत्र, 
५. पिशुनमुखस्तंभन यं 


त, ६. यात्रास्तंभन यंत्र 


खांबावरचा मजला वाटोळा गरगर फिरू लागतो. 

(३) वसंततिल्क - याला दोन मजले असतात. पहिल्या 
मजल्यावर यंत्रसामुग्री असते. यंत्र चालू केले, की वरचा मजला 
फिरू लागतो. 

(४) विभ्रसक - यात वरच्या यंत्रासारखीच रचना असते; 
पण त्यात माणसे अधिक बसतात व त्याची गती विविध प्रकारची 


यंत्रविद्या 


असते. त्याच्या प्रत्येक मजल्यावरची गती वेगवेगळी असते. 
(५) त्रिपुर - याला तीन मजले असतात. तळमजल्यापेक्षा 
दुसरा मजला लहान व तिसरा त्याहून लहान असतो. खालून 
वर जाण्यासाठी शिड्या असतात. हे मजले पुष्कळ दुव्यांनी 
व लहान ल्हान चाकांनी जोडलेले असतात. यंत्र सुरू केले, की 
हे त्रिपुर गरगर फिरू लागते. 
" 'कानयोशवेशा अकार अंगविेची घरमेया होलकाळ चाळ. चळट पनी घ्या बोकयागिततात पाना अश्ञा प्रकारे यंत्रविद्येची परंपरा दीर्घ काळ चालू 


ष५द्ढ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


उपभोग तुच्छ समजावे आणि आत्मविद्येची साधना करून मोक्ष 
मिळवावा, ही विचारसरणी समाजातल्या विद्वान मंडळींनी 
लोकमानसात रुजवली आणि दुढ केली. त्यामुळे भारतीय वुदि” 
मंतांच्या हृदयात भौतिक आणि वैज्ञानिक स्फूर्ती निर्माण होणे 
बंद झाले. विज्ञानाच्या व यंत्रविद्येच्या दृष्टीने भारतातले दै 
तमोयुग म्हणावे लागेल. ह 

उलट पक्षी इ.स. च्या १६ व्या शतकात पाइचात्य देशांत एक 
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होती व त्या विद्येवरचे अनेक ग्रंथही निर्माण झाले होते. ही 
विद्या वाढली असती आणि प्रसारही पावली असती; पण गेल्या 
एक हजार वर्षांच्या काळात भारतीय संस्कृतीचे रूपच बदलून 
गेले. भारतीय विद्ठान व आचार्य यांनी यंत्रविद्येकडे, अर्थात 
सार्‍याच भौतिक शास्त्रांकडे पाठ केली. ते अध्यात्माच्या मार्गाला 
क जीवनातल्या भौतिक लाभांची त्यांना कधी कदरच 
3 ताने जन्म घेतल्यावर या विदवप्रपंचाच्या 

1 त्याने वेराग्य घ्यावे, जीवन नरवर मानावे, 


नवा 
गोते! युध सुरू झाले. त्या लोकांनी भौतिक शास्त्रांतल्या मगती 
मार्ग चोखाळला ; यंत्रविचचेतही प्रावीण्य मिळवण्याचा वग आर्पर्शि 
या ईपेतुन ते देश समृद्ध झाले व सत्तासंपन्नही बनले. हीर 
मात्र भक्ती, ज्ञान, मोक्ष हाच काथ्याकूट करीत, कूपमंई खली 
बसलो; आपल्याच हातांनी आपल्या प्रगतीच्या पार्यांत र 
अडकवून घेतल्या आणि परिणामी परतंत्रही बनलो. 
स्वातंत्र्यप्राप्तीनंतर हौ परिस्थिती हळूहळू पालट 

व भारतीय लोक यंत्रविद्येत प्रगती करू लागले आहेत" 


आहि 


खंड सातवा प्‌ 

तंत्रविद्धेतील यंत्रे - मंत्र, तंत्र आणि यंत्र हे तीन्ही शब्द 

हचारी आहेत. त्यांचा परस्पर संबंधही आहे. मंत्राबरोबरच 
अनेकदा यंत्राचाही प्रयोग होतो. पुष्कळदा यंत्रातच मंत्र लिहिला 
जातो. बिंदू, त्रिकोण, चतुष्कोण, पंचकोन, वर्तुळ, इ. एका किवा 
अनेक आकतींनी लिहिलेले देवताबोधक चिन्ह म्हणजे यंत्र होय. 
यंत्र हे बिदुकोनात्मक चिन्हांनी देवतेच्या स्वरूपाचे नियंत्रण 
करते; म्हणून त्याला यंत्र म्हणतात. यंत्र हे देवतेचे गृहुच असते. 
प्रत्येक देवतेला मंत्र व यंत्र असतेच आणि त्या देवतेची उपा- 
सनापद्धती ज्या ग्रंथात सांगितलेली असते, त्या ग्रंथाला तंत्र 
म्हणतात. मंत्र व यंत्र यांचा संबंध सांगणारा एक इलोक असा- 

यस्त्रं सन्त्रमयं प्रोकतं मन्त्रात्मा देवतेव हि । 
देहात्मनोयेथा5$भेदो यन्त्रदेवतयोस्तथा ।॥। 

अर्थे - यंत्र हे मंत्रमय सांगितले आहे. मंत्राचा आत्मा म्हणजे 
देवता होय. देह आणि आत्मा यांचा जसा अभेद असतो, तसाच 
तो यंत्र व देवता यांचा असतो. 

साधक व उपासना यांच्या भेदाप्रमाणे यंत्रे विविध असतात. 
यंत्रचितामणीत त्यांची नावे, प्रयोग व उपयोग तपशीलवार 
सांगितलेले आहेत. कोणते यंत्र कसे व कुठे वापरायचे त्याचेही 
नियम ठरलेले असतात. यंत्रलेखनासाठी सोने, रूपे, तांबे किवा 
कासे यांचा पत्रा घेतात. भूजेपत्रावरही ते लिहितात. अगेजा, 
अष्टगंध, गोरोचन, केशर, चंदन, रक्‍तचंदन किवा विशिष्ट 
प्रकारची शाई, यांनी यंत्र लिहितात. त्यासाठी तुळशी, बेल, 
शवेतपलाश, सोने, रुपे किवा तांबे यांची लेखणी घेतात. कित्ये- 
कदा ते धातूच्या पत्र्यावर कोरवून घेतात. पाचू, गोमेद, हिरा, 
पोवळे, शाळिग्राम व स्फटिक यांच्यावरही यंत्रे कोरतात. पंचा- 
यतन देवतांच्या मंदिरात त्या त्या देवतांच्या शिलासनाखाली 
मूळ मंत्र खोदून, त्या त्या यंत्राची स्थापना करतात. 

जारण-मारणादी अभिचारकर्मात हत्ती किंवा गाढव यांच्या 
चामड्यावर, माणसांच्या हाडांची लेखणी करून तिने यंत्र लिहि- 
तात. साधनभेदाप्रमाणे यंत्रलेखनाचा पृष्ठभाग, शाई व लेखणी 
शज्यांत भेद असतो. सपाट पृष्ठभागावर यंत्र लिहिले, तर ते 
“प होते. पत्र्याला बेताचा बाक आणून त्यावर यंत्र खोदले 
को ते कूमपुष्ठ होते. आणि चोहोबाजूंनी बऱ्याच वाकवलेल्या 
पत्र्यावर यंत्र खोदले, की ते मेरुपृष्ठ होते. यंत्र लिहून झाल्या- 
वर त्यात मंत्रबीजांचा विन्यास करतात. एवढे झाले म्हणजे ते 
यत्र पुजेला योग्य. होते. 

क शक्‍्तिसाधनात पशू, वीर आणि दिव्य अश्शा तीन अधिका- 
रावे साधक असतात. ते या यंत्रांचा निरनिराळा उपयोग कर- 
तात. पश्नुसाधक बाह्य किवा जड यंत्रांची पूजा करतात, वीर- 
साधक स्त्रीच्या शक्‍तिमय शरीरावर यंत्राची कल्पना करून 


प्‌ यंत्रविद्या 


स्त्रीदेहाची उपासना करतात आणि दिव्यसाधक स्वतःच्याच 
शकक्‍्तिमय देहावर यंत्रकल्पना करून त्याची आध्यात्मिक पूजा 
करतात. प्रा. श्री. शं. खानवेलकर हे आपल्या श्री. गुरुदत्तयोग 
या ग्रंथात यंत्राचे रहस्य विशद करतात, ते असे- 

देवतेचे शरीर बीजाक्षरातून प्रकट होते. परमशिवाचे, परस- 
देवतेचे शक्‍्तिमय स्वरूप शब्दत्रह्म अथवा नादब्रह्म यांच्या आश्र- 
याने साधकाच्या चित्तात प्रकट होते. स्थूल, सुक्ष्म आणि कारण 
अशा साधकांच्या तीन भूमिकांप्रमाणे ते स्थूल, सूक्ष्म आणि कारण 
अश्या तीन रूपांत प्रकट होऊ शकते. मूळ परमदेवतेचे स्वरूप 
चिन्मय व आनंदमय असून, त्या आनंदघन चेतनातून तीन रेखा 
प्रकट होतात. मध्य केंद्राला परबिंदू किवा प्रधानदेवता म्हण- 
तात. त्या भानंदघन परबिदुतून प्रकट होणाऱ्या तीन रेखा ज्ञान, 
क्रिया व इच्छा या तीन अपरबिदूंना जोडतात. असा हा सबिदू 


अ 


पराबिदू - विमशेशक्तीचे सूचक यंत्र 


त्रिकोण मुख्य चिदाकाशात प्रकट होतो. हे आद्य विमशशकक्‍तीचे 


सुचक असे यंत्र आहे व त्याला शाक्त परबरिदू म्हणतात. 

या यंत्रात परबिदुला शून्य अशी संज्ञा देतात. परंतु शून्य 
याचा अर्थ अभाव असा नाही. सच्चिदानंदाचे मूलतत्त्व स्वत:च्या 
अंतर्गत सामर्थ्याने प्रकट होण्याइतके उद्योगशीळ नसते. म्हणन 
ते शून्य आहे इतकेच. ज्या वेळी या शून्यात महाकालाच्या प्रभा- 
वाने अहंभाव . उत्पन्न होतो, त्या वेळी त्याला स्वरूपाचे ज्ञान 
होऊन, त्याचे सबिदू वर्तुळ निर्माण होते. 


ज्यावेळी हे स्विट 
वर्तुळ कार्याला सुवात करते, त्या वेळी ते कार्यबिदू वर्जळ होते 


व त्याला काली असे नाव प्राप्त होते. त्याचेच दुसरे नाव आद्या 
अथवा विद्याराज्ञी असे आहे. मंत्रोदयाच्या वेळी ते प्रथम प्रकट 
होते आणि भविष्यकालात सवेज्ञता देणाऱ्या विद्येला जन्म देत 
ही आद्या किवा विद्याराज्ञीही चिन्मय व आनंदमय अशा कीन धि 


| 
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वाची असल्यामुळे कार्येविदुला स्वस्वरूपाच्या अस्तित्वाचे भान 
होते व त्याला आपण नित्यतृप्त व आनंदमय आहो अश्ली जाणीव 
होते. या कार्यबिदूपासून अपरविदू, नाद आणि वीज अक्षा तीन 
गोष्टी निर्माण होतात. त्यांतील अपरविदू चेतनमय असतो व 
बीज जड असते. परंतु हे अजड, जडाजड व जड असे तीन अंश 
एकमेकांत गुंतलेले असतात. ज्याप्रमाणे पक्ष्याच्या अंड्यातील 
पिवळा वलक, पाणी आणि कवच हे एकाच शकक्‍तीचे तीन निर- 
निराळे परिणाम आहेत, त्याचप्रमाणे एकाच कार्यबिदतून हे 
तीन अंश परिणाम होतात. अपरविदूवेच दुसरे नाव शब्दब्रह्मा 
असून, ते प्रत्येक सचेतन प्राण्याच्या अथंव्यक्‍तीचे साधन आहे. 
शाक्त परबिंदूच्या आकृतीत अ अपरविदू, ब बिदू आणि 
क वीज आहेत. परंतु या तिघांचा जो परस्पर संबंध आहे, तो 
रेखांच्या दारा दाखविलेला आहें. अब मधून रोद्री शक्‍ती व रुद्र 
पुरुष, बक मधून ज्येष्ठा दकती व ब्रह्मा पुरष आणि कअ मधून 
वामा शक्‍ती व विष्णू पुरुष अद्या जोड्या प्रगट होतात. या 
तीन रेखांमुळे जो त्रिकोण उत्पन्न होतो, त्या त्रिकोणाला मांत्रिक 
त्रिपुरबीज असे म्हणतात. वर दिलेल्या जोड्या रूपकात्मक 
असून, पहिल्या जोडीत ज्ञानशक्‍्तीचे प्राधान्य, संहारकर्म, अग्नि- 
ज्योती आणि तमोगुण दिसतो; दुसर्‍या जोडीत इच्छाशक्तीचे 
प्राधान्य, उत्पत्तिकर्म, सोमज्योती आणि रजोगुण असतो; तर 
तिसऱ्या जोडीत क्रियाशक्तीचे प्राधान्य, पालनकरम, सूयेज्योती 
आणि सत्त्वगुण असतो. याप्रमाणे कार्यबिदूपासून तीन निर- 
निराळ्या शक्‍ती व पुरुष यांचा आविर्भाव, तीन प्रकाशक ज्योती 
व तीन गुण व्यक्‍त होतात व या सवे वस्तूंवर एकच पराशकक्‍्ती 
(परब्रिदू) ताबा ठेवते. त्या परशक्‍तीला त्रिपुरांबा असे नाव 
आहे. म्हणून शाक्त सबिदु त्रिकोण हे परमशकक्‍्तीचे रहस्य सुच« 
विणारे यंत्र माततात. 

स्व तांत्रिक यंत्रांचा राजा म्हणजे श्रीयंत्र किवा श्रीचक्र होय. 
कादी विद्या, हादी विद्या आणि कहादी विद्या अशी जी भिन्न 
मते आहेत, त्यांमध्ये श्रीयंत्रात थोडासा फरक आहे. श्रीयंत्राची 
पूजा ही अतिश्रेष्ठ विद्या आहे, असे मानतात. (श्रीचक्र पाहा) 

यंत्र तयार करून त्याची पूजा झाल्यावर मग ते तांबे, रुपे 
किवा पंचरस धातू यांच्या ताइतात घालून दंडावर, गळ्यात 
क्रिवा कमरेला बांधतात. यंत्र अंगावर आहे, तोवर धारक व्यक्‍तीने 
शुचिर्भूत राहायचे असते. अभिचारकर्मासाठी बनविलेली यंत्रे 
विक्िष्ट विधीने पुरून ठेवतात. भूतप्रेतादी विशाचयोनीची 
बाधा दुर व्हावी म्हणून घराच्या भितीवर षट्‌कोनाकृती यंत्र 
काढतात. कित्येकांच्या देवघरांत नित्य पूजेसाठी पत्र्यावर कोर- 
लेली यंत्रे ठेवलेली असतात. श्री. वासुदेवानंद सरस्वती हे विविध 
प्रकारची यंत्रे बनवून देऊन भक्तांच्या विविध प्रकारच्या शारी- 
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रिक व मानसिक व्यथा दूर करीत, असे सांगतात. 

यंत्र हें मंत्राला पुरक आहे. एखादा मंत्र त्रिकोणादी आठ” 
तीत वसवूनच यंत्र वनवले जाते. अद्या यंत्रामुळे इष्टसिद्धी प्रभावी” 
पणे होते व यंत्राच्या योगाने देवांची पूजा केली असता ते संतुष्ट 
होतात, अश्ी घारणा आहे. यंत्रपूजेमुळे शत्रूचा नाश होतो, 
रोग बरे होतात, स्त्रिया वश होतात आणि धनधान्य, संपत्ती व 
लौकिक यांची सहजपणे प्राप्ती होते, अशी असंख्य लोकांची श्रद्धा 
असते. यंत्रांमध्ये असलेल्या गूढ शक्‍तीचा उपयोग चांगल्या हेतून, 
त्याचप्रमाणे वाईट हेतूनेही करता येतो. [यं. मे. क. ए- ई! 
योगविद्या ; श्रीगुरुदत्तथोग; क्रि. स्ट. ले. उ. ] 


. '& त > त 
यंत्रेथ्वर एक तीथ. हे नर्मदेच्या उत्तर तीरावर आहें. ह, 
स्तान करणारा मनुष्य पाच हजार वष देवा 


सान्निध्यात राहतो, असे सांगितले आहे. 


देवनागरी लिपीतील सव्विसावा वण. या वर्णाची प॒हिती 

व दुसरी अवस्था अशोकाच्या गिरनार येथील लेवा 
आढळते. दुसऱ्या अवस्थेतील य लेखणी न उचलता काढ 
तर तिसऱ्या अवस्थेतील य होतो. ही अवस्था कुषाणव 
राजांच्या (इ. स. चे १ ले व २ रे शतक) वेळच्या मथुरा यावा 
लेखांत र्य व स्य या जोडाक्षरांत दिसते. शेवटची अर्वर्स्त 
स. ५८८ मबील महानामाच्या बुद्धगया येथील लेखात आढळत. 


खे ल्टॉर 


यच्या रूपाचा विकासक्रम 


सांप्रत आपण लिहितो तसा य इ. स. च्या ११ व्या शतकाती 
उज्जयिनीच्या लेखात लिहिलेला आहे. आहे” 
य वर्णाचे स्वरूप कामघेनुतंत्रात पुढीलप्रमाणे वर्णिले 

यकारं शूणु चाव्वंडगि चतुष्कोणमयं सदा । 

पलालधूमसडःकाऱं स्वयं परसकुण्डली ।॥ 

पत्र्चप्राणमयं वण पत्र्वदेवसयं सदा । 

त्रिश्षक्तिसहितं वण त्रिबिन्दुसहितं तथा । 

प्रणमामि सदा वणं मूतिमन्मोक्षमव्ययम्‌ !! दैव 
अर्थ - हे सुंदरी, यकाराचे स्वरूप ऐक. यँकार य पॅ” 
चतुष्कोणमय, तुसाच्या धूमासारखा, स्वतः परमकुंड ल आहे. 
प्राणमय, पंचदेवमय, त्रिशक्तिसहित व त्रिबिदुयुक्‍्त अस, व 
मूतिमंत मोक्ष व अव्यय अशा या वर्णाला मी नेहम 
करतो. 
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य ने काव्यारंभ केला असता लक्ष्मीचा लाभ होतो, असे 
सांगितलेले आहे. 


तालू हे याचे उच्चारणस्थान आहे. [म. ज्ञा. को.;श. क. ] 


बारा आळवार संतांपैकी एक. याला 
यगयी आळवार विष्णूच्या शृंखाचा अवतार मानतात. 
कांजीवरमजवळच्या एका विहिरीतील कमळात हा प्रथम 
दिसला असे म्हणतात. विष्णूचा शंख ज्या मानससृष्टीतून उत्पन्न 
झाला, तीमध्येच देवी रीतीने याचा जन्म झाला, अशी भावि- 
कांची श्रद्धा आहे. [ म. ज्ञा. को. ] 


एक सूक्तद्रष्टा. क्र॒ग्वेदाच्या पाचव्या मंडलातील ६७- 
यजत ६८ ही दोन सूक्ते याच्या नावावर आहेत. मित्रावरु- 
णांची स्तुती हा या सूक्तांचा विषय आहे. या दोन्ही सूक्तां- 
मध्ये यजताचे नाव आढळत नाही. परंतु याच मंडलातील ४४ 
व्या सूक्तातील अकराव्या क्रचेत यजताचा उल्लेख आहे, तो 
याचाच असावा असे वाटते. त्याची एका क्रचा अशी- 

ते हि सत्या क्वतस्पृश्न क्हतावानो जने जने । 

सुनीथास: सुदानवों 5 होडिचदुरुचक्रय: ॥ (त्र ५. ६७.४) 

अर्थ - पापी लोकांनाही सन्मार्गद्शेन करणारे, सनातन निय- 
मानुसारी, उदार आणि सत्यस्वरूप मित्रावरुण जगातील एक- 
मेव सद्धर्मनिष्ठ आहेत. 

हा अत्रिकुलोत्पन्न क्रषी आहे. [ क्र. म. भा.; प्रा. च. को.] 


(१) यज्ञ करणाऱ्याला यजमान अशी संज्ञा आहे. 
यजमान ब्रज्ञात स्वतः आहुती न देता, जो यज्ञासाठी सामग्री 
पुरवतो व दक्षिणा देतो त्यालाही यजमान असेच म्हणतात. 
विशिष्ट यज्ञ केले असता, त्यांच्या नावावरून यजमानाला 
अग्निष्टोमयाजी, वाजपेयंयाजी, इ. नावे मिळत असत. जो 
उरुष वारंवार यज्ञ करीत असेल आणि यज्ञ करणे हा ज्याचा 
स्वभाव बनला असेल, त्याला यायजूक अशी संज्ञा होती. यज्ञ 
करण्यापूर्वी यजमानाला दीक्षा घ्यावी लागे. दीक्षित यजमानाला 
भूमिशयन, ब्रह्मचर्य, वाक्‍्संयम, नियमित भोजन, इ. व्रतांचे 
पालन करावे लागे. ब्राह्मण यजमानाला दुध, क्षत्रियाला यवाग 
(खीर) आणि वेश्याला आमिक्षा एवढेच ग्रहण करता येत असे. 
यजमानाचा शिष्य किवा पुत्र मोठा झाल्यावर आपल्या गरूच्या 
किवा पित्याच्या शेजारी बसून आहुती देण्यात त्याला साहाय्य 
करीत असे. त्याला अलंकर्मीण असे म्हणत. 

काही वेळा यजमानाच्या नावाबरोबर त्याने केलेल्या यज्ञा- 
चेही नाव जोडीत असत. गर्गे लोक करीत असलेल्या त्रिरात्राला 


गगगंत्रिरात्र असे म्हणत. याप्रमाणेच चरकत्रिरात्र, कुस्रविन्दसप्त- 
रात्र अशी नावे प्रचल्ति होती. शास्त्रानुसार श्रौताग्निप्रतिष्ठा 
करणाऱ्या यजमानाला आहिताग्नी किवा अग्न्याहित असे म्हणत. 
यज्ञ चालू असताना यज्ञमंडपाजवळ असणार्‍या आवसथ्यात यज- 
मानाला राहावे लागे. म्हणून त्याला आवसथिक म्हणत. अवस्थी 
हे त्याचेच अपभ्रष्ट रूप आहे. [पा. का. भा.; प. का. भा. ] 
(२) नवीन मूर्तीची प्रतिष्ठापना करणारा पुरुष. हा देवतेचा 
भाग बनतो. शंकराच्या आठ मूर्तीमध्ये यजमान ही एक मूर्ती 
असल्याचे पुराणांत म्हटले आहे. [पु. इं. ] 


बदं चार वेदांपेकी दुसरा वेद. समस्त वेदिक साहित्यात 
युर यजुर्वेदाला एक विशिष्ट स्थान आहे. ज्ञान, कर्म, 
आणि उपासना या जीवनविक्तासाच्या तीन श्रेणी होत. त्यांमध्ये 
कमंश्रेणी किंवा कमंकांड यांचे प्रतिपादन विशेषतः यजुर्वेदानेच 
केले आहे. वैदिक कर्मकांडाचा मुख्य आवार तोच असून, यज्ञ- 
संस्थेचा तपश्नीलवार विचार य॒जुर्वेदातच झालेला आहे. यजुस्‌ 
म्हणजे गद्य मंत्र. निरनिराळ्या यज्ञांत असे जे विशिष्ट मंत्र 
म्हणायचे असतात, किवा जे विशिष्ट नियम पाळावयाचे अस- 
तात, त्या मंत्रांचा आणि नियमांच्या संग्रहाला यजुवेंद असे 
नाव आहे. वेगवेगळ्या यज्ञांचे अनुष्ठान करताना कोणत्या मंत्रा- 
सहित कोणत्या क्रमाने क्रिया कराव्या याचे विघान यजुवेंदात आहे. 
त्याचे विभाग क्रियामूलक आहेत. यज्ञाचा मुख्य त्रइत्विज अघ्वर्य 
हा असतो. त्याच्याच कार्याचा समावेश या वेदात असल्यामुळे 
त्याला अध्वर्यूवेद असेही म्हणतात. 

शुकल-कुष्णभेद - यजुर्वेदाचे कृष्ण व शुक्ल असे दोन भेद 
आहेत. तसेच ब्रह्म व आदित्य असे दोन संप्रदाय आहेत. ब्रह्म 
संप्रदायाचा प्रतिनिधी कृष्ण यजुर्वेद असून, आदित्य संप्रदायाचा 
शुक्ल यजुवेंद आहे. यजुरवेदाचे शुक्ल व कृष्ण असे दोन भेद कसे 
व का झाले, याची माहिती अशी- 

यजुर्वेदाचा मुख्य आचार्य वेशंपायन क्षी होय. त्याने याज्ञ- 
वल्क्यादी अनेक शिष्य पढवून तयार केले. पुढे वैशंपायन व 
याज्ञवल्क्य या गुरु-शिष्यांत काही कारणाने वितुष्ट आले. वेशं- 
पायन याज्ञवल्क्याला रागाने म्हणाला. “ मी तुला जो वेद शिक- 
वला आहे, तो मला परत देऊन टाक. ” याज्ञवल्क्याने वेदविद्येला 
मूतिमंत करून तिचे वमन केले आणि त्या स्वरूपात गुरूचा वेद 
त्याला परत केला. मग सुर्याची उपासना करून त्याच्याकडन 
स्वत.साठी याज्ञवल्क्याने वेद मिळविला. त्याने आपल्या वेदाला 
शुक्ल यजुर्वेद असे गौरवपर नाव दिले..त्याच्या विरोधात वेशं- 
पायनाच्या जुन्या यजुवंदाला कृष्ण यजुवेंद म्हणू लागले. 


वैशंपायनाला हा अपमान सहन झाला नाही. त्याने आपल्या 
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शिष्यांच्या बळावर याज्ञवल्क्याला निकराचा विरोध केला. 
पण याज्ञवल्क्याने जनमेजय राजा आणि जनक राजा यांच्यावर 
प्रभाव पाडून त्या राजाश्रयाच्या बळावर आपल्या नव्या वेदाचा 
अत्यंत धडाडीने प्रचार केला. त्यामुळे उत्तर भारतात जिकडे 
तिकडे शुक्ल यजुर्वेदाचाच वोल्वाला झाला. कृष्ण यजुर्वेदाला 
त्या भागात स्थानच उरले नाही. त्या वेदाच्या लोकांनी मग 
दक्षिणापथाचा आश्रय घेतला. दक्षिणेत कृष्ण यजु्वेदाच्या अन्‌- 
यायांची बहुसंख्या आणि उत्तरेत त्यांचा अभाव या वस्तुस्थिती 
वरून या गोष्टीचे प्रत्यंतर येते. उत्तरेत हा शुक्ल यजुर्वेद ब्राह्मणां- 
पुरताच मर्यादित राहिला नाही. क्षत्रिय आणि वैश्य यांचीही 
सर्वे घर्मकृत्ये शुकळ यजुर्वेदाच्या आधारेच होऊ लागली, याचे 
कारणही याज्ञवल्क्याचा प्रभाव हेच होय. 
दुसरी कथा अशी- याज्ञवल्क्याने जेव्हा वेदाचे वमन केले, 
तेव्हा वेशंपायनाच्या शिष्यांनी गुरूच्या आज्ञेवरून तित्तिर पक्षी 
होऊन वमन केलेल्या वेदाचे भक्षण केले. म्हणून कृष्ण यजुर्वे- 
दाच्या संहितेला तेत्तिरीय संहिता असे नाव पडले. पण पाणि- 
नीला हे मत मान्य नाही. त्याने हे नाव तित्तिर क्रषीवरून 
पडल्याचे सांगितले आहे. आत्रेय शाखेच्या अनुक्रमणिकेतही याच 
मताचा पुरस्कार केलेला आहे. 
कृष्ण यजुर्वेदाच्या तैत्तिरीय शाखेचे लोक दक्षिणेत कृष्णेच्या 
मुखाजवळ मुख्यत्वे वसळे आहेत. तुरळक प्रमाणात ते दक्षिणेत 
सर्वत्र आढळतात. हिरण्यकेशी शाखेचे लोक प्रायः कोकणातील 
चित्तपावन ब्राह्मणांतच आहेत. मेत्रायणी शाखेचे लोक मुख्यत्वे 
खानदेशात आढळतात. त्यांची संख्या मात्र अत्यल्प आहे. 
शाखाविमाग - सुतसंहिता, ब्रह्मांड पुराण, स्कंद पुराण यांच्या 
अन्वये यजुर्वेदाच्या १०७ झ्याखा आहेत. मुक्तिकोपनिषदानुसार 
त्या १०९, पतंजलीच्या मते १०० आणि शोनकाच्या चरणव्यूहा- 
नुसार ८६ आहेत. यावरून असे दिसून येईल, कौ वरील ग्रंथ- 
कारांनी आपल्या वेळी उपलब्ध असलेल्याच शाखांचा निदेश 
आपल्या ग्रंथांतून केला. परंतु सांप्रत मात्र यजुर्वेदाच्या केवळ 
सहा शाखा उपलब्ध आहेत. तेत्तिरीय, मैत्रायणी, कठ, कपि- 
ष्ठल, वाजसनेय व काण्व अश्ली त्यांची नावे आहेत. त्यांपैकी 
पहिल्या चार कृष्ण यजुर्वेदाच्या व पुढच्या दोन शुक्ल यजूर्वे- 
दाच्या आहेत. 
शाखावर्णन - शुक्‍ल यजुरवेदाच्या पंधरा शाखा आहेत. या 
शाखांच्या नावांबाबत मात्र विद्वानांत मतभेद आहेत. पं. भग- 
वहृत्तांनी सर्वसामान्यपणे मान्य होतील, अश्या पंधरा शाखा सांगि- 
तल्या आहेत, त्या पुढीलप्रमाणे- 
(१) जाबाल शाखा - या ज्ञासेची संहिता किवा ब्राह्मण 
उपलब्ध नाही. जाबालोपनिषद तेवढे उपलब्ध आहे. परंतु तेही 
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मुळात यजुर्वेदाचे का अथरववेदाचे, याबद्दल खात्री नाही. साम- 
वेदाचे एक जावाल दर्षंनोपनिषद आहे. 

(२) वोधेय शाखा -या शाखेची बौधायन, गौधेय, गौषा- 
यन व औधेय अशी अन्य नावे आहेत. या शाखेचा कोणताह 
ग्रंथ सांप्रत उपलब्ध नाही. 

(३) काण्व शाखा -या ज्ाखेची संहिता आणि ब्राह्मण 
उपलब्ध आहे. 

(४) माध्यन्दिन शाखा -या शाखेची संहिता व ब्राह्मण 
उपलब्ध आहे. 

(५) शापेयी शाखा - हिला ्यापेय, शापीय व साफेय अशीही 
नावे आहेत. या शाखेची काहीच माहिती मिळत नाही. 

(६) तापनीय शाखा -- हिचा कोणताही ग्रंथ मिळत नाही. 

(७) कपोल झ्याखा (८) पोंडूवत्स शाखा(९)आवटी श॑ 

(१०) परमावटिक झ्याखा -यांचे ग्रंथ उपलब्ध नाही. 

(११) पराशर झाखा -या शाखेचे धर्मसूत्र उपलब्ध जी ल 

(१२) वैणेय शाखा (१३) वैधेय शाखा -या शा 
काहीही माहिती मिळत नाही 9 

(१४) कात्यायन शाखा -था शाखेचे श्रौतसूव आगि गूर्ह 
सूत्र उपलब्ध आहे. हे. 

(१५) वेजवाप शाखा -या शाखेचे ग॒ह्यसूत्र उपलब्ध म 

याशिवाय, औधेय किवा अद्ध, गालव, गौघेय, पृंडू व 
या शाखांचा उल्लेख पुराणांत आलेला आहे. न 

कृष्ण यजुवेंदाच्या काही ज्ञाखांची नावे पुढीलप्रमाण- 

(१) चरक शाखा - उव्वटाने आपल्या शुक्ल यजुर्वेदभा. 
चरकसंहितेतील मंत्र दिले आहेत. सायणाचार्यांनी चरक १ 
णांचा उल्लेख केला आहे. क 

(२) कठ शाखा -या शाखेचे काठक संहिता, "> 
बाह्यण, काठक आरण्यक, कठोपनिषद व काठक गृह्मसूतरे 
ग्रथ उपलब्ध आहेत. 

(३) प्राच्य कठ शाखा -- हिचे वाडमय' उपलब्ध ताही. ळर 

(४) कपिष्ठल़ कठ शाखा -- या शाखेची संहिता उ. ., 
आहे. पण ती पूर्ण स्वरूपात नाही. वाराणसी येथील क. 
भवन ग्रंथालयात या शाखेच्या गृह्यसत्राची हस्तलिखि 
आहे, असे सांगतात. बक शकला 

(५) चारायणीय शाखा -- या शोखेची संहिता व पि 
उपलब्ध आहे. मॉ 

(६) वारायणीय ज्ञाखा (७) वार्ततवीय शाखा ” 
शाखांचे ग्रंथ उपलब्ध नाहीत. 

(८) 


(९) औपमन्यव शाखा (१०) पातंडनीय शाखा 7 
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शाखांचे कोणतेच ग्रंथ सांप्रत उपलब्ध नाहीत. 

(११) मंत्रायणीय शाखा - मैत्रायणीय संहिता, मैत्रायणीय 
ब्राह्मण, मेत्रायणीयोपनिषद व गृह्यसूत्र एवढे या शाखेचे वाड- 
मय उपलब्ध आहे. 

(१२) मानव शाखा - मेत्रायणीय शाखेची ही उपद्याखा 
आहे. या शाखेचे मानव श्रौतसूत्र व गृह्यसूत्र, गृह्मपरिशिष्ट व 
शुल्बसूत्र एवढे ग्रंथ उपल्ब्ध आहेत. 

(१३) वराह शाखा -या शाखेचे श्रौतसूत्र, गृह्यसूत्र, परि- 
शिष्ट व गृह्मपद्धती एवढे ग्रंथ मिळतात. 

(१४) दुंदुभ शाखा - मेत्रायणीय ज्ञाखेची उपशाखा. या 
शाखेचे कोणतेच वाडमय उपलब्ध नाही. 

(१५) छागलेय शाखा - कोणताही ग्रंथ मिळत नाही. 

(१६) हारिद्रवीय शाखा - या शाखेच्या ब्राह्मण, गृह्यसूत्र, 
खिल व उपखिल या ग्रंथांचा उल्लेख मिळतो. 

(१७) इयामायन शाखा -या शाखेचे कोणतेही वाडमय 
उपलब्ध नाही. 

(१८) शयाम शाखा - वाडमय उपलब्ध नाही. 

(१९) तैत्तिरीय शाखा - या शाखेचे संहिता, ब्राह्मण, आर- 
ण्यक व उपनिषद उपलब्ध आहे. 

(२०) ओऔखेय शाखा -ही बहुधा सूत्रशाखा असावी. 

(२१) खांडिकेय शाखा - खांडिकेय ब्राह्मणांचा उल्लेख 
आढळतो. 

| (२२) आपस्तंब शाखा - या शाखेचे श्रौतसूत्र, गृह्यसूत्, 
धमसुत्र व शुल्बसूत्र उपलब्ध आहे. 

(२३) भरद्वाज शाखा - गृह्यसूत्र व श्रौतसूत्र उपलब्ध आहे. 

(२४) हिरण्यकेशी शाखा - श्रौतसूत्र, गृह्यसुत्र धरमसुत्र व 
शुल्बसूत्र उपलब्ध आहे. 

(२५) बौधायन शाखा -या शाखेचे श्रौतसुत्र, धमंसूत्र, 
गृह्यसुत्र व शुल्बसूत्र प्रसिद्ध आहे. 

(२६) सत्याषाढ शाखा - हिरिण्यकेशी सूत्रांना सत्याषाढ 
असेही नाव आहे. 

(२७) आत्रेय शाखा - या शाखेच्या वाडमयाचा उल्लेख 

मिळत नाही. 

(२८) आलंबी शाखा (२९) पलंग शाखा (३०) कमल 
शाखा (३१) तंडी ज्ञाखा - यांचे साहित्य उपलब्ध नाही. 

(३२) कलाप किवा कलापी शाखा - पाणिनीच्या मते कठ 
शाखा ही कलाप शाखेचा अनुवाद आहे. ' 

(३३) तुंबरू शाखा, (३४) उलप शाखा - या शाखांसंबंधी 
काहीही माहिती मिळत नाही. 

(३५) वैखानस झाखा -या शाखेचे श्रौतसूत्र व स्मातं 


सुत्र प्रसिद्ध आहे. 

(२३६) वाधूल शाखा - या शाखेची सूत्रे मिळतात. 

(३७) आग्निवेश्‍य शाखा - या शाखेचे कल्पसूत्र उपलब्ध 
आहे. 

(३८) कोंडिन्य शाखा - या शाखेचे वाऊमय उपलब्ध नाही. 

(३९) हारीत शाखा - या शाखेचे उल्लेख बौधायन व आप- 
स्तंब घममंसूत्रांत आहेत. 

कृष्ण यजुर्वेद- त्र्ग्वेदावर ज्याप्रमाणे कात्यायनाची ' सर्वानु- 
क्रमणी ' आहे, त्याप्रमाणे कृष्ण यजुवेदाचा एखादा विवरणग्रंथ 
नाही. त्यामुळे त्याच्या क्रषी, छंद, देवता, इत्यादींची स्पष्ट 
माहिती मिळत नाही. परंतु काही काही कांडषींच्या पुजेचा 
उल्लेख मिळतो. या क्रषींच्या नावांवरूनच कदाचित सहा कांडांता 
प्राजापत्य, सोम्य, आग्नेय, वैश्वदेव, स्वायंभूव आणि वारुण 
अशी नावे मिळाली असावी. याशिवाय सांहिती देवता, वारुणी 
देवता आणि याज्ञिकी देवता अशी तीन नावे मिळतात. प्राजा- 
पत्य कांडातच पहिल्या आणि दुसर्‍या कांडांतील मंत्र आहेत. 
राष्ट्रोचतीसाठी देवाची प्राथेना करणे आवश्‍यक आहे, असे या 
मंत्रांत सांगितले आहे. अश्वमेघ यज्ञाच्या समाप्तीनंतर म्हणायचे 
मंत्र राष्ट्रीय भावनांनी ओतप्रोत भरलेले आहेत. 

तैत्तिरीय संहितेतील पुष्कळशा देवता क्र्ग्वेदातील्च आहेत. 
मात्र तीत रुद्र देवतेला प्राधान्य असून, एक रुद्राघ्यायही आहे. 

तेत्तिरीय संहितेचा क्रमपाठ शकल्याने आणि पदपाठ गाल- 
वाने केलेला आहे. परंतु हिरण्यकेशी सूत्रानुसार पदपाठाचा 
रचयिता आत्रेय आहे. त्यांच्या सातव्या कांडात वसिष्ठ 
आणि सूर्यवंशी राजा सुदास यांची आख्याने आहेत. तैत्तिरीय 
संहितेच्या काही आवृत्तींत धृतराष्ट्र, पांचाळ आणि कौंतेय यांचा 
उल्लेख सापडतो. 

तेलंग आणि द्रविड ब्राह्मण तैत्तिरीय संहितेळलाच आपस्तंब 
शाखा म्हणतात. या ब्राह्मणांतच या संहितेचा सर्वांत जास्त प्रचार 
आहे. यांच्या आणि माध्यंदिन ब्राह्मणांच्या उच्चारांत काही वेळा 
फरक आढळतो. 

कृष्ण यजुर्वेदाच्या तैत्तिरीय संहितेत दशंपूर्णमास, सोमयाग, 
पुनराधान, वाजपेय, राजसूय, पश्ुयाग, काम्यपश्ू, काम्येष्टी, 
अग्निचयने, सत्रे, अहीनयाग, इ. यज्ञांची सविस्तर मांडणी आहे. 
कृष्ण यजुवेंदाच्या ज्या भागाला संहिता म्हणतात, त्या भागात 
ब्राह्मणही पुष्कळ आलेले आहे आणि ज्या भागाला ब्राह्मण 
म्हणतात, त्यात संहिता म्हणजे मंत्रभागही पुष्कळ आला आहे. 

कृष्ण यजुवेंदाच्या तेत्तिरीय ब्राह्मणात अनेक कथा आल्या 
असून, यज्ञ हे त्यांचे तात्पये आहे. ' देवासुरा: संयत्ता आसन 
देव आणि असुर युद्धासाठी उभे ठाकले, या वाक्याने कथेचा 


यजुवेंद 


प्रारंभ होतो. त्या युद्धात प्रथम देवांचा पराभव होतो आणि ते 
ब्रहुयाकडे किवा विष्णूकडे जातात. ते दोघे देवांना एखादा यज्ञ 
करण्यास सांगतात. देव तो यज्ञ करतात आणि त्यांना विजय व 
ईप्सित फळ मिळते. 
तेत्तिरीय, महानारायण, मेत्री, कठ व श्‍वेताइ९वतर ही कृष्ण 
यजुर्वेदाची उपनिषदे होत. 
कृष्ण यजुवेदाच्या वरील सर्वे संहितांमध्ये केवळ स्वरूपाचीच 
एकता नाही, तर त्यात वणिलेली अनुष्ठाने व तन्निष्पादक मंत्र 
यांमध्येही वरेच साम्य आहे. कारण या भिन्न भिन्न शाखांच्या 
मंत्रसंहिता एकाच मूलभूत वेदाच्या शाखा आहेत. 
शुक्ल यजुर्वेद - शुक्ल यजुर्वेदाच्या वाजसनेय संहितेत ४० 
अध्याय, ३०३ अनुवाक आणि १९७५ कंडिका आहेत. चरण- 
व्यूहानुसारया कंडिकांची संख्या १८८० आहे, तर चिंतामणराव 
वैद्यांच्या मते ती १९०० आहे. मंत्र गद्यात आणि पद्यात आहेत. 
पहिल्या अध्यायाचा प्रजापती आणि शेवटच्या अध्यायाचा दध्यड 
आथवेण, असे क्रषी मानलेले आहेत. सर्वानुक्रमणीत शेवटच्या 
अध्यायाचा क्रट्रषी ब्राह्मण असे लिहिलेले आहे; तर अजमीर 
आवृत्तीत क्रषीचे नाव दीघंतमा असे दिलेले आहे. 
वाजसनेय संहितेच्या प्रथमाध्यायात दरशंपूर्णमास, दुसऱ्यात 
पिडपितृयज्ञ आणि तिपर्‍्यात अग्निहोत्र आणि चातुर्मास्य असे 
याग दिलेले आहेत. 
शुक्ल यजूर्वेदाचा अत्यंत महत्त्वाचा ग्रंथ म्हणजे शतपथ 
ब्राह्मण होय. या ग्रंथाच्या काण्व व माध्यंदिन अश्या दोन प्रती 
उपलब्ध आहेत. शुक्‍ल यजुर्वेदाचे श्रौत्रसूत्र कात्यायनाने केलेले 
असून, गृह्यसूत्र पारस्कराने केलेले आहे. या शाखांचे प्राति- 
शाख्यही कात्यायनाने केळे आहे. त्यात काण्व शाखेचे मतभेद 
नमूद आहेत. याज्ञवल्क्यशिक्षा हा ग्रंथ या वेदाच्या पठनाच्या 
दृष्टीने अत्यंत महत्त्वाचा आहे. इतर वेदांपेक्षा स्वर व उच्चार 
या बाबतींत शुक्ल यजुवेद फारच वेगळा आहे. माध्यंदिन शाखेचे 
लोक य च्या जागी ज आणि शाच्या जागी ख उच्चारतात; 
काही वर्णाचा द्वित्व उच्चार करतात; अनुस्वाराचा उच्चार 
विशेष सानुनासिक करतात आणि स्वर मानेने व्यक्‍तन करता 
हाताने करतात. 
यजुवेदाची रचना क्रग्वेदानंतर झाली, अज्ली कित्येक 
पंडितांची धारणा आहे. निरनिराळया यज्ञ-यागांसाठी जेव्हा 
अधिकृत व तपश्लीलवार माहिती असलेल्या ग्रंथाची आवश्‍यकता 
निर्माण झाली, तेव्हा यजुर्वेद निर्माण झाला व त्याची हळूहळू 
वाढ होत गेली. यासंबंधी श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे यांनी 
आपले मत मांडताना लिहिले आहे, ते असे - 
कह्ग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद व अथर्ववेद असे वेदांचे भिन्न भित 
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भाग पाडण्यापूर्वी वेदराशी एकच होती. तिची चार वेदांत विभा- 
गणी केव्हा झाली, हे नक्की सांगता येणार नाही. ही भिन्नता 
उत्पन्न होण्यापूर्वी वेद ब्रह्मस्वरूप म्हणजे प्रणवरूप होत, 
तैत्तिरीय आरण्यकात (२.११). ओमिति प्रतिपद्यते एतट्ठे यजुः 
या वचनाने प्रणवालाच यजूस्‌ म्हटले आहे. 

याच अर्थाने भागवत पुराणात ' एक एव पुरा वेद: प्रणव: 
सर्ववाडमयम्‌ पुर्वी वेद एकच एक होता आणि प्रणव हे संव 
वाऊमय होते, असे म्हटले आहे (९. ४. ४९). व 

याला एक वेगळी पुष्टी म्हणून की काय विष्णू पुराणामध्य 
: एक एव थजुर्वेदस्त॑ चतुर्घा व्यकल्पयत्‌  - मुळात ए* 
यजुर्वेदच होता; तोच पुढे चार वेदांच्या रूपाने विभाजित केला 
गेला, असे सांगितल आहे. 

श्री. शकुंतला राव शास्त्री यांचे मत मात्र त्याहून भिन्न आहे. 
त्या म्हणतात - | 

कालक्रमानुसार पाहता यजुवेंदाचा काल नण्वेदानंतर 
मानला जातो; पण यजुर्वेद अथवंवेदानंतर तयार झाला असात ' 
असे दिसते. कारण यजुवेंदात अथर्ववेदातील मंत्र घेतलेले या 
काही मंत्रांत थोडा फेरफारही केलेला आहे. सामाजिक वथा' 
परिस्थितीबद्दल यजुर्वेदात जे उल्लेख आहेत, त्यांवरूनही २ 
वेंद हा क्रग्वेदानंतरचा असावा, असे म्हणता येते. त्रग्वेदात त री 
विषयक निदेंश अल्प आहेत, तर यजुर्वेदात चारही वर्णांची “य, 
स्थित वाढ झालेली दिसते. ब्राह्मण व क्षत्रिय हे दोन वरचे 
यजुर्वेदात पुर्णावस्थेस पोचलेले दिसतात. यजरवेदात या दोत व” ी 
हितसंबंध विशेष प्रकारे सुरक्षित केलेळे असून, त्या दोघा 
कल्याणाकरिताच यजुर्वेदात देवतांची आराधना केलेली १.) 

देवताविषयक कल्पनांमध्ये क्र्ग्वेदापेक्षा यजुर्वेदात 
प्रगती झालेली दिसत नाही. क्रग्वेदातल्या देवतांचीच यर ग्र 
तही आराधना व प्राथना असून, यज्ञात त्याच देवतांना हवि | 
अपण करण्यास सांगितले आहे. मात्र या देवतांच्या दज र 
फेरफार झालेला दिसतो. त्यातला अत्यंत महत्त्वाचा > 
प्रजापती, विष्णू व रुद्र या देवतांच्या दर्ज्यामध्ये झाला 
ब्रह्मा, विष्णू व शिव या देवतात्रयरीचे गणकर्मातुसार ९ नळी 
पुराण ग्रंथांमध्ये पुर्णावस्थेला गेलेले आहे. या पृथक्‌त्वाचा व 
न यजुत्रदाततचर झाला आहे. क्रग्वेदात विष्णू व द्र यत 
ताना इंद्र, अग्नी, सुर्य व वरुण या देवतांइतके महत्व हज 
नाही. प्रजापती ही देवता तर केवळ छायारूपच आहे. वरम 
काह या सर्वांना प्राधान्य आलेले असून, महावेा | 

अग्त र ी ्द््जा 
इंद्र, अग्नी इत्यादिकांचा दर्जा काहीसा क॑ पतिर्कती 


आहे. पुराणांत प्रजापती हा सवे प्राणिमात्रांचा उ 
मानलेला आहे. 
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रुद्र देवतेचीही यजुर्वेदात वरीच वाढ झाली असून, तिला 
स्पष्ट व निश्चित रंग-रूप आले आहे. विष्गूलाही क्र्ग्वेदापेक्षा 
बरेच वरचे स्थान प्राप्त ज्ञाळे आहे. 
उपनिषदांमध्ये वाढीस लागलेली एका ईश्वराची कल्पना 
यजुरवेदामध्येच निश्चित व सप्रमाण मांडली गेली. 
यजुर्वेदातल्या नीतिविषयक कल्पना क्ररग्वेदातील कल्पनांपेक्षा 
बर्‍याच प्रगत झालेल्या दिसतात. तिथे उच्चतर नेतिक जीवना- 
बहल खरीखुरी तळमळ दिसून येते. ज्ञान, पापाची क्षमा, अमरत्व, 
इ. आध्यात्मिक गुणांच्या प्राप्तीबद्दळच्या प्रार्थना यजुर्वेदात विपुल 
आहेत. उदा ०- 
ब॒हस्पते सवितर्बोधयेन 
स » शितं चित्सन्तरा£ स £शिज्याधि । 
वर्धेयेनं महते सोौभगाय विव एनमनु मदन्तु देवा: ॥। 
*(ते. सं. ४. १. ७. वी 
अर्थ - हे बृहस्पते, हे सवित्या, या यजमानाला कर्माविषयी 
ज्ञान दे. पूर्वी शिकवलेलेही पुनः पुनः शिकव. मोठ्या ऐश्‍वर्या- 
करिता यांना वाढव. विवेदेव या यजमानाच्या संतोषानंतर 
संतुष्ट होवोत. 
अमुत्र भूयादूध यद्यमस्य बृहस्पते अभिशस्तेरमुळ्च । 
प्रत्योहतासडविना मृत्युमस्माद्देवानामग्ने निषजा दाचीभिः ।। 
(वाज. सं. २७. ९) 
अर्थ -हे वृहस्पते, तू मरणापासून व नरकलोकापासून 
आम्हांला मुक्‍त कर. तसेच लोकरापवादापासून मुक्‍त कर. देवांचे 
वेद्य जे अश्‍वितीक्रुमार त्यांनी शुद्धकर्म करून या यजमानापासून 
मृत्युक्म टूर केले आहे. 
यजुवेंदाच्या मंत्रकर्त्पांना इहलोकींच्याहून उच्चतर असे जीवन 
अस्तित्वात असल्याची जाणीव झाली होती. भूलोकाच्या वर स्वगे 
नावाचा एक लोक आहे, हा शोध त्यांनी लावला होता. उदा०- 
सत्रस्य क्र द्धिरस्य गन्मज्योतिरमृता अभूम । 
दिवं पृथिव्या अध्यारहुमाविदाम देवान्त्स्वर्ज्योतिः ।। 
(वाज. सं. ८.५२) 
अर्थ-हे सोमा, तू सत्राची समृद्धी आहेस म्हणून आम्ही यज- 
मान आदित्यरूपी तेजाला प्राप्त होऊन अमर झालो. आम्ही पृथ्वी- 
वरून द्युलोकात गेलो व तिथे देवांना पाहाते झालो व ज्योतिर्मय 
स्वर्गाला प्राप्त झालो. 
__ पापाबलद्दची भीती यजुवदात क्र॒ग्वेदापेक्षा अधिक तीब्न दिसून 
येते. पापक्षालनाविषयीही तिथे अधिक तळमळ आढळते. उदा ०- 
यद्‌ ग्रामे यदरण्ये सत्सभायां यदिन्द्रिये । 
यदेनइचकृमा वयमिदं तदवयजामहे स्वाहा ॥ 
(वाज. सं. ३.४५) 
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अर्थ -गावात तसेच रानात राहत असता व सभेत बसलो 
असता आणि इंद्रियांच्या प्रीतीने आम्ही जे पाप केले, त्या सर्वे 
पापांचा या आहुतीने आम्ही नाश करू. हे हविद्रेव्य आम्ही देवतेला 
दिलेले असो. 
द्र्पदादिव मुमुचान: स्वित्त: स्तातो मलादिव । 
पृतं पवित्रेणेवाज्यपाप: शुन्धन्तु मेनस: ।। 
(वाज. सं. २०.२०) 
अर्थे - पादत्राण काढल्यावर पादत्राणाचे दोष ते घालणाऱ्याला 
स्पश करीत नाहीत, घाम आल्यानंतर स्नान केलेल्या पुरुषाला 
घामाचे दोष लागत नाहीत. कांबळघातून गाळलेले तूप शुद्ध होते; 
म्हणजे कीटकादिकांनी रहित होते; त्याप्रमाणे जलांनी मला 
पातकापासून मुक्‍त करावे, म्हणजे शुद्ध करावे. 
हेमाद्रीने यजुवेदाचे ध्यान दिले आहे, ते असे- 
अजास्य: पोतदर्ण: स्याद्यजु वेदोइक्षसत्रघृक्‌ । 
वासे कुलिशपाणिस्तु भूतिदो मडंगलप्रदः । 
अथे - यजुवेंद हा बोकडाच्या तोंडाचा, पीतवरणे, अक्षमाला 
धारण करणारा व डाव्या हाती वज धारण करणारा, तसेच 
एंइवर्य व मंगल देणारा आहे. 
धनुर्वेद हा यजुर्वेदाचा उपवेद आहे. [वै. सा. सं.; वै. सा.; 
वै. वा. इ.; च. ब्रा. इ.; अँ. फ्रॉ. फरे. व.; पुराणम्‌, जुले 
१९६५; एकता, ज्येष्ठ शके १८७७] 


पारश्शी लोकांची देवतसृष्टी. यज्ञत हे संस्कृत यजत 
यझत ज्भदाचे अपभ्रष्ट रूप आहे. झरथृष्ट्री धर्मात अहुर मझ्द 
या सर्वेशक्तिमान देवाचे साह्यकारी असे जे वेगवेगळे देवतासंघ 
आहेत, त्यात अमेश स्वेन्त या देवतासंघाच्या खालोखाल यझतांना 
मान आहे. यझतांमुळे सवे प्राणिमात्रांना अहुर मज्ञदाचे माहात्म्य 
परिचित झाले, अशी पारऱ्यांची धारणा आहे. यज्भतांची संख्या 
सहस्तांवर आहे; तथापि त्यांतील मुख्य यझतांची संख्या फक्त 
चाळीसच आहे. 

यझतसृष्टी स्त्री आणि पुरुष यांच्यांत विभागली गेली आहे. 
त्यांत काही यझत पर्शुभारतीय असून, काही इराणी आहेत. 
उषह, झम, अदेवीसूर, दव्हस्प, दयेना, चिस्ती, अशेतात, इरेथे, 
रसंस्तत, परेंडी, रत, इ. नावे स्त्री यझतांची असून, मिथ, 
अइयेमन, हओम, वेरेश्नध्न, नर्श्योसंघ, अपांनपात, माह, इ. 
नावे पुरुष यझतांची आहेत. स्त्री व पुरुष यज्तांची नावे निर- 
निराळी असली, तरी त्यांच्यांत उच्च-नीच भेदभाव नाही. यझत 
हे रूपरहित असून, एखाद्या चांगल्या विचाराचे, गुणाचे किवा 
निसर्गातील स्थूल वस्तुमात्राचे ते प्रतिनिधित्व करतात. 

सर्वसामान्यपणे प्रत्येक यझताच्या नावाने आवाहन करून, 


यझत 


त्याला स्वतंत्रपणे हविर्भाग अर्पण करण्याची प्रथा आहे. तथापि 
कधी कधी इंद्राला हवी अर्पण करताना त्याच्यासमवेत त्याला 
सहकार्य करणाऱ्या इतर एका अगर अनेक यक्ततांनाही हवी 
देण्यात येतो. काही यझतांचे युग्म ठरलेले असुन, पुजा करतेवेळी 
अथवा हविर्भाग समर्पण करतेवेळी त्या त्या युग्माला आवाहन 
केले जाते. अहुर-मिश्न, मिश्र-रशनु, रमन-वायू ही अद्या काही 
यझतयुग्मांची नावे होत. 

यझतांमध्ये मइन्यव म्हणजे दिव्य यक्त व गएथ्य म्हणजे 
पाथिव यझत असे दोन वर्ग असून, त्यांची कार्यक्षेत्रे भिक भिन्न 
आहेत. दिव्य यझतांची नावे व कार्यक्षेत्रे अशी - 


नाव कार्यक्षेत्र 
दर्येना, चिस्ती, ख्रओशा दिव्यज्ञान 
मिश्न, ररनु, आशंताद व एरेथ न्याय 
वेरेश्रघ्न जय 
राम सुख 
र्त दान 
अक्षस्ती शांती 
माथास्वेंता, दहम-अफ्रिती । 
व दामि-उपमन मंत्र 
अ््य॑मन व होओोम आरोग्य' 
अज्नीवंघूही व परेर्ड संपत्ती 
द्रवादप, गेउश व उव्हूंन पशू 


पाथिव यक्षतांची नावे व कार्यक्षेत्रे पुढीलप्रमाणे - 


नाव कार्यक्षेत्र 
व्हरेक्षएत, मावोंघह्‌ व उषह प्रकाश 
वायू वायू 
आतर व नइथयॉसंघ अग्नी 
अदेवीसूर अनाहित, ) 
अहुरनी, अपांनपात | उदक 
झ्‌म पृथ्वी 


यझत हे परमपवित्र, समर्थ, तेजस्वी व उदार असून, ते स्वर्गात 
राहतात व पृथ्वीवर देखरेख करतात; माणसांनी त्यांची पुजा- 
प्राथेना केली म्हणजे ते त्यांच्या कामना पुऱ्या करतात, अशी 
पारशी लोकांची श्रद्धा आहे. [ म. झो. त्या. शि. ] 


म एक प्रायरिचत्त. एक महिनाभर रोज दुपारी 
यातिचांद्रायण हविष्य पदार्थांचे केवळ आठ ग्रास भोजन व 
मन:संयम हा या प्रायश्चित्ताचा विधी आहे. या प्रायश्चित्ताचा 
उल्लेख मनुस्मृती (शटरहट), बौधायनसुत्र (४.५.२०) , अग्नी 
' उसण (१७१.४), इ. ठिकाणी आढळतो. [ हि. ध.; प्रा. व्य. प्र.]. 


२ भारतीय संस्कृतिकोद 


र एक प्रायश्चित्त. ओळीने तीन दिवस पंचगव्य 
यतितातपल स्य च्या दिवशी 
णि कुशोदक पिऊन चवथ्या दिवशी 
केल्याने हे प्रायिचत्त होते. शंखस्मृतीने केवळ पंचगव्याचा उल्लेख 
केला आहे आणि चवथ्या दिवशी उपवास करून होम करायला 
सांगितले आहे. शेवटी अलंकृत केलेल्या दोन गायी दान द्याव्या 
असे म्हटले आहे. ज्याला हे शक्‍य नसेल त्याने एक सवत्स गाय 
दिली तरी चालते. [ हि घे. ञ धा. व्य प्रन] 


1१ 
यती श्रमणांपैकी एक संप्रदाय. * यतते चेष्टते मोक्षार्थमिति 
> मोक्षासाठी प्रयत्न करणारा तो यती होय, जवर 
त्याची व्याख्या आहे. जे लोक रक्‍त वस्त्र वापरणारे, भिर्ल 
उपजीविका करणारे, घरदार न करता सतत भटकत र हणा 
वेराग्यशील असे असत, त्यांना वेदकाळी यती म्हणत. यती धी 
मुनींच्या जोडीने उच्चारला जाणारा शब्द आहे. हा तं 
क्व्ग्वेदकाळाच्याही पूर्वी प्रचलित होता. वैदिक आर्याना 
भेटले होते; पण ते यज्ञ करणारे नसल्यामुळे, क्वचित ा 
विरोब करणारेही असल्यामुळे वैदिकांचे व त्यांचे पटले नार्ट, 
क्र्ग्वेदात यतींचा उल्लेख अनेक ठिकाणी आला आ. "मानि 
हा यतींचा शत्रू होता, असे अनेक ठिकाणी म्हटले आहें. तेय 
यतींना लांडग्यांच्या भक्ष्यस्थानी घातले, असा उल्लेख ता, 
संहितेत आला आहे (६.२. ७. ५). सगळयांचा फडका पर्डल' पि 
पण त्यांतळे पृथु रश्‍मी, बृहद्गिरी व रायोवाज हे तेव 
( पं. ब्रा. १३. ४. १७-१८ ) - कदाचित आपला पॅथ गा 
ते इंद्राला शरण आले असतील. कारण इंद्राने त्या तिघांना 
आणि क्रमाने क्षत्र, ब्रह्म व वेश्य विद्या दिल्या, असे म्हटले 
याचा अर्थ वेदिक आर्यांनी यतींपैकी काहींना त्रैवणिकांत क 
केरून गृहस्थाश्रमात आणले, असा दिसतो. र 
यती हे आरयेतर समाजातले लोक असावे. वैदिर्क 
प्रवृत्तिमार्गी असल्यामुळे त्यांना संन्यासमार्गी यतींबद्दल ति; 
वाटत होता. पण यतींची संन्यासमार्गी विचारसरणी रीवा 
आर्यांनी विरोध करूनही शमली किवा दबली नाही. यत 8. रीत 
रचना छोकप्रियच राहिला. वेदिक आये कुक. म्ह 
हात, तरीही आयेतर सर्व समाजात त्यांना म॑ त्यां 
झाट शिळ. शेवटी आश्रमव्यवस्था निर्माण करतांना री 
यतीच्या संप्रदायाचा संन्यास हा चौथा आश्रम म्हणून € 


र्ख्ल 


रावा लागला.बौद्ध व जेन हे दोन संप्रदाय यति-मुनींची 
वारा स्वीकारूनच उत्पन्न झालें व वाढले. त्यांनी पव 
शहैस्थाश्रम यांना निवृत्ती व संन्यास यांच्याइतका कधी 
उ नाही. जेनांच्या आध्यात्मिक गुरूंना यंती म्हण 


धम 


कवा” 
टं 

| 
मार्त 
टी ् 
क वि 
प्रसार करतात, तसेच पुरोहिताचे कामही करतात. 


त्य 


खंड सातवा 


८४ गच्छ आहेत. पाहा- मुनी. [ हि. घ.; रि. इं.; प्रा. च. 
को.; भा. सा. इ.] 
यथार्थदोपिका वामन उंडिताने भगवद्गीतेवर लिहिलेली 
टीका. ज्ञानेदश्‍वरीनंतर गीतेवर एवढी प्रौढ 
अशी टीका वामनाचीच होय. मराठी भाषेतील हा ग्रंथ ओवीवद्ध 
असून, त्यातील ओव्यांची संख्या २२,२६२ एवढी आहे. हा ग्रंथ 
लिहिल्याला जवळ जवळ पावणेतीनशे वर्षाचा काळ उलटून गेला 
आहे. पण सर्वसाधारण लोकांना या ग्रंथाविषयी फारच थोडी 
माहिती असते. हा महत्त्वाचा ग्रंथ एवढा दुलंक्षित राहिला, त्याचे 
एक प्रमुख कारण असे, की वामनपंडिताने स्वत: एखादा स्वतंत्र 
संप्रदाय स्थापन केला नाही किंवा एखाद्या प्रचलित संप्रदायाचा 
पाठिंबाही मिळवला नाही. त्याचवरोबर आणखी कारण असे, 
को प्रस्तुत ग्रंथात वेदान्तातील विविघ सिद्धान्तांची सूक्ष्म व 
शास्त्रीय चिकित्सा असल्यामुळे सर्वसामान्य वाचकाला त्याचे मर्म 
सुलभपणे आकलन होत नाही. 
टीका लिहायला आरंभ करण्यापूर्वी वामनपंडिताने एक विस्तत 
प्रास्ताविक लिहिले असून, त्यात आपण ही टीका लिहायला क्ल 
प्रवृत्त झालो, ते सांगितले आहे. प्रास्ताविकातच भगवान श्रीकृष्ण 
व आपले गुरू सच्चिदानंदयती यांना त्याने नमन केले आहे. गीतेचे 
विज्षेष सिद्धान्त म्हणून जे वामनपंडिताने सांगितले आहेत, त्यांचा 
उरस्कार करून कोणीही गीतार्थ सांगितला नाही, असे तो म्हणतो. 
कोणी शब्दज्ञानी जड निषेधानेच चैतन्य जाणून कृतार्थता मान- 
तात, तर कोणी ज्ञान प्राप्त झाल्यानंतर सगुण भक्‍तीकडे दुलेक्ष 
करतात; कोणी केवळ निर्गुण निराकाराचीच उपासना प्रतिपा- 
क न का 
रांबद्दल तो आपले असमाधान 


व्यक्‍त करतो. म्हणून इतरांनी न सांगितलेला गीताथे प्रगट करावा, 
अशी आपली भूमिका असल्याचे तो पुढी 


ह ी ल ओव्यांत सांगतो - 
या कारणें जो भगवंता । यथास्थित हे तुझो गोता । 
वाखाणावी म्हणोनि होता । बहुतकाळ संकल्प ।। 


आणि तुझ्या छ्पेचे विभागो । ज्िष्य संत भक्‍त योगी । 
ते म्हणती कों जगडुपयोगी । ऐसो टिका करावी ।। 


(य. दी. १३१-- 
गीतेच्या इतर टीकाकारांनी केलेले सिद्धान्त कसे मनो क 
धाता आणि आपल्या मते गीतेत कोणते सिद्धान्त सांगि. 
तले आहेत, ते विशद करावे, अश्या दहेरी ने [थर १ 
नेला प्रवृत्त झाला आहे. डदेरी हेतुने तो या ग्रंथरच- 


टोका उदंड झाल्या । परि देवतांस त 


नवड दुपासकांस म्थाल्या 
यथाथ अथे नाही बोलिल्या । तेसी 


नव्हे ही टोका ॥ 


५७२३ 


यथाथंदोपिका 


म्हणोनी यथारथंदीपिव्हा । नांव पावलो हे टौका । 
कों अद्वेत आणि भजावे एका । श्रोबत्सांका जगदगुरु ते ।। 
आपली ही टीका कदाचित लोकांना आवडणार नाही, असेही 
त्याला वाटत होते. पण' वाचोत जे वाचिती। न वाचोत जे वाईट 
मानिती ' अशी त्याने निरपेक्ष भूमिका घेतली आहे. 
आपल्या टीकेत इळोकातील प्रत्येक पदाचा अर्थ आणि इलोका- 
तील इतर पदांशी असलेला त्यांचा संबंध तो स्पष्ट करतो. गीतेत 
असे कित्येक शब्द आढळतात, की जे संदिग्ध स्वरूपाचे आहेत. 
टीकाकाराने अश्ा शब्दांचे अथ स्पष्ट करणे आवश्‍यक असते. वाम- 
नाने हे काम मोठ्या कसोशीने पार पाडले आहे. करम, यज्ष, माया, 
ब्रह्म, इ. शब्दांचे वामनाने केलेले स्पष्टीकरण या दृष्टीने पाह- 
ण्यासारखे आहे. या जगात कोणी मनुष्य क्षणभरही कर्म न करता 
राहु शकत नाही, असे भगवंतांनी म्हटले आहे (गी. ३.५) . वाम- 
नाने मोठ्या वक्तृत्वपू्णे भाषेत भगवंताचा हा सिद्धान्त विज्षद 
केला आहे. तो म्हणतो - 
भूचर टाकूनि भूमि । म्हणे, पळोन जाईन मी । 
पळतां पुढे रिकामी । भूमीच दिसे ।। 
गगन टाकूनि पक्षी । उडों लागला अंतरिक्षी । 
तो ते सवंत्र लक्षी । तेचि गगत ॥ 
याकारणे कोणी । कांही न करूनि कोणे क्षणीं । 
असो शकेल, हे वाणी । सदंथा सिथ्या 1 
गीतेचा यथाथे अर्थ प्रगट करण्यासाठी आपण ही टीका लिहीत 
आहो, याचे विस्मरण वामनपंडिताला कधीही ज्ञालेले नाही. 
त्यामुळे आपल्याला अभिप्रेत असलेला अर्थ स्पष्ट केल्यानंतर 
त्यावर कोणते आक्षेप येण्याची शक्‍यता आहे, त्याचाही विचार 
करून, त्या आक्षेपांचे निरसनही तो लगेच करतो. त्याचप्रमाणे 
आपण लावलेल्या अर्थाहून निराळा अर्थे जर कोणी लावला 
असेल, तर त्याचाही परामशं तो आपल्या टीकेत घेतो. सगुणपर 
अर्थे लावताना निर्गुणपर अर्थाचे खंडत करणे किंवा ज्ञानी भक्‍ताचे 
विवेचन चालू असता केवळ ज्ञानपर अश्या अर्थाचे खंडन करणे, 
हा भाग त्याच्या टीकेत सवंत्र आढळतो. अशा प्रकारे, या ग्रंथाचे 
स्वरूप खंडनमंडनात्मक झाले आहे. 
वामनपंडिताचा तत्त्वाज्ञानाचा व्यासंग सखोल होता. यथार्थ- 
दीपिकेच्या विवेचनात तो जागोजाग दिसतो. तसेच जे प्रमेय 
मांडायचे असेल, त्याचे तकशुद्ध विवेचन त्याच्या रचनेत आढळते. 
बारीकसारीक विचार मांडतानाही तो गीतेच्या इलोकाच्या 
आधारेच मांडायचा, हा नियम त्याने आपल्या ग्रंथात सववत्र 
पाळला आहे. 
आता हे यथार्थदीपिका । यथार्थ गोताथ त्याचो दोपषिका । 
कलियुगतसांत प्रकाशिका । गोतार्थाची प्रगटली । 


यथाथंदोपिका 


भीड कोगाचो नाहो । विरुद्ध अर्थ नावडे कांही । 
संमत वेदां आणि व्यासादिकांही । मूलगप्रंथकारातं तें बोलणे ।। 
असे उद्‌गार त्याने अकराव्या अध्यायावरील टीकेच्या 
अखेरीस काढले आहेत. 
ज्या ठिकाणी केवळ वर्णनच करायचे आहे आणि जिथे तत्त्व- 
ज्ञानाचा भाग फारसा नाही, तिथे वामनपंडित आपल्या टीकेचा 
संकोच करतो. पण जिथे तत्त्वज्ञानाचा भाग येतो, तिथे मात्र तो 
विस्ताराने विवेचन क रतो. सगुण ज्ञान, सगुण भक्‍ती, सगुण बह्या, 
ऐशवर योग, चित्तचेतन्य योग, इ. विषयांचे विवेचन त्याने विस्ता- 
राने केळे आहे. 
गीतेवर टीका लिहिताना वामनपंडिताने पुर्वसूरींचे व पूर्वी 
होऊन गेलेल्या टीकाकारांचे अनेक विचार घेतले असण्याची 
शक्‍यता आहे. पण त्याने काही नवीन सिद्धान्तही मांडले आहेत. 
सगुण ज्ञान, त्याचे स्वरूप, संगुण ज्ञानाची अद्वेताशी व भक्‍तीशी 
घातलेली सांगड आणि हे सगुण ज्ञान गीतेत श्रेष्ठत्वाने वाणिळे 
आहे, हा त्याचा सिद्धान्त हे सर्व त्याचे स्वतंत्र आहे. गीतेतील 
ज्ञान स्पष्ट करीत असताना व्यतिरेक व अन्वय यांच्या परि- 
भाषेची योजना वामनाने व्यापक प्रमाणावर केली आहे. अन्वय 
योग व व्यतिरेक योग हे योगाचे दोन प्रकार त्याने एकट्यानेच 
सांगितले आहेत. ऐश्‍वर योगाचा त्याने केलेला अर्थ दुसर्‍या 
कोणीही केलेला नाही. निर्गुण व सगुण यांचे तात्त्विक स्वरूप, 
साक्षी व अनंत असे निराकार सगुण, अनादी शुद्ध माया व तिचे 
उदय-ल्य', अभोक्ता कूटस्थ व भोक्ता चिदंश, इ. आध्यात्मिक 
विषयांवर वामनाचे विवेचन मूलगामी व स्वतंत्र आहे. त्याच्या 
ग्रंथात त्याच्या स्वतंत्र वृद्धीचा विलास सवंत्र पाहायला मिळतो. 
अन्वय व ठप्तिरेक म्हणजे काय, ते त्याने थोडक्यात स्पष्ट 
केळे आहे, ते असे- 
एकावेगळे एक । पाहुणे याचे नाव व्यतिरेक । 
जसे दूध आणि उदक । हुंस करिती दो ठायीं ॥। 
दुध उदक मिळवणें । दोन्होंस एकत्र करणें । 
हे तो अन्वयाची खूण । लोकरीती ।। 
ऐश्वर योग म्हणजे काय, ते त्याने स्पष्ट केळे आहे, ते असे- 
अजूंना, जो भास दिततो | माझा योग म्हणोनि पाहेसर्वतो । 
आणि योगहि तो म्हणिजेतो । ऐंइवर म्हणोनी ॥। 
नसोनि दिसती रूपें नाना । अघटित म्हणावी हे घटना । 
अघटित घटनेस अर्जुना । योग म्हणोनी बोलावे ॥। 
निर्गुणोपासनेपेक्षा संगुणभजन श्रेष्ठ होय, असा गीतेचा 
सिद्धान्त असल्याचे वामनाने म्हटले आहे. जे केवळ निर्गुणवादी 
आहेत, त्यांना ही गीता कळणार नाही, असे तो मानतो-- 
अरे, वांझ व्यालोची वेदना । नेणे आणि पुत्राचिया आलिंगना । 
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निर्गुणवादियांस कळेना । गीताव्पाख्यान आणि प्राप्तिसुख ॥ 
भक्तीहूनी ज्यांची रवना । अधिक बोले निर्गुणोपासना । 
त्यास हा गौताथे अनभव आकळेना । 
-_ क्राय जाळावे तयांचे पांडित्य ॥ 
या सर्वे गोष्टी ध्यानात घेता वामनपंडितांची यथार्थदीपिका 
ही गीतेतील तत्त्वज्ञानाची मांडणी करून दाखवणारी ताची 
रचना आहे, असे निविवादपणे म्हणता येते. [ वामनपर्डित. 
यथार्थदीपिका-श्री. वि. रा. करंदीकर, १९६३] 


यटुमाणिक (इ. स. चे १८ वे शतक) एक गणेशोवाल 
ड़ हा मूळचा नेवा्ञाचा असून, म्हाळसा ही ( 
कुलस्वामिनी होती. अजंट्याजवळच्या रुद्रेशवर येथे ला 
गणेशाची उपासना केली आणि आपल्या तपोबलाने गणेधा 
प्रसन्न करून घेतले. त्याच्या नावातील माणिक हा शब्द लू 
वेरूळच्या कैलास लेण्यातील माणिक्रेश्‍वर याच्या नावाचे 8 
रूप आहे. बैलावर 
रुद्रेश्‍वर हे स्थान अजंट्याच्या लेण्यापासुन आठ ी - 
पद्चिमेला डोंगराच्या मध्यावर आहे. हे स्थान डोंगरात ठं 
लेले असून, तिथे चार-पाच फट रंद आणि सहा-सात 
अशी गणेशाची भव्य मूर्ती आहे. ध्वमुती” 
यदुमाणिक हा नाथपरंपरेतील असून, त्याला क डयावि 
इवरांची प्रेरणा लाभली होती. यदुमाणिकाते सेड र गव 
साहात््य वर्णन करणारा एक ग्रंथ रचला आहे.हाग्रय रा 
गणशपुराणाच्या क्रीडाखंडातील सिंदूराख्यान व गणेशगीठ 
भागांवर लिहिलेली संजीविनी नामक टीका आहे. ग एवढी 
एकूण १३ अध्याय असुन, त्यांतील ओवीसंख्या १७५ ब्रॉर्टिभी 
आहे. तिच्यातील कथाकथन ठसठशीत आहे. ग्रंथांच्या र्ळवी 
"णशवेदन करताना यदुमाणिकाने गणेशाचा महिमा १ 
रीतीने गायिला आहे. त्यापैकी काही ओव्या अशा “ 
जव्हा तमोगुगें श्रौज्यंकरे । त्रिपुरासुर मदिला करे । 
"हा तुज नमिलें आदरे । प्रेमभरे गणेश्‍वरा ॥ 
जव्हा सत््वपुण वनमाळो । तेणें बळो घातला 
बुज नमस्कारिळे ते काळीं । स्रमंडळी केली स्थिर । 
कन्हा रजोगुण चतुरानन । करिता जाला जी दृष्टि 
तेव्हा आधों केलें तुझें स्मरण । तं निविध्न विध्वर्हत । बी” 
तेराव्या अध्यायात कलिवर्णन करताना यढुमाणिक पावावे 
लोन दुदेशेचे आणि समाजजीवनावरील मुसलमात न लार्थी 
चित्रण केळे आहे. ताम्मांचे किवा म्लेच्छांचे अभ्मुत्यांत हीर 
मते कलीचे प्रमुख वैशिष्ट्य असून, गणेश दातात तरिही 
कळीचे विध्वंसन करील आणि पृथ्वीवर पुनरच कृतर्यु' 1) 


क... 


र & 


| 
निर्भार्ण 


खंड सातवा ५७५ 
अश्ली भविष्यवाणी त्याने ग्रंथाच्या अखेरीस वर्तविली आहे. 

ही टीका त्याने खड्गपूर्णेच्या काठी येळूर (वेरूळ) प्रांतात 
नागापूर येथे इ. स. १७२५ मध्ये पूर्ण केली. [ विविधा. ] 


(१) क्र्ग्वेदातील प्रसिद्ध पंचजनांपैकी एक जन. या 
जनाच्या राजाचे नाव यदूच होते. यदू व तुर्वश या दोन 
जनांचा एकत्र निर्देश क्रग्वेदात वारंवार आला आहे. त्या दोघांचा 
घनिष्ठ संबंध असावा. भरतांशी त्यांचे शत्रुत्व होते. दाशराज्ञ 
युद्धात हे भरतांचा राजा सुदास याच्याशी लढले. हे इंद्राचे 
उपासक होते. इंद्राने यांना संकटातुन वाचवले होते. इंद्राने 
यदु तुर्वशांना सुदासाच्या ताब्यात द्यावे, अशी प्रार्थना वसिष्ठाने 
केली आहे (क्र. ७. १९. ८). आणि इंद्राने तसे केळे आहे 
(क्र. ९. ६१. २). कालांतराने यदुतुर्वेश डे सुदासाचे मित्र 
झाले, असे दिसते (क्र. ६. २०. १२ ). यदूंचे वास्तव्य पंजाब- 
च्या दक्षिण भागात होते. पाहा- तुर्वेश. [ प्रा. च. को.; वे. इं. ] 
_ (२) चंद्रवंशातील राजा ययाती व शुक्राचार्याची कन्या 
देवयानी यांचा पुत्र. देवयानी हो ययातीची राणी व शमिष्ठा 
ही तिची दासी होती. पुढे ययातीने शमिष्ठेशी गांधर्वविवाह्‌ 
केला. देवयानीला ययातीपासून यढू व तुवसू हे दोन पुत्र झाले 
आणि शमिष्ठेला हुह्यू, अनू व पुरू हे तीन पुत्र झाले. 

रून गली. तिची कथा ऐकन 
शुक्राचार्यालाही क्रोध आला व त्याने ययातीला * तूला अकाली 
वृद्धत्व प्राप्त होईल ' असा श्याप दिला ज़ ट न 
* पण जावई वृद्ध होण्यात 

ध्यानात घेऊन त्याने राजाला 


कन्येचेच अकल्याण आहे, हे 
जरा दुसर्‍या कोणालाही देऊ 
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उ:शाप दिला, की ' तू आपली 
शकशील. ! 


मग ययातीने आपला पुत्र यठू 


हु याळा आपले वृद्धत्व स्वी- 
कारण्याची विनंती केळी. पण यदूने ते स्वीकारण्य 
दिला, तेव्हा ययातीने त्याला शाप दिला, कौ 


(वंशज) राज्यहीन अवस्थेत राहील. ! 
ययातीचा सर्वांत कनिष्ठ 


यास नकार 
* तुझी प्रजा 


ह जरा 
माझे सर्वे राज्य 
तर ययातीने एक 
व अतिशय काम- 
विलासही केला. पण त्याची तृप्ती झाली नाही. शेवटी त्याला 
पळी जरा परत घे 
यति र तली 
त्याचे तारूण्य त्याठा परत दिले, राज्यही दिले व तो वनवासाला 
गला. मात्र त्याने आपल्या सर्व पुत्र झा 


ना राज्याचा थोडा 
पं र ुवल्हन डा थोडा 
ग दिला. यदूला नेक्रुत्येकडील प्रदेश मिळाला. त्यात चमंण्वती 


यस 


(चंबळ), वेत्रवती (बेतवा) व शुक्‍्तिमती या नद्यांची खोरी 
समाविष्ट होती. 

या यदूच्या वंशजांनाच यादव म्हणतात. पुढे त्यांच्या अनेक 
शाखा झाल्या. [ प्रा. च. को.; भगवान श्रीकृष्ण ] 


क बोद्ध साहित्यातील एक पारिभाषिक संज्ञा. हा तिबेटी 
धयुस बब आहे. यब्‌ म्हणजे पूज्य पिता आणि युम्‌ म्हणज 
पूज्य माता होय. यावरून या संयुक्‍त शब्दाचा अर्थ मातेसह पिता 
असा होतो. ही युग्ममूर्ती आहे. युम्‌ ही यव्‌च्या आलिंगनात असते. 
वञअसत्त्व व वजघर हे बोद्ध देव अनेकदा यब्‌-युम्‌ अवस्थेत अस- 
तात. वज्नधर आसनमांडी घालून बसलेला असतो आणि त्याची 
शक्‍ती (स्त्री) त्याच्या मांडीवर बसून त्याच्या कमरेला आपल्या 
पायाचा आणि गळ्याला हाताचा विळखा घालून असते. वज्- 
धराने तिला दोन्ही हातांनी कवटाळलेले असते. कधी या दोघांची 
मुखे विलग असतात, तर कधी चुंबनाच्या अवस्थेत असतात. 
[इ- वृ. इ.; तां. बौ. सा. सा. ] 


(१) एक वैदिक देवता. क्र्ग्वेदाच्या चार सूक्तांत यमाचे 
यच वर्णन असून, ५० वेळा त्याचा उल्लेख आहे. यम ही 
पर्जन्यसमूहातली देवता मानलेली आहे. हा विवस्वानाचा पुत्र 
असून, त्वष्ट्याची मुलगी सरण्यू ही त्याची आई होय (व्ह 
१०.१४.५; १०.१७.५) यम हा साक्षात मृत्यू आहे. ' तस्मे 
यमाय नमो अस्तु मृत्यवे ' >: मृत्यूरूप अद्या त्या यमाला नम- 
स्कार असो, असे क्र्ग्वेदात म्हटले आहे. (क्र. १०.१६५.४). 

यमाचे सामर्थ्य व कार्ये सांगणाऱ्या अनेक क्रूचा क्र्ग्वेदात 
आहेत, त्यांतील काही अद्या- 
यसो नो गातुं प्रथमो विवेद नेषा गव्यूतिरपभतंवा उ । 
यत्रा नः पुर्वे पितरः परेयुरेना जज्ञाना: पथ्या अन्‌ स्वा: ॥ 
(क. १०. १४. २) 
अर्थे - सर्वात प्रमुख जो यम त्यालाच आमचा गमनमार्ग 
माहीत आहे. ज्या ठिकाणी आमचे पुर्वज परलोकी गेले, ज्या 
मार्गानुसार उत्पन्न झाले आणि जो मार्ग अनुसरले, ती आमची 
जागा कोणी हिरावून घेऊ शकणार नाही. 
तिस्रो द्याव: सवितुर्हाा उपस्थां एका यमस्य भुवने विराषाट्‌ ॥। 
(क. १.३५.६) 
अर्थ - युलोकाचे एकंदर तीन भाग असून, त्यांपेकी दोन 
सूर्याकडे व तिसरा यमाकडे आहे. 


अथा पितृन्त्सुविदत्रा उपेहि यमेन ये सधभादं मदस्ति । 


(क. १०.१४.१०) 
अथ - तिथे यमाच्या वरोबर पितर आनंदात राहतात. 


य्‌स 


अग्ती हा यमाचा प्रिय प्रतिनिवी आहे (क्र. १०.२१.५). 
घुवड व कपोत हे त्याचे दृत आहेत (क्र. १०.१६५.४). चार 
डोळ्यांचे दोन कुत्रे हे त्याच्या लोकातळे रक्षक आहेत (क. 
१०.१४.११). यम हा अग्नीचा शोधक आहे- 
ऐच्छाम त्वा बहुधा जातवेदः प्रविष्टमग्ने अप्स्वोषधीषु ।॥। 
तं त्वा यमो अचिकेच्चित्रभानो दश्यान्तरुष्यादतिरोचमानम्‌ ॥ 

(क्र. १०.५१.३) 

अर्थ - हे सकलवस्तुज्ञात्या अग्ने, त उदकात आणि ओऔषधींत 
प्रवेश केला आहेस, असे समजल्याने पुष्कळ ठिकाणी आम्ही तुझा 
शोध केला. परंतु हे अद्भुतदीप्ते देवा, (तु कोणाला सापडला 
नाहीस; पण) आपल्या अगदी गूढ अशा दहा निवातसस्थानां- 
मध्ये प्रज्वलित होताना तुला यमाने मात्र पाहिले. 

यमाला एक जुळी बहीण असून, तिचे नाव यमी आहे. क्र्‌ग्वे- 
दात यम-यमीच्या संवादाचे एक सूक्त आहे (क्र. १०.१०). 
त्यात यमी यमाला आपल्याशी संभोग करण्याबद्दल गळ घालते; 
पण संदर गोष्ट नेतिक दृष्ट्या निंद्य असल्याचे सांगून, यम 
तिला तिच्या कामनेपासून परावृत्त करतो. 

क्ग्वेदात यमाला कुठेही देवता म्हटलेले नाही. पण अग्नी, 
मातरिठ्वा, वरुण आणि वृह्स्पती यांच्या बरोबर त्याचा उल्लेख 
झालेला असल्यामुळे यमही देवता आहे, असे सूचित होते. यम 

हा पिता, पितरांचा राजा, पहिला मत्ये, मृतात्म्यांच्या मार्गाने 
जाणारा, मानवांना एकत्र करणारा, मार्गदर्शक आणि मार्गसंशो- 
घक आहें. यम आकाद्याच्या अगदी दूरच्या भागात राहतो. तो 
उत्तम पालवीने डवरलेल्या वृक्षाखाली बसून सोमप्राशन करतो 
(क्र. १०.१४.१.; १२५.१). क्रट्ग्वेदातील बहुतेक त्ररचांत पुण्य- 

वान लोकांचा राजा म्हणून यमाची आराधना केलेली आहे. 
वेदोत्तरकालीन वाडमयात यमाचे हे स्वरूप बदलून, मृता- 
त्म्यांचा कठोर न्यायाधीश असे त्याचे स्वरूप बनलेत्याचा व 
मृत्यूचा निकटचा संबंध आहे. तो मृत्यूचा बंधू आहे. तो पहिला 
यज्ञकर्ता आणि आपल्या संततीच्या हिताकरिता प्राणापंण 
करणारा, स्वार्थत्यागी, आद्य मानव आहे. तो अमर असूनही त्याने 
यज्ञामध्ये आपल्या देहाची आहुती दिली (क्र. १०.१३.४). 
या सर्वे कृत्यांमुळे यमाला देवांचा देव असे श्रेष्ठपद प्राप्त झाले. 
क्वग्वेदामधील यमासंबंधीच्या सर्वे क्रचांचा अभ्यास करून 
यमाचे स्वरूप निश्‍चित करणाऱ्या विद्वानांमध्ये महत्त्वाचे मत- 
भेद निर्माण झाले आहेत. त्यांतले जे निसर्गवादी पंडित आहेत, 
त्यांनी यम हा मावळत्या सूर्याचे प्रतीक आणि यमाचा पिता 
विवस्वान हा उगवत्या सूर्याचे प्रतीक आहे, असे म्हटले आहे. 
0.2 %५७५ यमी ही त्याची जुळी बहीण रात्रीचा 
ल्याचेही काहींनी म्हटले आहे. सूर्य हा एक 


५७६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


पक्षी आहे आणि पक्षी हेच सूर्याचे दुत आहेत. यमाचे दही 
घुवड व कपोत है पक्षीच आहेत. देवत्ववादी पंडित यमाला देव 
समजतात व यम म्हणजे चंद्र असल्याचे सांगतात. अमावास्येला 
चंद्र नष्ट होतो; त्यावरून विवस्वान म्हणजे सूये आणि यम 
म्हणजे चंद्र असे त्यांचे मत आहे 

काही विद्वान यम हा मर्त्य मनुष्य होता, असे सांगतात. त्यांच्या 
मते यम व यमी हे मानवजातीचे आद्य जनक होत. 

या तीन्हीपेकी पहिल्या दोन मतांचे निर्णायकत्व अमात्य 
करून, यमाच्या स्वरूपाची कसकशी उत्क्रांती होत गेली, त्याचे 
विवेचन डॉ. रा. ना. दांडेकर यांनी केले आहे, ते असे - 

अगदी प्रारंभी यमाला देव आणि अमर मानीत हीते! 
पण त्याने मानववंशाच्या हिताकरिता अमरत्वाचा त्याग कल 
यज्ञामध्ये स्वतःची आहुती दिली, म्हणजेच त्याने स्वतःचा 
देऊन प्रजा निर्माण केली. 

सर्वे देशांतील प्राचीन पौराणिक कथा अज्ञा आहेत, की जा 
तला आद्य मानव स्त्री-पुरुष असा उभयस्वरूपी होता. पर्ल 
सूक्‍तामध्येही तसेच वर्णन असुन, मूळ पुरुषाने आपल्या स्वर्त 
मधून स्त्रीदेह निर्माण केला, असे सांगितले आहे. यर्म 
शब्दाचा अर्थही जुळे असाच आहे. 

आत्मेवरेदमग्र आसोत्‌ पुरुषविध: 
स्त्रीपुमांसो सम्परिष्वक्तो ।| क्वी 

अर्थ- प्रारंभी आत्मा हा पुरुषस्वरूप होता. तो असा होता, 
जसे एकमेकांच्या मिठीत असलेले स्त्री-पुरुष. (बृहदा. क 

वरील उतार्‍्याप्रमाणेच कठ ( १३.७) आणि ऐ. ब्रा. (१९ न. 
यांतही असेच वर्णन आहे. यमाच्या उत्क्रांतीची ही १ 
अवस्था होय. 

त्ग्वेदाच्या दहाव्या सुक्‍तातील यम-यमी संवादातून यता 
उत्क्रांतीतली दुसरी अवस्था सूचित होते. बहीणभा न 
समागम अनेतिक होय, या भावनेमळे वैदिक क्ररषींनी 
झाला नाही, असे सुचवले आहे. तथापि वस्तुतः यम-यमी 
गम झाला असावा आणि त्या आद्य मानव-यग्मापासूनच 
वश उत्पन्न झाला असावा, असे अनमान करता येते. त्या 
यम,हा आद्य मानव ठरतो. १ 

वंदिक काळानंतर पौराणिक कथांचे युग सुरू झाले. क 
मनू हा आद्य मानव आणि मानववंद्याचा जनक मानला म 
तो पहिला यज्ञकर्ता व पृथ्वीवरचा पहिला राजा झाला- 
याप्रमाणे यमकथा आणि मनुकथा काही काळ दोत्ही ? 
लित राहून, पुढे स्मृतिकारांनी व पुराणकारांनी मनूच्या 
प्राधान्य दिल्यामुळे यमकथा हळूहळू लोप पावली. । 

उत्क्रांतीची तिसरी व अखेरची अवस्था म्हणजे यम स्वत; 
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राजा झाला आणि मृतात्म्यांवर राज्य करू लागला. कालां- 
तराने तो मृत्युदेव ठरला व त्याला भयानक स्वरूप प्राप्त झाले. 
यमाचे हेच स्वरूप उत्तरकालीन पुराणवाडमयामध्ये दिसुन येते. 
पौराणिक यम- पुराणांच्या मते यम हा विवस्वान (सूर्य ) 
व संज्ञा यांचा पुत्र आहे. संज्ञेल्या विवस्वानाचे तेज सहन होत 
नसे, म्हणून ती तो समोर येताच डोळे मिटून घेई. त्या गोष्टीचा 
राग येऊन विवस्वानाने तिला ्याप दिला, की ' तुझ्या पोटी 
प्रजासंहारक पुत्र जन्माला येईल. ' तो पुत्र म्हणजेच मान- 
वांच्या प्राणांचे हरण करणारा यम होय (माक. पु. ७४.४). 
छाया नावाच्या सावत्र आईला त्याने एकदा लाथ मारली. 
त्याबद्दल तिने त्याला शाप दिला, की ' तुझा पाय लंगडा 
होईल. ' तेव्हापासून यमाचा एक पाय लंगडा झाला. नंतर 
यमाला वेराग्य उत्पन्न होऊन त्याने तपश्चर्या केली. तेव्हा ब्रहा- 
देवाने त्याला वर दिला, की ' तुला पितरांचे स्वामित्व मिळेल. ! 
जगातल्या पाप-पुण्यावर नजर ठेवण्याचेही काम ब्रह्मदेवाने 
“च्याकडे सोपविले. याची नगरी मानसोत्तर पर्वतावर असून, 
सयमिनी असे तिचे नाव आहे. यमुना ही त्याची जुळी बहीण होय 
यमाचे नरकळोकावर स्वामित्व असून, तो पापी लोकांना त्यांच्या 
तपाला अनुसरून कमी-अधिक त्रासदायक अशा नरकात,लोटतो. 
बेडर व युधिष्ठिर हे दोघे यमाचे अंशभूत मानले जातात. 
पा ी हीचा आहे. तो षड्भुज असुन, 
बौड र धारण करतो. यमी ही त्याची सेविका आहे. 
>" "फत हृदयावर चक्राकृती अलंकार ही यमाला ओळ- 
खण्याची खूण होय. 


«१ 


हा पुर्वी वेश्षालीचा राजा होता. तो सदेव युद्धात गढलेला 

"क ताला वाटले, की आपण नरकाचा अधिपती व्हावे आणि 
उुडोळ जन्मी तो यम झाला. 

बौद्ध धर्माच्या उत्तरकालात त्रिरत्नांपेकी धर्म या रत्नाशी यम 


अभिन्न न र 
भे मानला गेला. रामाई पंडिताच्या शून्य पुराणात यम व 


धम च 
अभिन्न मानलेले आहेत. बौद्ध धर्माच्या घर्मसंप्रदाय नावाच्या 
का उपसंप्रदायात यमाल 


1 खूप वरचे स्थान दिलेले आहे. 
यमसूर्लो - देवतामतिप्र 


व्या *पप्रकरणम्‌ या ग्रंथात यमाच्या मूति- 
नाचा इळोक दिला आहे, तो असा- 


लेखनी पुस्तकं धत्त कुक्कुट दण्डमेव च । 
री. महामहिषम़ारूढ: कृष्णाडग$च यमो भवेत्‌ ॥। 
"- हातांत लेखणी व पुस्तक, तसेच कोंबडा व दंड धारण 


रणारो; मोठ्या रेड्यावर बसलेला व काळाकुट्ट असा यम 
नेमाण करावा. 


यमाच्या, मूर्तीविषयी_विष्णुधर्मोत्तर पुराणात अधिक तप- 
भमाऱस. को; .. ३७ ह 


के 


७७ 


यम 


शील्वार वणन आहे, ते असे- तो चतुर्भुज व महिषवाहन असतो. 
धूम्रोर्णा हो त्याची पत्नी त्याच्या डाव्या मांडीवर बसलेली असते. 


यममूर्ती- चालुक्य शिल्प 


त्याच्या उजव्या दोन हातांत दंड व खड्ग आणि डाव्या दोन हातांत 
जळता त्रिश्षूळ व जपमाळ असते. दंडाच्या टोकावर एक ज्वाला- 
युक्‍त मुख असते. चित्रगुप्त हा लेखणी व भू्जपत्र घेऊन यमाच्या 
उजव्या बाजूला व उग्ररूप काल हातात पाश घेऊन डाव्या 
बाजूला उभा असतो. 

पहाडपूर येथील मंदिराच्या चबुतर्‍यावर दक्षिणेकडच्या 
भितीत एक यमाची मूर्ती असून, ती द्विभुज आहे. चिदंबरम 
येथील यमही द्विमुजच असून, तो आपल्या वाहनासमोर उभा 
आहे. गुजरातमधील वडनगर गावातल्या हाटकेश्‍वरमंदिरात 
यम दिक्‌पाल म्हणून उभा आहे. हा त्रिभंग अवस्थेत आहे. तो 
चतुभुज असून, त्याच्या वरच्या हातात गदा व खालच्या हातात 
लेखणी आहे. डाव्या वरच्या हातात काठी असून, तिच्यावर 
कोंबड्यासारखा पक्षी बसलेला आहे. खालच्या डाव्या हातात 
पुस्तक आहे. डोक्यावर मुकुट, कानांत वाटोळी कर्णभूषणे, 


य्‌म 


गळ्यात हार, पायांत वाळे आणि पादत्राणे आहेतं. त्याच्या दोन 
पायांच्या मध्ये त्याचे वाहन आहे. आणि त्याच्या दोन्ही अंगी 
दिडक्या पायावर दोन चामरधारिणी उभ्या आहेत. [ प्रा. च. 
को.; व्हॉ. इं. इ. स्ट.; वी. सी. लॉ. को. व्हॉ.१; क्व. द.; 
तां. वौ. सा. सा.; गा. नॉ. बु.; डे. हि. इ.] 

(२) राजयोगाच्या आठ अंगांपैकी पहिले अंग. 
सत्यास्तेयब्रह्मचर्यापरिग्रहा यमा: ' -- अहिसा, सत्य, अस्तेय, 
ब्रह्मचर्य व अपरिग्रह हे यम होत, असे पातंजल योगसुत्रात 
सांगितले आहे. साधकाला या यमांचे पालन करावे लागते. या 
यमांचे स्वरूप पुढीलप्रमाणे - 

अहिसा - शारीरिक, मानसिक व वौद्धिक अहिसा पाळणे ह॒ 
अत्यंत श्रेष्ठ धर्म आहे. मन, वाणी व कर्म या त्र्‍रयीने परक्याचे 
हिंत चिंतणे, कोणाचाही मत्सर न करणे व दुसर्‍याचे हित करण्या- 
साठी आपण स्वत: झिजणे, ही अहिसा होय. आपल्या वसण्या- 
उठण्याने किवा बोलण्याने आपण सऱ्याला दुखवणार नाही, 
अशी काळजी प्रत्येकाने घेतली पाहिजे. मानसिक अहिसा ही 
सर्वात श्रेष्ठ असून, ती पाळणे हे कायिक व वाचिक अहिसेपेक्षा 
कठीण आहे. कायिक व वाचिक अहिसेत मनात हिंसात्मक विचार 
आले तरी तदनुसार शरीराने आणि वाणीने व्यवहार न करणे, 
एवढा संयम पाळला म्हणजे पुरे. पण मनात हिसात्मक विचा- 
रच येऊ न देणे, ही गोष्ट फार कठीण आहे. सर्वांचा प्रेरक 
अंतर्यामी एकच आहे. हे अनुसंधान ठेवून अंत:करणात कोणा- 
विषयीही द्वेष, मत्सर, क्रोध, इ. भावना उद्भवणार नाहीत, 


“ अहिसा- 


स 


अशी मानसिक स्थिती राखणे, ही मानसिक अहिसा होय. 
सत्य - सत्यधर्माच्या पालनाचे महत्त्व सर्व श्रेष्ठ साधुसंतांनी 
वणिले आहे. सत्याचे पालन करणार्‍या साधकाला इंद्रियातीत 
अशा आत्म्याचे ज्ञानं होते. सत्यबव्रतांच्यां अनुष्ठानाने वाचासिद्धी- 
सारखी महान सिद्धी साधकाला प्राप्त होते, असे सिद्ध सांगतात. 
अस्तेय < काया, वाचा आणि मन यांनी परद्रव्याच्या ठिकाणी 
नि:स्पृह बुद्धी ठेवली, की हे व्रत साधते. चोरी न करणे म्हणजे 
अस्तेय. परक्याची वस्तु आपल्याला मिळावी अशी इच्छा झाली, 
तरी ती चोरीच होय. देहाचे धारण पोषण वे वर्धन ही सृष्टि- 
नियोजित कार्ये नीट पोर पाडावी म्हणून आपल्या जवळ असं 
लेल्या संपत्तीचा न्याय्य उपभोंग घेणे; हेही अस्तेयंच आहे.” £ 
"ब्रह्मचर्य - विषयाच्या सेवनात संयम 'पांळण, र्‍या ब्रतांला 
ब्रह्मचर्य असे नाव आहे. विषयवोसनेतून माणसाचा जन्म होतो, 
विषयाच्या चिंतनात त्याचा जन्म जातो आणि शेवटी त्यातच' 
त्याचा अंत होतो. विषय किवा काम ही भावना अत्यंत प्रबळं 
असून, भल्याभल्यांना या प्रबळ भावनेच्या प्रचंड झंझावातात 
गिरक्या खाव्या लागतांत: या व्रताचे पालन करणे फार कठीण 
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भारतोय संस्कृतिकोर 


आहे. विषयेच्छा वाढवणाऱ्या वस्तूंचा त्याग करून कायिक, 
वाचिक व मानसिक शुद्धता मिळवणे, हा या व्रताचा हेतू आहे. 
न्याय्य मार्गाने मिळणारे वैषयिक सुख संयमाने उपभोगले, 
उपभोग घेणार्‍या व्यक्‍तीच्या मनाला शांती मिळते. का 
भोगात नित्य नासत राहणाऱ्या मनुष्याला उन्नतीची आ 
करायला नको. स्त्रीचे स्मरण करणे, तिचे वर्णन करणे, वित 
बरोबर क्रीडा करणे, तिचे सतत अवलोकन करणे, तिच्याशी त्यार 
एकांतात भाषण करणे, तिला भेटण्याचा संकल्प करणे ण र 
विषयी फार उत्साह असणे व प्रत्यक्ष भोग घेणे, या सव ग 
टाळल्या तरच ब्रह्मचयंत्रताचे आचरण करता येऊ लागले, 
म्हणायळा हरकत नाही. स्त्रीविषयक आकर्षणाला व न 
नये, म्हणून काही साधक दुर एकांतात जाऊन योगसांध त्त 
तात. योग्य आहार, मन प्रसन्न करणारा मर्यादित,विहा 
ध्येयाचे चिंतन, सत्संगती, भक्‍ती, विषयवासनेला उत्तेजन 
गोष्टींचा त्यांग, इ. गोष्टींनी हे ब्रत साध्य होऊ शकेल धरती” 
अपरिग्रह - शंरीरधारणाला लागणाऱ्या आवश्यक ह होय” 
पेक्षा अधिक साधनांचा संग्रह न करणे म्हणजे पीर १ " 
आपण याना त्या कारणाने अनेक वस्तूंचा संग्रह वरीत आ » 
त्यांतल्या बऱ्याचशा वस्तु आवश्‍यक असतातच असे न्या 0 
भसक्तीने, लोभाने, होसेने आपण त्या जमा करीतच दी 
सर्वसामान्य माणसांचे सोडा, पण कित्येक साधकही “व 
विविध प्रकारची उपकरणी, अभिषेकपात्रे; स्फटिक, | 
पोवळी, तुळशीकाष्ठ, इत्यादींच्या जपमाळा; हरीण, बा) र्यी 
यांची कातडी; आसने, समया, इ. वस्तू जमवतात. क 
संग्रहाने माणसाच्या मनात त्यांच्याविषयी आसक्ती उबी 
होते आणि चित्तात एकदा आसक्तीने ठाणे दिले, की. ती 
होणे कठीण जाते. म्हणून मासक्तीचे मूळ जो वस्तुत बॉर्णि 
करण्याची हाव धरू नये. हा संग्रह अशाइवत आहे, व पट 
साधकाने नित्य ठेवावी. म्हणजे संग्रह करण्याची कक, १ 
नाहीशी होईल. अपरिग्रहाची कास धरली नाही, ही* 
अहिसा, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, इ. व्रतांची साधना होणार ब्रमॉर्ली र 
अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचये व अपरिग्रह या. बा 
मुळाशी संयम ही महत्त्वाची गोष्ट आहे. [भा. मा. म्य भ कि 
यमघंटयोग ररतस्योतिातीळ एक योग ना ब 
'पग.. नक्षत्र यांच्या संयोगाने हा्योगु' 50 । 
विषयीचा इलोक असा - | जलम 
मधाकवारे शश्िने विज्ञाण्या आर्द्रा कुजे चेर्ुसुते च « 7 | | 
बह्लिगुरो शुक्रदिने विधाता हस्तं.च सोरे यसघष्टयो गं | 
 अर्थे - रविवारी मघा, सोमवारी विशाखा, मँंगळव! : नार्शि 


| 


| 


| 
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वुधवारी मूळ, गुरुवारी कृत्तिका, शुक्रवारी रोहिणी व शनिवारी 
हैस्त नक्षत्र असता, त्याला यमघंट्योग असे म्हणतात. 

हा अशुभ योग असून, या योगावर प्रयाण, गृहप्रवेश, देवता- 
स्थापना, इ. गोष्टी करू नयेत, असे सांगितले आहे. या योगावर 
अन्मलेल्या मुलाला फार क्ले होतात, म्हणून त्यासाठी शांती 
केरावी, असे सांगितले आहे. [ पु. मा. प्र.; अ. ब्‌. ज्यो.; मु. चि. ] 


यमचतुर्थी एक काम्य व्रत. ज्या चतुर्थीला शनिवार भाणि 
भरणी नक्षत्र असेल, त्या दिवशी यभाची पूजा 

करावी, असे सांगितले आहे. हाच या व्रताचा प्रमुख विधी होय. 

फेल-दोर्घायुष्यप्राप्ती व पापापासून मुक्‍ती. [ हि. ध. ] 


यमतपैण आश्‍विन क्ष्णा चतुर्दशीच्या दिवशी यमाचे तर्पण 
क करावे, असे सांगितले आहे. त्यासाठी प्रथम आघा- 
“याची पाने मस्तकावरून फिरवून स्नान करावे. नंतर यम, 
“राज मृत्यू, अंतक, वेवस्वत, काल, सववेभूतक्षय, औदुंबर, 
न परमेष्ठी, वृकोदर, चित्र व चित्रगुप्त या नावांचा 

"' उच्चार करून तिलमिश्रित जलाने तर्पण करावे. ते 


भमुख होऊन देवतौर्थाने करावे. हे तर्थण जीवत्पित- 


यमदोपदान एक काम्य ब्रत. आश्‍विन वद्य त्रयोदशीला हे 
दोपदानाचा. वज करतात. या दिवशी सायंकाळी घराबाहेर 
करतात. पयाविषि संकल्प करून, दीपाची व यमाची पुजा 
दोगे दीपदान करतात. फल - अपमृत्युनिरास. पाहा - 

*[ ब्रतराज; हिंः्धा | ७ यास "पा 


यमदूत पम या मृत्यूदेवतेचे दत. ते वर्णाने काळे असून, महा- 
हातांत एक भयंकर दिसतात. त्यांचे डोळे लाळ असतात. त्यांच्या 
सांचे आयष्य वरिशूळ, सोटा: क अनेक पाश असतात. पापी माण- 
नेरकात. ऱ्ह संपल्यावर या आयुधांचा उपयोग करून ते त्यांना 
स्पर्श क ् जातात. आयुष्य सपण्यापुर्वी कोणाही व्यक्‍तीला 
केघीच स... पना परवानगी नसते. पुण्यवान लोकांना ते 


पः न न्न टक च्य ल - 
कं (९; करू शकंत नाहीत. जव्हा एखादा मनुष्य पुण्यवान 


शिवदुत ॥ याबहूल देवांत एकमत होत नाही, तेव्हा 
तात ' हत व यमदूत हे आपसांत भांडतात व,जे विजयी 
रम अ प माणसाचा आत्मा घेऊन जांतात. अजामिळ हा 


री असल्यामुळे, तो मृत्यू पावल्यावर विष्णुदूत' त्याला 
जामिळाने पासाठी आले. त्याच वेळी यमदूतही तिथे आले. 
ने ब्राह्मणधर्माचा त्याग केरून एका दासीबरोबर 


आयुष्य घालविले होते. त्यामुळे तो दुराचारी आहे, असे यमदृतांचे 
म्हणणे पडले. पण विष्णुदुतांना ते मान्य नव्हते. विष्णदू्तांपुढे 
यमदूतांचा निभाव लागला नाही आणि त्यांना तसेच परत 
फिरावे लागले. [ सा. इं. गॉ. 1 फे. ६३.) त क) 


क कातिक शुद्ध द्वितीयेला हे नाव ञाहे. हा दिवस 
यसाद्वताया भाऊवीज या नावानेही प्रसिद्ध आहे. या दिवशी 
यम आपली बहीण यमुना हिच्या घरी जेवायला गेला, म्हणून या 
दिवसाला यमद्वितीया असे नाव मिळाले. या दिवशी कोणत्याही 
पुरुषाने स्वत:च्या घरी पत्नीच्या हातचे अन्न घ्यायचे नसते. त्याने 
बहिणीच्या घरी जावे आणि तिला वस्त्रालंकार वगेरे देऊन 
तिच्या घरी भोजन करावे; सर्वी वहोण नसेल, तर कोणत्याही 
बहिणीकडे किवा अन्य कोणत्याही स्त्रीला भगिनी मानून तिच्या- 
कडे जेवावे, असे सांगितले आहे. 

भाऊबीजेसंबंधी अनेक कथां प्रचलित आहेत, त्यांतील दोन 
कथा पुढीलप्रमाणे - 

(१) एक दिवस यमाने आपल्या दुतांना आज्ञा केली, की 
ज्याला आजवर कोणीही शिवी दिलो नाही, अशा माणसाला 
घेऊन या. यमदूत अश्या व्यक्तीचा शोध घेत पृथ्वीवर फिरू 
लागले. एका बहिणीला ही बातमी कळली. तिच्या भावाला 
आजवर कोणीही शिवी दिली नाही, हे तिला माहीत होते. मग 
ती आपल्या भावाच्या संरक्षणासाठी त्याला शिव्या देत रस्तो- 
रस्ती फिरली व त्याच्या घरी गेली. तिच्या माहेरच्या माणसांना 
वाटले, की हिला वेडं लागले असावे. पण तिने वस्तुस्थिती सांग- 
ताच सर्वांनी तिचे कोतुक केले. मंग भावाने बहिणीला ओवा- 
ळणी घातली. तो दिवस कातिक शुद्ध दहवितीयेचा होता. त्या 
दिवसापासुन भाऊबीजेचा सण सुरू झाला. . 1 

(२) या दिवशी यमराज आपली बहोण यमुना हिच्या घरी 
जेवायला जातो व त्या दिवशी नरकात पिचत पडलेल्या जीवांना 
त्या दिवसापुरते मोकळे करतो. 

यमद्वितीया हे एक ब्रतही आहें. यांत यमधर्म, यमदूत, यमुना, 
चित्रगुप्त, मार्कंडेय आणि पितर यांचे पुजन करायचे असते. 
श्रावण, भाद्रपद, आश्विन वकातिक महिन्यांतील शुद्ध द्वितीयांना 
अनुक्रमे चुलतंवहीण, मामेबहीण, ओते-मावसंबहीण आणि 
सख्खी-बहीण यांच्या हातचे अच घ्यायचे असते... 

उत्तर प्रदेशातील स्त्रिया त्या दिवक्षी दारावर कावेने भाऊं- 
भावजयींच्या प्रतिमा काढून त्यांची पूजा करतांतं. मग बाहेर 
अंगणात शेणाने चौकोन सारवून त्याच्या चारही कोनांवर चार 
व मध्ये एक अशा पाच शेणाच्या बाहुल्या मांडतात. त्यांच्या 
पुंढे जाते, मंडके, चुल, इं. वस्तु ज्ेणोच्याचे करून ठेवेतातं. 


यमहितीया 


मग त्यांची पुजा करतात. त्यानंतर पूजा करणारी स्त्री मुसळ 
जमिनीवर आपटून म्हणते, की जो कोणी माझ्या भावाचा द्वेष, 
मत्सर करील, त्याचे तोंड मी मुसळाने फोडीन. 

ब्रजमंडलात हा दिवस मोठ्या उत्साहाने साजरा केला जातो. 
त्या दिवशी यमुनेत स्नान करणे पुण्यकारक मानतात. त्यासाठी 
इथे लाखांच्या संख्येने यात्रा भरते. इथला हा स्नानोत्सव सर्वांत 
मोठा उत्सव होय. या दिवद्यी यमुनेवरोबर यमाचीही पूजा 
होते. पाहा- भाऊ-वहीण. [ नि. सि.; आ. स. प्रा. अ हः; 
हि. ब्र. प. त्यो.; व्र. सां. इ.; भा. ब्र. ] 


०0, जेम्वुद्दीपाचा एक भाग. येथे द्युतिमत पर्वत अस- 
यसट्टांप त्याचे वामन पुराणात (४८. १४, १९) म्हटले 
आहे. या पर्वेतातुन अनेक नद्या उगम पावतात. या द्वीपात 
सोन्याच्या खाणीही आहेत. 

पौर्वात्य व पाश्‍चात्य पंडितांच्या मतांचा अभ्यास करून यम- 
द्वीपाच्या स्थानाबहदल श्री. एस्‌. मुझषफर अली म्हणतात, की यम- 
द्वीप म्हणजे सुमात्रा हे द्रीपच असावे. चिनी कथनानुसार श्रीविजय 
राजांनी इथे राज्य केले होते. [ जॉ. पु.; श्री. ओमप्रकाश- 
पुराणम्‌, जुले १९६५] 


री »_, “ःॅऊं क्रो र्‍हीं आं वे वैवस्वताय घर्मराजाय 
यस स्त्र ग्रह कते ७०7 होर्व गीस. ह मंत्र 

भकक्‍्तानुग्रहूकते नमः ' असा चोवीस-अक्षरी मंत्र 
यमधमंमंत्र म्हणून सांगितलेला आहे. या मंत्रातील क्रमाने तीन, 
दोन, पाच, पाच, सात व दोन अक्षरे प्रणवपुर्वक घेऊन होणार्‍या 
मंत्राने षडंगन्यास केल्यावर यमधर्माचे समंत्रक ध्यान करतात. 
हा सिद्धमंत्र आहे. त्याने सर्वे आपत्तींचे निवारण होते, नरक- 
प्राप्ती टळते व शत्रूचे भय नष्ट होते, असे म्हटले आहे. [मं. म.] 


दुहेरी धारेची वजनदार तलवार. प्राचीन काळी 
यमथधार बंगालमध्ये ही फार लोकप्रिय होती. सैनिक आपल्या 
कमरपट्टयाच्या उजव्या बाजूला ती खोचून ठेवीत असत. 


हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. याचे आरोह-अव- 
यमन रोह सातही स्वरांनी होतात. याचा वादी स्वर क्रूषभ 
असला, तरी कोणी कोणी तो गंधार किवा पंचमही मानतात. 
याचा संवादी स्वर निषाद आहे. याची प्रकृती सौम्य, गंभीर व 
श्रद्धाशील आहे. तथापि नर्मशुंगारही त्याला मानवतो. गान- 
समय- रात्रीचा पहिला प्रहर. यात थोड्या प्रमाणात कोमल 
नध्यमाचा प्रयोग केल्यास, तो यमनकल्याण होतो. स्वरक्रमात 


तकता नसल्यामुळे हा राग रंजक वाटतो. [ क. सं.; सु. वि. को. ] 


५८० 


भारतीय संस्कृतिकोश | 


ननशांती पत्नी, दासी, गाय किंवा घोडी यांना जुळ 

यसलजननशांती हाल्यास, ते अनिष्टकारक मानतात ही 
त्यासाठी शांती करतात. तिळा यमलजननशांती असे नाव आहे. 

यजमान आहिताग्नी असल्यास त्याने मरत देवतेसाठी र | 
कपालांवर भाजलेल्या पुरोडाशाचा याग करावा, असे नंताय 
संहितेत सांगितळे आहे. दृष्टीची देवता मरुत्वन्त अग्नी £ मॅ- । 
असे ऐतरेय ब्राह्मणात (७-९) म्हटले आहे. इष्टीचा विधी द. 
पुर्णमासाप्रमाणे करावा. दृष्टी करणे शक्य नसल्यास प्र ०-3 | 
साठी पूर्णाहुती द्यावी. गृह्याग्नी असेळ तर स्थालीपाक असा | 
आणि तो नसेल तर प्रायदिचित्त करावे. या शांतीचा विधी | 

आठ दिशांना आठ कलश मांडून त्यावर वरुणाची व 
करावी. नंतर सर्व कलशांतून जल घेऊन यजमान, ता ग्रहांचे 
पत्नी यांना अभिषेक करावा. मग अग्निस्थापना कर्ल र्ण 
स्थापन व पुजन करावे. प्रधानहोम केल्यावर आप, बट 
व अग्नी यांच्यासाठी आज्याच्या आहुती द्याव्या. अर्श आहुती 
पवमान, पाबक मरुत, यम व मृत्यू या देवतांना चलनी द्याव्या 
द्याव्या. ग्रहांना समिघा, चरू व तूप यांच्या आहुती 
आणि बलिदान व पूर्णाहुती करून कृत्य समाप्त कची तिर्र” 

सत्यापाढ गृह्यशेषसूत्रात (१.१८) या शांतीचा दोन व 


क 


ळाच सांगितला आहे, तो असा- अदविनी देवतांच्या 

प्रतिमा कराव्या. तांबड्या वस्त्रावर तांदळांचे स्वत्व विग 
करून त्यावर देवतेची स्थापना करावी. मंग वाप 
जा करावी. अग्निस्थापना करून प्रधानहोमापर्यंतचे दायसार्थ वि” 
मुखाप्रमाणे करावे. अशविनींच्यासाठी आज्यमिश्रित त्मा दत 
एक हजार आठ आहुती द्याव्या. आचार्याला सुवणेत्र_ , कर्त. 
द्याव्या. शेवटी यजमानाला आणि कुटुंबियांना अ 1 
विधी समाप्त करावा. [ श्री. विद्याघरझास्त्री भिडे 1 | 


>्वर्त । 

यमत्रत ऐक काम्य व्रत. कातिक वद्य चतुर्दशील' हत वित्र 

त तार. त्याचा विधी असा- यम, धर्म राज, , शर 
मृत्यू, अंतक, वेवस्वत, काल, सर्वभूतक्षय, इ. यमाच्य 

यमतरपेण करावे आणि तिळांनी भरलेले एक भांड, त्या ती 

घालून ब्राह्मणाला दान द्यावे. फल-मरणाचे दुःख 


या व्रताचे आणखीही काही पर्याय आहेत. [ हिं. ध-1 


1 


4 


यमस्मती स्मृतिग्रंथ. याज्ञवल्क्याने त्य ॥ 
मस्मृत कारांच्या यादीत यमाचे नाव आहे. मशी 
प्रायश्चित व शुद्धी यांविषयी इल्लोक आहेत. दुसरी (7 श्रारट, 
९९ इलोकांची उपलब्ध आहेत. तिच्यामध्ये आग 1 
शुद्धी हे विषय आहेत. लग्न झाल्यावर मुलगी आप 


खंड सातवा 


गोत्रात जाते, हे सांगताना यमाने पुढील इलोक लिहिला आहे - 
स्वगोत्राद्‌ भा्यते नारी विवाहात्‌ सप्तमे पदे । 
स्वामिगोत्रेण कतंव्यास्तस्या: पिण्डोदकक्रिया: 1 
अर्थ - विवाह समारंभात सप्तपदी झाली, की स्त्री स्वगोत्रा- 
पासून च्युत होते. नंतर तिच्या पिडोदकक्रिया पतीच्या गोत्राला 
अनुसरून कराव्या. 
राजाने न्याय कसा द्यावा यासंबंधी यम म्हणतो - 
राजा मन्त्रितहायस्तु द्दयोविवदमानयो: । 
, सम्यक्‌ कार्याण्यवेक्षेत रागद्वेषविर्वाजत: ।॥। 
अथ - दोन पक्ष विवाद करीत असता, राजाने रागद्वेषवजित 
होऊन मंत्र्याच्या मदतीने काळजीपु्वेक व नि:पक्षपातीपणे 
निर्णय द्यावा. 
बलात्काराने केलेल्या 
देऊन यम म्हणतो -- 


बलाहूततं बलाट्‌ भुक्तं बलाद्यच्चापि लेखितम्‌ । 
- सर्वान्‌ वलछृतानर्थान्‌ निवेर्त्यानाह वे मनु: ॥। 
अथ -- बलात्काराने देवविलेले दान, बलात्काराने भोगलेले द्रव्य, 
वेलात्काराने केलेला छेख, या सवे गोष्टी ज्याच्या त्याला परत 
कराव्या, असे मन्‌ सांगतो. 
यमाने सांगितलेल्या आणखी काही गोष्टी अश्या -- 
मनुष्याने स्वत:चा प्राण कोणत्याह 


राखावा. जे इसम विष घालतात, आगी 
मनुष्यवध करता 


सर्वात मोठी 


एखाद्या गोष्टीबद्दल मनूचा हवाला 


री बऱ्यावाईट उपायाने 
लावतात, चोर्‍या करतात, 
त किवा या अपराधांना साहाय्य करतात, त्यांना 
पका म्हणजे वघाची क्षा द्यावी. ब्राह्मणाला मात्र वरील 
कळू "कभ वघदंड देऊ नये 7 तर त्याला सश्रम कारावासाची 
म आरडा न पद्धतीने विवाह झालेल्या स्त्रीचे स्त्रोधन, ती 
र ची 1 पावल्यास, तिच्या पित्याला हक्काने मिळावे. 
“य़ा जातीच्या स्त्रीशी व्यभिचार करील त्याला 

हाती क नाणे) दंड करावा आणि जो खालच्या 
क 1. रश व्यभिचार करील, त्याला बारा पण दंड 
जोकणको मनुष्य ऐपत भसुन कर्जाची फेड करीत नसेल, 


र प मीच्या दुप्पट द्‌ंड करावा. जो इसम मनाई 
मवाहामध्ये चि पाणी अन्यायाने घेई किवा त्या पाण्याच्या 
क तल करील किवा त्या तलावाचा उच्छेद करील, 
त्याचा >" शासन करावे. स्त्रियांनी संन्यासदीक्षा घेऊ नये. 


अपत्यो सराघर्म हा, की त्यांनी सवर्ण वराशी विवाह करून 
अपत्योत्त्पादन करावे. 


शपरा्काने याज्ञवल्क्य-स्मती 
पाच इळो “केय-स्मृतीवरील टीकेत (३.१०९) यमाचे 


तस्वे दिल के दिले आहेत. त्या इलोकांत सांख्य दश्नातील २६ 
ठी आहेत. यम म्हणतो, की २६ वे तत्त्व पुरुषोत्तम हे 
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यमांतक 


असून, ज्याला ही सव तत्त्वे चांगल्या प्रकारे कळतील, तो कोण- 
त्याही आश्रमात असला, तरी अंती सर्वश्रेष्ठ अज्ञा विष्णु- 
लोकाला जाईल. 

याशिवाय वृहद्‌ यमस्मृती नावाच एक पाच अध्यायांचा ग्रंथ 
असून, त्यात १८२ इळोक आहेत. लघुयम व स्वल्पयम असेही 
स्मृतिग्रंथ होते. ते सांप्रत उपलब्ध नाहीत; पण धर्मशास्त्र- 
कारांनी त्यांतील उतारे दिलेले आहेत. [हि. ध.] 


९ दुर्गेचे एक खूप. हिच्याविषयी एक दंतकथा सांगतात, 
यमाई ती अशो- राम वनवासात असताना रावणाने सोतेचे 
हरण केले. त्या वेळी रामाला शोक अनावर होऊन तो “ सीते, 
सीते' असे आक्रंदन करू लागला. मग आदिमाया पावती सौतारूप 
घारण करून त्याच्या पुढे आली. पण रामाने तशाही स्थितीत 
पार्वतीला ओळखले व म्हटले. ' ये माई ! ' त्यावरून पार्वतीला 
यमाई हे नाव मिळाले. 

काही विद्वानांच्या मते रेणुका किवा यल्लम्मा म्हणजेच यमाई 
होय. महाराष्ट्रात या देवीची स्थाने सारोळे (जि. नगर), कण्हे- 
सर (जि. पुणे), औंध (जि. सातारा), मार्डी (जि. सोलापूर) , 
इ. गावांत आहेत. त्यांपको औंधच्या यमाईची माहिती अशी - 

सातारा जिल्ह्यातील औंघ गावाजवळ सुमारे ८०० फूट उंच 
डोंगरावर यमाई देवीचे मंदिर आहे. वर जाण्यासाठी दगडी 
पायर्‍या आहेत. देवीच्या मंदिराभोवती १ ५ फूट उंच तट आहे. 
त्याडा ५ बुरूज आहेत. मंदिराचा सभामंडप ३० > २० चौ. 
फुटांचा असुन, त्याला जोडून गाभारा आहे. गाभाऱ्यात एका उंच 
चबुतऱ्यावर सुमारे ५ फूट उंचीची, काळचा पाषाणाची, भव्य 
अशी चतुभुंजा देवीची मूर्ती उभी आहे. तिच्या हाती त्रिशूळ, गदा, 
बाण, पानपात्र ही आयुधे आहेत. मूर्तीच्या पायथ्याशी एक तांदळा 
असून, सर्वे पुजोपचार त्यालाच समपेण केले जातात. 

मंदिरासमोर ६० फूट उंच व पायाजवळ १५ फूट व्यास अस- 
लेली एक प्रचंड दीपमाळ असुन, तिच्यावर १७६ दीप पाजळ- 
ण्याची सोय आहे. 

यमाईचे दुसरे मंदिर औंध गावात असुन, तिथे औंधकर पंत- 
प्रतिनिधींचा दरवार भरत असे. हे देऊळ कोणी व केव्हा बांधले 
याचो माहिती देणारा एक शिलालेख तिथे आहे. 

यमाई ही ओंबकर पंतप्रतिनिधींची कुलदेवी असल्यामुळे 
त्यांनी तिची व्यवस्था उत्तम ठेवली आहे. [ देवीकोश २] 


यमांतक बौद्ध देवता. मंजुश्रीचे हे दुसरे नाव आहे. 
याला यमारी असेही म्हणतात. हा नीलवर्ण, त्रिमुख 


व षड्भुज आहे. याला पुर्व दिशेचा स्वामी मानले आहे. कृष्ण- 


यभ्नांतक 


यमारी व रक्‍तयमारी अशी याची दोन रूपे आहेत. प्रज्ञा ही 
याची शक्‍ती असून, क्वचित तिच्यासह याची उपासना करतात. 
यातुविद्या व अभिचारकर्मे यांच्या विविविधानात याची पूजा 
विहित आहे. 

यमांतकाच्या उत्पत्तीविषयी एक कथा सांगितली जाते, ती 


यमांतक 


अद्ी- तिबेटातल्या एका गुहेत एक साधू सुमारे पन्नास वर्ष तप- 
चर्या करीत होता. पन्नास वर्षांनंतर ज्या दिवशी त्याला तिर्वाण- 
पद प्राप्त होणार होते, त्याच्या नेमक्या आधीच्या रात्री दोन 
चोरांनी याच्या गुहेत येऊन एका रेड्याची हत्या केली. मग त्यांच्या 
लक्षांत आळे, की आपल्या दुष्कृत्याचा साक्षीदार असलेल्या या 
साधलाही जिवंत ठेवून चालायचं नाही. म्हणून त्यांनी ध्यानस्थ 
असलेल्या त्या सांधचाही शिरच्छेंद केला. त्याबरोबर त्या शिर- 
विरहित साधूने आपल्या तपोबलाने क्रुद्धरूप धारण केलेव 
समोर पडठेले रेड्याचे शिर स्वत:च्या धडावर ठवून त्या दोन्ही 
चोरांना ठार मारले. मग तो त्यांचे उष्ण रक्‍त घटाघटा प्याला. 
परंतु तरीही त्याची तहान शमली नाही. म्हणून त्याने आस- 
पासच्या सर्वे लोकांना मारून त्यांचे रक्‍त पिण्याचा सपाटा 
चालविला. तेव्हा सगळे लोक घाबरले व मंजुश्री बोधिसत्त्वाला 
दारण गेले. मग मंजुश्रीने त्या यमरूपधारी साधूवर हल्ला करून 
त्याला ठार मारले. म्हणून त्याला यमांतक हे नाव मिळाले. 

निष्पन्नयोगावलीत याचे ध्यान वणिले आहे, ते असे- नील, 
गौर व रक्‍त वर्णांची तीन मुखे, चार हात आणि त्यांत नील- 
वज्ध, खड्ग, मणी व कमल अशा चार वस्तू. याचे वजदंड असेही 
आणखी एक नाव दिलेले आहे. [इं ब्‌. इ. ] 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


एक काम्यत्रत. ज्या मार्गशीर्ष शुद्ध त्रयोदशीला 
यमादशन सोमवार, बधवार, गरुवार किवा शुक्रवार असल, । 
त्या दिवशी या ब्रताला प्रारंभ करतात. ब्रतावधी एक वर्षं ब्रतविधी । 
असा-त्रयोदश्ीच्या दिवशी काल, दंडधर, अंतक, शीर्णंपाद;कक, | 
ह्रा, ववस्वत, इ. यमाच्या नावांनी तेरा ब्राह्मणांना बोलावून 
त्यांना पूर्वाभिमुख बसवतात. मग त्यांच्या अंगाला तैलमंदत 
करून त्यांना गरम पाण्याने स्तान घालतात. नंतर त्यांची गंधादी | 
सुगंधी द्रव्यांनी पुजा . करून त्यांना साखरभाताचे भोजन घाल” | 
तात. तांब्याच्या तेरा पात्रांत प्रत्येकी सोळा दोर तीळ व तांदूळ 
भरून ती त्यांना दक्षिणेसह दान देतात. फल-या ब्रताच्या प्रभा 
वाने यमाचे भयंकर रूप पाहावे लागत नाही. [व्र.प-1 


> हह 

यसादवा हरा देवीचे मंदिर आहे. युद्धामध्ये . दैत्यांता 
मारून यमलोकास पाठविणारी देवता ती यमादेवी. आणि जह 
गावी देत्यांच्या प्रेतांच्या राशी पडल्या ते गाव म्हणजे राि 
अशी या नावांची ठपुत्पत्ती सांगतात. 

हिच्या मंदिराचे बांधकाम व शिल्पकाम पाषाणाचे क 
त्यात लाकूड अजिबात वापरलेले नाही. देवता स्वय असल्यान 
तादळास्वरूपातच आहे. नवरात्रात अष्टमीला इथे म॑ गेच्या 
भरते. त्या वेळी या देवीचे ' भंदे ) निघते. एका मात 
कलशात देवीच्या ओटीचे सामान म्हणजे खण, नारळ, बांगडथ' व्र 
हळद, कुकू, इ. साहित्य घालन, त्यावर सरकी पसरून क 
तात. यालाच भंदे म्हणतात. देवीचा पुजारी तो पेटलेला _ “र 
हाती घरून मंदिरप्रदक्षिणा करतो. या क्षेत्राची ही फा 
ख्ढी आहे. या गावी मुसलमानांची बरीच घरे असून, तेटी 
घट बसवतात रेणुकामातेला मानतात आणि यात्रेच्या बीर 
क्रमातही भाग घेतात. [ देवीकोश ३] -्ध्धर 


महाराष्ट्रातील नगर जिल्ह्यातील राशिनया ह | 


यमना एक पवित्र नदी. गंगेच्या जोडीने या नदीचा पत | 
र होतो. सूर्य व संज्ञा यांची हीकन्याव यमाचे छार्वि 
होय. हिचा उगम हिमालयाच्या वंदरपंछ नामक ठिंमा् १८ 
शिखराच्या वायव्येस असलेल्या कलिद पर्वतातून झालेला 
म्हणन हिला कालिदी असेही म्हणतात मार्ट 
यमुनोत्तरी किवा जम्तोत्री येथन ती बाहेर पडते व टि हती 
याच्या मध्य आणि वाह्य पर्वेतश्रेणींतून ८० मैलांचा वि त्त्ठी | 
आक्रमीत फैजावादजवळ मैदानी क्षेत्रात उतरते.हिमालयात च 
टोंस, गिरी व असन या नद्या भेटतात. चंबळ, सेंगर, सि्थर वॉ. 
आणि केन या नद्या मैदानी प्रदेशात तिला येऊन मिळत ट्ट । 
सर्व नद्यांचे जलौघ उरात सामावून ती प्रयाग क्षेत्री गंगेला | 


। 


खंड सातवा 


भेटते. या दोन नद्यांच्या सगमात स्तान करून पवित्र होण्यासाठी 
लाखो यात्रेकरू प्रतिवर्षी प्रयागाला जातात. 

यमुना प्रथम नेक्रंत्य, मग दक्षिण व शेवटी आग्नेय या दि्षांना 
प्रवाहित होऊन प्रयाग येथे पोचते. हिमाचल प्रदेश व उत्तर प्रदेश, 
तसेच पंजाब व उत्तर प्रदेश या राज्यांची ही एक सीमा वनते. 
हिच्या तीरावर दिल्ली, वृंदावन, मथुरा, आगरा, इटावा, काल्पी 
व हमीरपुर ही शहरे आहेत. हिची लांबी सुमारे ८६० मेल व 
जलप्रवाहाचे क्षेत्रफळ सुमारे १, १८००० चौरस मेल आहे. 

पौराणिक व ऐतिहासिक उल्लेखांवरून कळते, की यमुनेचा 
प्रवाह निरनिराळ्या वेळी वदलत राहिला आहे. प्रागेतिहासिक 
कालात यमुना मधुवनाच्या जवळून वाहत होती. तिथेच तिच्या 
तीरावर शत्रुघ्नाने मथुरा नगरीची स्थापना केळी होती (वा. 
रा. उत्तर. ७०.८) 

केष्णकाळात यमुनेचा प्रवाह कटराकेशवदेव या मथुरेतील 
का पुण्यस्थलाजवळून वाहत होता. बौद्ध साहित्यावरून कळते 
की बौद्धांच्या उत्कर्षकाळात 
यपुनेच्या दोन्ही तौरांवर 
संघाराम उभारले गेले होते. 
त्या वेळी यंमुनेची मुख्य घारा 
कटराकेशवदेवापासून दूर 
जाऊन सांप्रतच्या प्रवाहाने 
वाहायला लागली होती. 
वल्लभ संप्रदायाच्या वाऊमया- 
वरून प्राचीन काळी यमुनेच्या 
दोन धारा होत्या असे दिसते. 
एक धारा नंदगाव, बरसाना 
व संकेत या गावांजवळून वाहत 
गोवर्धन क्षेत्रातल्या जमुनावतौ 
या ठिकाणी येत होती आणि 
दुसरी धारा चीरघाटाजवळून 
गोकुळात प्रवेशत होती. पुढे या 
दोन्ही धारा एक होऊन 
आगऱ्याकडे वाहत गेल्या. पुरा- 
णांवरून असेही समजते, कौ 
प्राचीन वृंदावनात यमुना अनेक 
धारांनी वाहत होती आणि त्यामुळे वृंदावन जणू द्वीपकल्प बनले 
होते. तिच्या तीरांवर अनेक सुंदर वने व कुरणे होती आणि 
श्रीकृष्ण आपल्या गोपसवंगड्यांसह त्या वनांत गायी . चारीत 
होता. सांप्रत वृंदावनात यमुनेच्या दोन्ही तीरांवर प्रशस्त व्या 
बाधळळल असून, त्यांवर अनेक मंदिरे, छत्र्या व धर्मशाळा आहेत. 


यमुनामूर्ती -मंदसोर 


प्ट्रे 


यमुना 


यमुनेविषयी पुराणांतरी काही उल्लेख मिळतात, ते असे- 
भरताने हिच्या तीरावर अश्‍वमेव यज्ञ केला. वेवस्वत मनूने 
अपत्यप्राप्तीसाठी यमुनेच्या तीरावर तप केले. नारदाकडून 
विद्येची दीक्षा घेण्यापूर्वी चित्रकेतूने हिच्यात स्तान केले. 
श्रीकृष्णाने यमुनेच्या तीरांवरच रासक्रीडा केली. गोपिकांनी 
कात्यायनी व्रताचे स्नान यमुनेत केले. हिच्या डोहात राहून पाणी 
विषारी करणार्‍या कालिय नागाला श्रीकृष्णाने इथून पळवून 
लावले. सोभरी क्रषीने हिच्या काठी तप केले. 
हेचे एक मानवी रूपही कल्पिलेले आहे. बलरामाने तिला 
एकदा जलक्रीडेसाठी बोलाविले; पण तिने विलंब केल्याने 
बलराम तिच्यावर फार रागावला. त्याने तिला नांगराच्या 
फाळाने वृंदावनातुन खेचून घेतले. त्यामुळे तिचे पात्र बदलले. 
भारतीय शिल्पसंभारात गंगेप्रमाणे यमुनेच्याही मानवी 
रूपातील अनेक मूर्ती आढळतात. उदयगिरी येथील एका गंफे- 
च्या दर्शनी भागावर वराह अवताराचे जे गुप्तकालीन शिल्प 
खोदलेले आहे, त्यात डाव्या बाजूला गंगा व यमुना यांच्या मूर्ती 
दिसतात. त्यांतील यमुना कूर्मावर ञारूढ आहे. विष्णुधर्मोत्तर 
पुराणात (३. ५२. १-२१) वरुणाचे वर्णन केलेले आहे, त्यात 
त्याच्या दोन्ही बाजूंना ग्रंगा व यमुना यांच्या मूर्ती असाव्या, 
असे म्हटले आहे. 
मंदसोर येथे यमुनेची एक मूर्ती सापडली आहे. पाटण्याच्या 
वस्तुसंग्रहालयात ठेवलेली यमुनेची मूर्ती अत्यंत सुंदर आहे. 
भारताची राजधानी दिल्ली ही यमुनेच्या काठावर वसलेली 
आहे. अनेक राजकीय घटना हिच्या तीरावर घडल्या आहेत, 
अनेक युद्धे, विध्वंस आणि रक्‍तपात झाले आहेत. पांडवांनी 
खांडववन जाळून आपली इंद्रप्रस्थ ही नवी राजधानी हिच्याच 
तीरावर वसवली. पांडवांच्या नंतर पृथ्वीराज चव्हाण याने 
हिच्या तीरावरच राज्य केले. त्यानंतर इतिहासाच्या प्रवाहात 
इथे अनेक देशी-विदेशी सत्ता गाजल्या, नांदल्या आणि ल्यालाही 
गेल्या. रामचरितमानस. या ग्रंथाचा कर्ता गोस्वामी तुलसीदास 
याचे राजापुर हे गाव यमुनेच्या तीरावरच आहे. मं. गांधी, पं. 
जवाहरलाल नेहरू आणि . श्री. लालबहादूर शास्त्री यांच्या 
समाध्या यमुनेच्याच तीरावर आहेत. 
कृष्णभक्ती- संप्रदायातील अनेक कवींना, संतांना आणि 
भक्तांना यमुना हो मातेसमान पूज्य वाटते. तिच्याविषयी 
त्यांनी अनेक पद्यांतुन प्रेमादर व्यक्‍त केला आहे. सुप्रसिद्ध कृष्ण- 
भक्‍त कवी नंददास तिच्याविषयी म्हणतो - 
सक्‍्त.पर करी कृपा श्री जमुना ज्‌ ऐसी । 
छांडि निज धास विश्रास भूतल कियो 
प्रगट लीला दिखाई हो तेसी ॥। 


यमुना 


भावार्थ - यमुना भक्‍तकृपेसाठी भापले निजधाम सोडून 
भूतलावर अवतरली आणि तिने इथे प्रकट लीला दाखवल्या.. 
नंददास दुसर्‍या एका पद्यात म्हणतो - 
सब दिन को मनमोहन हरत 
सो प्रिय को मन ए जो हरणी । 
इन विना एकक्षण रहे न 
जीवन घन्य ब्रजचन्द्र मन आनंदी करणी ॥। 
भावार्थ - मनमोहन श्रीकृष्ण सर्वांची मने हरण करतो. पण 
यमुना कृष्णाचे मन हरण करते. कृष्ण एक क्षणही तिचा 
वियोग सहन करू दकत नाही. 
कृष्णभक्‍तीच्या रसिक व सखी या संप्रदायांत यमुना हो एक 
गोपी असल्याचे कल्पिले आहे आणि कृष्ण जसा राघेच्या अधीन 
असतो, तसाच तो यमुनेच्या अधीन राहतो, असे म्हटले आहे. 
शंकराचार्यांनी यमुनेवर दोन स्तोत्रे रचलेली असून, ती 
काव्यमय आणि भावपूणं आहेत. त्यांतील एक इलोक असा - 
विहाररासखदर्भेदधीरतीरमारुता 
ग्रता गिरामगोचरे यदीयनीरचारता । 
प्रवाहसाहचर्यपुतमेदिनीनदीनदा 
धुनोतु मे मनोमल॑ कलिन्दनन्दिनी सदा ॥। 
भावार्थ -जिच्या तीरावरील मंद, शीतल आणि सुगंधी वायू 
वाळवंटामध्ये विहार करीत असताना किवा रासक्रीडा करीत 
असताना होणाऱ्या परिश्रमांचा परिहार करण्यात मोठा समथ 
आहे, जिच्या जलाचे सोंदर्य वाणीने वर्णन करण्याच्या पलि- 
कडचे आहे आणि जिच्या प्रवाहाच्या साहचर्याने पृथ्वी व 
पृथ्वीवरील लहान-मोठ्या नद्या पावन होत आहेत, अशी ही 
कळ्िदकन्या यमूना सर्वे काळ माझ्या मनातील कामक्रोधादी 
विकारांचे परिमाजंन करो. 
यमुना नदीचे प्राकृतिक सोंदर्य, राजकीय घडामोडींचे 
साक्षित्व, इ. गोष्टी विचारात घेऊन श्री. काका कालेलकर 
यांनी यमुनेचे वर्णन केळे आहे, ते असे - 
दोघी बहिणींत गंगपेक्षा यमुना मोठी आहे, गंभीर आहे; 
कृष्णभगिनी द्रोपदीप्रमाणेच कृष्णवर्ण व मानिनी आहे. गंगा 
जणू काय गरीब बिचारी मुग्ध शकुंतलाच. पण देवाधिदेव महा- 
देवांनी तिचा स्वीकार केला, म्हणून यमुनेने आपले मोठेपण 
विसरून जाऊन गंगेलाच वडिलकीचा मान अपण केला आहे. 
यमुना कुरुक्षेत्र आणि पानिपतचा हिसक भूप्रदेश न्याहाळीत 
भारताच्या राजघानीपाश्ी येऊन पोचते. यमुनेच्या पाण्यात 
साम्राज्याची शक्‍ती असली पाहिजे. पांडवांपासुन थेट मोगल 
त म्यापर्यतचो आणि बंडाच्या काळापासून अगदी स्वामी 
कदुघानदजींच्या खुनापर्यंतचा सारा इतिहास तिच्या स्मरण- 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


संग्रहालयात साठवलेला आहें. दिल्लीपासून आगऱ्यापर्यंत 
बाबरचे वंशज आपल्याशी वार्तालाप करू इच्छीत आहेत, असा 
भास होतो. दोन्ही 
नगरांचे किल्ले 
सा म्रार्‍ज्यार्‍च्या 
रक्षणासाठी नव्हे, 
तर यमुनेची शोभा 
पाहण्यासाठीच 
बांधले असावेत 
असे वाटते. मोगल 
साम्म्राज्याचे नगा 

आता शांत झाल. 
पण मथुरा-वुंदा" 


यमुनामूर्ती -पाटणा 


पाहिले, त्या चचा 
यमनेने 
शिरच्छेद बघितला. ज्या यमनेने हस्तिनापुराच्या वला 
श्रीकृष्णाची शिष्टाई ऐकली, त्याच यरमनेने य॒द्धकुशल म्ीदष्णात, 
योगमूर्ती कुरुक्षेत्रावर संचार करीत असताना डोळे भरून वत रख्व 
तळी. ज्या यमुनेने वृंदावनातीळ प्रणयबासरीत आपला १€ 
मिसळला, त्याच यमुनेने कुरुक्षेत्रावर रोमहषेण गती 
पडसाद उमटवला. [ सु. स्तो. सं. १ बयो: तिन 
इ.; जीवनलीला; हि. जॉ. ए. इं. ] 


खा णक आदिवासी जमात. या लोकांची वस्ती है, 
राज्यातील कूर्ग भागात आणि केरळ राज्यातील . 
सळबारमध्ये आहे. व्यन्नाड हे यांचे मूलस्थान असावे, श्री 
तात. यांच्यांत पंजिरी, पनिय, बदव आणि काजी य'खा 
चार कुळे आहेत. बदव व काजी या कुळांतील लोक कावळ ढी 
सास खातात, त्यामुळे त्यांचा सामाजिक दर्जा निक्रष्ट म॑ तं 
जातो. पंजिरी थरवा हे म्हैसूरमधून इथे आले असून, त्यांच्या 


खंड सातवा 


इप्पुमळे व हरट्टी असे दोन गट आहेत. इप्पुमले लोक इप्पुमळे 
भागातून आले म्हणून त्यांना हे नाव मिळाले असावे. त्यांची 
वस्ती श्रीमंगल व पोन्नमपेट परिसरात आहे. हरट्टी यरवांचा 
निवास परट्टीमले इथे आहे. या दोन गटांत रोटी-बेटी व्यवहार 
होत नाही. शेती हा यांचा प्रमुख व्यवसाय असून, ते मुख्यत्वे 
भात पिकवतात. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत आते अथवा मामे बहिणीशी विवाह 
होतो. लग्न वडील्धारी मंडळी ठरवतात. वधूची निवड झाल्या- 
वर्‌ वरपिता आणि टोळीप्रमुख वधूच्या घरी साडी व थोडी स्वयं- 
पाकाची भांडी घेऊन जातात. वरपित्याने आपल्या आगमनाचे 
कारण सांगितल्यावर तिथे वधूला आणतात. मग तिला साडी 
देऊन ताळी बांधतात. देवपूजाही तिथेच होते. मग दोन्ही पक्षांची 
मंडळी एकत्र बसुन विवाहाचा मृहुते ठरवतात. 

हे लोक अनेक वायका करू शकतात. यांच्यांत विधवाविवा- 
हाला मान्यता आहे. विधवेबरोबर लग्न करणारा पुरुष आपल्या 
मित्रांसमवेत तिच्या घरी जातो व तिला चार आणे देऊन तिच्या 
गळ्यात ताळी बांधतो. पुरुषाने इच्छा व्यक्‍त करताच त्याला 
घटस्फोट मिळतो. पुरुषाने एखाद्या स्त्रीशी व्यभिचार केला, तर 
त्याला त्या स्त्रीशी विवाहू करायला भाग पाडतात. व्यभिचारा- 
बद्दल एक ते दहा रुपयांपर्यंत दंडही करतात. 

प्रसुतिप्रथा - स्त्री गरोदर असता तिला सातव्या महिन्यात 
मिष्टाच्नाचे भोजन देतात. नंतर तिला तिच्या माहेरी पाठवतात. 
तिच्या बाळंतपणासाठी स्वतंत्र खोली असते. प्रसुतीनंतर वाळ- 
बाळंतिणीला स्नान घालतात. जननाशोच बारा दिवस पाळतात. 
बाराव्या दिवशी बारसे करतात. 


देवधर्म -कोरवा, कुट॒थम्म व गुलिकन या देवांना हे भजतात. 
मलबार जिल्ह्यातील जंगलात यांची मंदिरे आहेत. यांची पुजा 
करण्यापुर्वी पुजारी सूर्याची प्राथना करतो. तांदूळ, नारळ हे 
र हजासाहित्य होय णी फट॒थम्माला मद्याचा व कोंबडीचा नेवेद्य 
गतो. विवाहाच्या वेळी हे गंगेची पूजा करतात. कुर्ग लोकांचे 
सव सणवार हे साजरे करतात. कावेरी, लक्ष्मणतीर्थ व धरती- 
माता (पृथ्वी) 


९एस्वा) यांचीही हे पूजा करतात. यांचा जादूटोणा व 
मत्र-तंत्र यांवर खूप विश्वास आहे 


मतिकप्रथा - बहुतेक लोक मृताला पुरतात. तत्पूर्वी प्रेताला 
स्वान घालून नवे वस्त्र 


र पांधरवतात. खड्यात थोडा भात व 
हुध ठेवतात. दुघ नसेल तर नारळाचे पाणी चालते. आठव्या 
किवा. दहाव्या दिवशी काकबली देतात. मृताला स्वर्गात जागा 
मिळावी म्हणून टोळीप्रमुख देवाची प्राथना करतो. मताची 
झोपडी शेणाने सारवून तिच्यात पुरवेजांच्या नावाने अन्न, मांस, 
मद, इ. वस्तु ठेवतात. स्त्रियांना बसलेल्या स्थितीत पुरतात. 
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९ (१२८५-१२५५ इ. स.) एक तेलगू कवी. हा 
यराप्रगड , आंब्रकवित्रयातील ' नन्नय्य व तिक्कन्न यांच्या 
नंतरचा कवी होय. वेमारेड्री नामक राजाचा हा आश्रित होता. 
तिक्कन्न कवीने भर्ववट सोडलेल्या महाभारताच्या तेलगू अनु- 
वादातील वनपर्वाची रचना याने पुरी केली. पण याने तो 
अनुवाद इलोकबद्ध न करता प्रबंधरूपाने केला आहे. त्यामुळे 
याला प्रबंधपरमेश्‍्वर अशी पदवी मिळाली. वनपर्वाची एकूण 
इलोकसंख्या २९०० इतकी आहे. त्यांतील १६०० प्रबंध यर्राप्र- 
गडाचे आहेत. तिक्कन्नाच्या व याच्या भाषाशेलीत कोणताही 
फरक आढळत नाही. दोघांचीही भाषा निर्मळ व प्रसादपुर्ण आहे. 
याव्यतिरिक्त याने रामायण, हरिवंश व नृसिहपुराण या 
नावाचे ग्रंथ रचले आहेत. नृत्तिहपुराणाची कथावस्तु याने ब्रह्मांड 
पुराण व विष्णू पुराण यांतुन घेतली आहे. हरिवंश काव्यात 
२६०० पदे असून, ते दहा आडदवासांमध्ये विभागलेले आहे. 
त्यातील वर्णन सहजसुंदर आहेत. [म. ज्ञा. को.; ते. सा. इ. ] 


द. भारतातील एक ग्रामदेवता. हिच्या नावाच्या 
यहम्मा काही व्युत्पत्ती अशा - (१) एकदा रेणुकादेवी 
कानडी प्रदेशातील सोंदत्ती गावी गेली. तिथे तिच्या भक्तांनी 
तिला प्रश्‍न केला, ' यल्ल अम्मा ? ' यल्ल म्हणजे कोणीकडे 
आणि अम्मा म्हणजे आई. त्यावरून तिला यल्लम्मा हे नाव 
मिळाले. (२) यल्ल म्हणजे सर्व व अम्मा म्हणजे आई. सर्वांची 
आई किवा जगदंबा. (३) कर्नाटकात सप्तमात्‌कांना योळुअम्मा 
म्हणतात. यल्लम्मा हा त्या योळुअम्माचाच अपभ्रंश असावा. 
एक गोष्ट खरी, की यल्लम्मा म्हणजे रेणुकाच होय. हिच्या- 
विषयी अनेक दंतकथा प्रचलित आहेत, त्यांपैकी एक अशी - 
रेणुका ही जमदग्नी त्ररषीची पत्नी व परश्रामाची माता. 
पित्याच्या आज्ञेवरून परशुरामाने रेणुकेचा शिरच्छेद केला 
तेव्हा रेणुकेबरोबर एका मांग स्त्रीचाही शिरच्छेद झाला. 
परशुरामाने मग त्या दोघांनाही जिवंत केले; परंतु घड व शिर 
जुळवताना त्याची एक चूक झाली. रेणुकेच्या धडावर त्याने 
मांगिणीचे शिर चढवले व मांगिणीच्या धडावर रेणुकेचे शिर 
बसवले. त्यामुळे त्या दोघी सजीव झाल्या व त्यांना अनुक्रमे 
यल्लम्मा व मरिअम्मा ही नावे मिळाली. (मरीआई पाहा) 
रेणुकेचे मुख्य स्थान बेळगावजवळ सौंदत्ती येथे आहे. तिथल्या 
टेकड्यांना यल्लम्माचे डोंगर म्हणतात. त्यांपेकी एका टेकडी- 
वर सरस्वती नामक नदीच्या काठी देवीचे देऊळ आहे. देव- 
ळाच्या बांधकामावरून ते इ. स. च्या तेराव्या शतकातले असावे, 
असे वाटते. मार्गशीर्ष व चेत्र महिन्यांत पौणिमेळा इथे मोठ्या 
जत्रा भरतात. तेव्हा नवस फेडण्यासाठी बरेच भक्‍त यतात. 


थेल्लम्मी 


यल्लम्मेच्या उपासकांना जोगती व जोगतीण असे म्हणतात. 
कर्नाटकात “यल्लमन कुणी तू ' या नावाचे एक लोकनृत्य असुन, 
ते या देवीच्या प्रीत्यथे केले जाते. वल्लम्मेची काही गाणीही 
प्रसिद्ध आहेतः त्यांपेकी एक असे- 

सोंदत्तीची रेणुकाबाई । उगरगोळाच्या डोंगरी राही ।। धृ. ॥ 

उगरगोळाला गेली कशापाई । तिला जाण्याचे कारण काई । 

लढाई केली घाई घाई । देत्य वघला त्या हो ठायी । 
- सोंदत्तीचा जिकूनी किल्ला । लावलं निज्लाण केला हल्ला । 

राखग ठेवोले मारतीला । कुरगताच्या साक्षी लावूनी ॥। 

यल्ल्म्मेची मूर्ती वसलेल्या स्थितीत असते. तिचा चेहरा उग्र 

असतो. ती चतुभूंज असून, तिच्या हातीं डमरू, त्रिशूळ, पाद 
आणि ब्रह्मकपाळ ही आयुधे असतात. तिच्या डोक्यावर मुकुट 
असतो. तिच्या भोवती जमदग्नी, रेणुका, परशुराम, इ. देवतांच्या 
मूर्ती असतात. संकटाच्या वेळी हिला कोंबडे किवा बकरे बळी 
देतात. [ देवीकोश २; सा. इं. गाँ.; म. लो. उ.; द्र. गॉ. मॉ. हि: ] 


आर्यांच्या अन्नधान्यांतील एक प्रमुख घान्य. मराठीत 
याला जव किंवा सातू असे म्हणतात. क्॒ग्वेदात याचा 
अनेकवार उल्लेख आलेला आहे (१-१२३-१५; ११७.२१ ). 
त्याचप्रमाणे अथववेद, तैत्तिरीय संहिता, काठक संहिता 
वाजसनेयी संहिता, इ. ठिकाणीही याचा उल्लेख आहे. मात्र 
रॉथे व बोथलिंग यांच्या मते यव हे विशेष धान्य नसून, हा 
शब्द सर्व घान्यांसाठी वापरला जात होता. हे नैमिषेयांचे अन्न 
असुन, हविद्रंव्यही आहे. श्राद्धातही याची आवश्‍यकता असते. 
मद्र व उशीनर या जनपदांमध्ये या धान्याचे पीक खूप येत 
असे, असा पतंजलीने उल्लेख केला आहे. त्याचप्रमाणे जिथे 
यव पिकत नाहीत, ते देश दरिद्री होत, असेही म्हटले आहे. 
अफगाणिस्तान व काइमीर या देशांमधील महत्त्वाचे पीक 
म्हणून एने अकबरीत याचा उल्लेख आहे. [ पू. इं.; वे. इं.; क. 
सां. इ.; सु. वि. को.; प. का. भा. ] 


यवतेश्वर पुण्याच्या पूर्वेला सुमारे २६ मेल अंतरावर, पुणे 
सोलापूर मार्गाव्रर यवत नावाचे एक गाव आहे. 
या गावापासून २-३ मेलांवर भुलेश्‍वर नावाच्या डोंगरावर 
एक शिवमंदिर आहे. त्या मंदिरात एक स्वयंभू शिवलिंग असून, 
त्याळा यवतेश्‍वर किवा भुलेइवर म्हणतात. श्रावणात व महाशिव- 
रात्रीला तिथे मोठी यात्रा जमते. हे मंदिर यादवकाळात इ. स. 
च्या १३ व्या शतकात बांधलेळे असावे. डोंगरावर एक दुगंही 
बांबछेला होता. मुसळमानी राजवटीत मंदिराची बरीच मोडतोड 
झाली. पुढे पेशवाईत ब्रह्मन्द्रस्वामींनी त्याचा जोर्णोद्धार केला, 
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भारतोय संस्कृतिकोश 


असे म्हणतात. त्या वेळी मंदिराच्या पूर्वेकडील दर्शनी भागावर 
नगारखाना बांधण्यात आला आणि मंदिराचे दिखरही नव्यानेच 
बांधण्यात आले. मूळचे मंदिर पाषाणाचे बांधलेले असून, त्या 
वांधणीत मोठमोठे शिलाखंड वापरलेले आहेत. जीर्णोद्धाराचे 
बांधकाम मात्र विटा व चुना वापरून केलेले आहे. 
हे देवालय पूर्वाभिमुख अतून, गाभारा, सभामंडप, नंदी- 
डप व भोवताल्ची पडवी असे त्याचे भाग आहेत. मंदिराची 
भव्यता आणि विशिष्ट रचना यांमुळे ते महाराष्ट्रातील प्राचीन 
मंदिरांमध्ये अद्वितीय गणले जाते. देवतांच्या मूर्ती, मानवांच्या 
मूर्ती, विविध पशूंच्या आकृती व नक्षीकाम यांनी ते सुशोभित 
केलेले आहे. इतर देवाल्यांत क्वचितच आढळणारी उंटाची 
आक्वृती या ठिकाणी कोरलेली दिसते. 
या मंदिराचा गाभारा खोलगट जागेत आहे. त्याचे द्वार 
अगदी साधे असुन, त्याच्या शीर्षकावर लहानशी गणेशमूर्ती कोर" 
लेली आहे. गाभारा व सभामंडप यांना जोडणारा अर्धमंडप 
आहे, त्याचे द्वार मात्र मोठे व विपुल नक्षीकामाने युक्‍त असे 
आहे; त्यात कीतिमुख, हंस, इ. आकृती गंफलेल्या आहेत. त्याच्या 
दोन्ही बाजूंना दोन स्तंभ असून, त्या स्तंभांवर द्वारपालाच्या 
सर्वांगसुंदर आकृती आहेत. सभामंडप उंच जागी बांधळेळा असून, 
मध्यभागी असलेल्या चार स्तंभांवर त्याचे छत आधारलेले आहे. 
त्याच्या बाजूंनाही लहान स्तंभ व अर्वस्तंभ आहेत. या स्तंभांच्या 
शीर्षकांवर नागशीषंके व तुंदिलतन कीचकांच्या प्रतिमा आहेत" 
सभामंडपाला पुर्व, दक्षिण व उत्तर या तीन्ही वाजूंना प्रवेशद्वार 
आहेत. त्या प्रवेशद्वारांच्या दोन्ही बाजंना उंच दगडी कठडा वांधे 
छा आहे. प्रवेशद्वारावर गणेशमूर्ती व उंबरठ्यावर कीतिमुर्ख 
आहेत. त्यांच्या चौकटींवर सिह, हती, इ. पश्षंच्या व मातवांच्या 
आकृती आहेत. सभामंडपासमोर वेगळा नंदीमंडप आहे. 
| मंदिराच्या बाह्यांगावरही असंख्य मर्ती कोरलेल्या आहेत 
त्यांत चामुंडा, महिषासुरमदिनी, लक्ष्मी, ब्राह्मी, भैरव, इ. दैव 
ताच्या मूर्ती आहेत; पण स्त्रीपुरुष नर्तकवादकांची संख्या अधिर्क 
आहे. सभामंडपाच्या कठड्यांच्या भितीचे दोन आडवे भाग पाड 
कळ असून, वरच्या भागात रामायण-महाभारतांतील व पुरा" 
णांतील प्रसंग कोरलेले आहेत ; तर खालच्या भागात सिह र 
देती यांच्या उठावदार आकृती आहेत. नैक्त्येकडील शिल्प” 
पट्टांवर रामायणातील एक प्रसंग कोरलेला असून, त्यात दुदुमि 
वाहूक उंट -दिसतात. ईशान्येकडील शिल्पांत भारतीय युद्धातील 
प्रसग वास्तवपूर्ण व स्पष्ट दिसतात. उत्तरेकडील शिल्पात 
द्रोपदीस्वयंवराची कथा चार भागांत कोरलेली दिसते. 
या मंदिराभोवती पंचवीस समांतर स्तंभांवर आघारलेली 
अशी लंबचौकोनी ओसरी आहे. या ओसरीचे दोन भाग पडतात" 


-->जबाा >>> 


खंड सातवा 


मागील भागात देवकुलिका (देवळ्या) व ओवऱ्या आहेत. त्या 
ओवर्‍्यांना दगडी जाळीची गवाक्षे बसवलेली होती. पण त्यांतील 
काही गवाक्षे बंद करण्यात आली आहेत. काही देवळांत अजू- 
नही भग्न मूर्ती आढळतात. त्यांच्या द्वारास्रपट्टीवर गणेशमूर्ती 
नसून, भैरवाच्या मूर्ती कोरलेल्या आहेत. ओसरीचा पुढला भाग 
म्हणजे लांब पडवी असून, तिच्या दनी भागातील कंगोऱ्यावर 
दोन दोन स्तंभांमध्ये ६-७ फूट लांबीचे श्िलापट्ट बसवलेले आहेत. 
असे एकूण दहा शिलापट्ट असून, त्यांवर मकरतोरणाखाली सप्त- 
मातृकांपेकी तीन तीन मातुकांच्या उठावदार मूर्ती दिसतात. 
प्रत्येक मूर्तीच्या पीठावर त्या त्या मातृकेचे वाहन कोरलेले आहे. 
मकरतोरणात कीतिमुखांतून बाहेर पडणार्‍या वेली व त्यांच्या 
वल्यांत योगी, पक्षी, कलिका अश्या आकृती कोरलेल्या आहेत, 
[ श्री. अ. वि, नाईक- ज्ञानेश्‍वर (त्रैमासिक), एप्रिल १९६९] 


यवन भारतात आलेल्या ग्रीक लोकांना हे नाव देण्यात आले 

ल आहे. प्राचीन ग्रीसच्या एका भागाचे नाव आयोन असे 
होत. त्या प्रदेशातील लोकांना आयोनियन असे म्हणत. त्या 
शब्दाचे भारतीय रूपांतर यवन असे झाले असावे, असे पाश्‍चात्य 
पंडितांचे मत आहे. कारण. त्या दोन शब्दांत वर्णसाम्य आहे. 
सनपूवे चौथ्या शतकांत शिकंदराच्या स्वारीमुळे ग्रीक लोकांचा 
भारताशी संबंध आला. मोयं वंशाच्या राजवटीत तो संबंध 
अधिक दूढ झाला. सम्राट अशोकाच्या एका शिलालेखात अँन्टि- 
ओकुस नामक ग्रीक राजाचा उल्लेख ' अंतिओको नामा योन 
ख््जा असा केलेला आहे. योन हे प्राकृत रूप असून, यवन हे 
त्याचे संस्कृत रूप आहे. छि 6 

यवन म्हणजे ग्रीक लोक, हा अर्थ अशोकाच्या शिलालेखांत व 
तर काही ठिकाणीही अभिप्रेत आहे, यात शंका नाही. पण 
पाणिनीची अष्टाध्यायी, मनुस्मृती, रामायण, महाभारत, इ. 
प्राचीन संस्कृत ग्रंथांत हा यवन शब्द पुष्कळ वेळा आलेला आहे. 
पाणिनीचा काल सनपुर्वे ८ वे शतक हा असावा, असे भांडारकर, 
वैद्य वगरे विद्वानांचे मत आहे. पाणिनीच्या सूत्रांत यवन शब्दाचे 
स्त्रीलिंगी रूप. यवनानी होते, असे विधान आहे. वातिककार 
कात्यायनाने यवनी म्हणजे यवन स्त्री व यवनानी म्हणजे यव- 
नांची लिपी, असा भेद दाखविला आहे. ज्यांची भाषा संस्कृत 
नाही, अश्या लोकांना व परकीयांना महाभारतात म्लेच्छ म्हटले 
आहे. वसिष्ठाची गाय नंदिनी हिचे विश्‍वामित्राने अपहरण केले, 
त्या वेळी तिंच्या अंगापासुन म्लेच्छ लोक उत्पन्न झाले; त्यांत 
उण्डू, द्राविड, शबर, शक, यवन, पल्हव, किरात, दरद, इ. लोक 
होते. रामायणातही ती. कथा सांगितली असून, कांबोज, बर्बर 
या भारतीय व झक, यवन या परकीय' लोकांना म्लेच्छ म्हटले 
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माहे. जे क्षत्रिय लोक क्रियालोपामुळे व अन्य काही कारणांनी 
आययेत्वापासून भ्रष्ट झाले, त्यांचे परिगणन मनुस्मृतीत केलेले 
असून, त्यात यवनांचा उल्लेख आढळतो. कांही स्मृतिकारांच्या 
मते यवन लोक संकरज म्हणजे क्षत्रिय पुरुष व शूद्र स्त्री यांच्या 
संवंधामुळे उत्पन्न झाले. 

उत्तर भारतातील लोक असा यवनांचा निर्देश महाभारतात 
केलेला आढळतो. उत्तरेकडील इतर राजांच्या बरोबर त्यांनी 
कौरवांच्या बाजूने भारतीय युद्धात भाग घेतल्याचेही सांगितले 
आहे. मात्र त्यांचे राज्य नेमके कुठे होते, ते निशिचित कळत नाही. 

अशा प्रकारे भारतीय लोकांना प्राचीन काळापासून परिचित 
असलेले यवन लोक व ग्रीक लोक एकच असण्याची शक्‍यता 
नाही. यवन देश म्हणजे अरवस्तान आणि यवन लोक म्हणजे 
त्या देशातील अरब लोक होत, असे श्री. जेंबवणेकर यांनी प्रति- 
पादले आहे. त्यांनी याविषयी केलेले विवेचन असे - प्राचीन 
यवन लोक व त्यांचा देश या दोन्ही गोष्टींवर प्रकाश टाकणारा 
एक पुरावा अमरकोशात आढळतो. निरनिराळ्या गंधवाचक 
द्रव्यांची नावे देताना अमरसिहाने तुरुष्क, पिण्डक, सिल्ह्‌ व यावन 
ही चार एकाच सुगंधी द्रव्याची नावे. दिली आहेत. तुरुष्क व 
यावन ही नावे तो पदार्थ तुके व यवन देशांत उत्पन्न होतो, असे 
दर्शवितात. '* यावनः यवनदेशज: । ' असे अमरकोशाचे सर्व 
टीकाकार सांगतात. हा सुगंधी पदार्थ म्हणजे कवड्या ऊद होय. 
तो अरबस्तानात उत्पन्न होतो, असे हिरॉडोटस म्हणतो. त्यावरून 
यवन देश म्हणजे अरबस्तान असे सिद्ध होते. सुगंधी द्रव्यांचे 
उत्पत्तिस्थान म्हणून अरबस्तानची ख्याती अत्यंत प्राचीन काळा- 
पासून होती. ज्या देशात जो पदार्थ अनन्यसाधारण उत्पन्न 
होतो, त्या देशाच्या नावाने तो पदार्थ बहुधा परदेशात प्रसिद्ध 
होतो. यावन नावाने ओळखला जाणारा पदार्थ ग्रीस देशात 
किवा युरोपातील दुसऱ्या कोणत्याही भागात उत्पन्न होत नाही. 
त्याचे मूलस्थान अरबस्तानच आहे. प्राचीन पशियन सा ल्या- 
ज्याच्या अमदानीत तर अरबस्तानकडून घ्यावयाची खंडणी 
मख्यत: याच पदार्थाच्या रूपाने घेण्यात येत असे. 

ग्रीसपेक्षा अरबस्तान भारताला अधिक जवळचे आणि व्यापा- 
रामुळे अरबांचा भारताशी अधिक जिव्हाळ्याचा संबंध होता. 
पारसिक, बाल्हीक, कांबोज, शक, दरद, चीन, हृण वगेरे सर्व 
लोक अरबांहून भिन्न होते. मग अरबांचा निर्देश संस्कृत भाषेत 
कोणत्या नावाने ज्ञाला आहे, हा प्रश्‍न येतो: अरब हे नाव जर 
संस्कृतात आढळत नाही, तर दुसऱ्या कोणत्या तरी नावाने ते लोक 
प्राचीन भारतीयांना परिचित असले पाहिजेत, हे निश्‍चित. आणि 
हे. नाव यवन असावे, हे यावन शब्दाच्या वरील चर्चेवरून स्पष्ट 
होते. अॅन्टिओकुस हा सीरियाचा राजा होता व सीरिया हा 
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अरव किंवा यवन लोकांचाच देश होता. त्यामुळे त्याचा योन- 
राजा म्हणून उल्लेख केला गेला असावा. 

संस्कृत नाटकांत यवनी स्त्री आढळते. शास्त्रागारावर देख- 
रेख करणे, राजाला शस्त्रे देणे अशी मर्दानी कामे ती करते. ही 
यवनी अरबी किवा तुर्की किंवा हबशी जातीची स्त्री असावी. 
त्या जागी ग्रीक स्त्रीची कल्पना करणे केव्हाही योग्य होणार 
नाही. कारण ग्रीक स्त्रिया आर्यवंशीय होत्या. त्या पुरुषी वळ- 
णाच्या होत्या, असे ग्रीक वाडमयावरून दिसत नाही. 

वराहमिहिराच्या वृहत्संहितेत यवनांचा उल्लेख आला आहे, 
तो असा- 

स्लेच्छा हि यवनास्तेष सम्यक्झास्त्रमिदं स्थितम्‌ । 

अर्थ - यवन हे म्लेच्छ असताही त्यांच्यामध्ये हे शास्त्र चांगले 
वसले आहे. 

इथे “ इदं शास्त्रम्‌ ' म्हणजे बृहत्संहितेत जे ग्रथित केले आहे 
ते, अर्थात फलज्योतिष व शाकुनादी शास्त्र होय. हे विषय मुख्यतः 
इजिप्शियन व खाल्डियन लोकांचेच होते. यावरून वराहमिहि- 
राला अभिप्रेत असलेले यवन हे ग्रीक नसून, इजिप्शियन, खाल्डि- 
यन वगेरे अरवी वंशाचे लोक असले पाहिजेत. अरबांचे संबंधी, 
शेजारी व समानशीळ इजिप्शियन लोकही भारतीयांना यवन 
या नावानेंच परिचित होते, असे या चर्चेवरून निष्पन्न होते. अरब- 
स्तानात इस्लामी धर्माची स्थापना झाल्यानंतर यवन हा शब्द 
मुसल्मानांनाच का लावण्यात आला, तेही ध्यानात येते. इस्ला- 
मचे अनुयायी मूळचे अरबच होते. त्यामुळे अरबांना पूर्वापार 
लावलेले यवत हे नाव मुसल्मानांनाही लावले गेले असावे. 

ह्रिकंदराने भारतावर आक्रमण केल्यानंतर अनेक ग्रीक राजांनी 
भारतीय प्रदेशावर आक्रमण केळे व वायव्यप्तीमा प्रदेशाच्या काही 
भागावर राज्यही केले. हे सर्व लोक य॑वन या नावाने ओळखले 
जातात. त्या यंवनांचा इतिहास उद्बोधक आहे. 

यवन राजवंश - शिकंदर हा भारतावर आक्रमण करणारा 
पहिला यवन राजा होय. तो परत गेला, तेव्हा पंजाब, सिंध व 
सिंधू नदीच्या पश्‍चिमेकडील परोपनिसदे या प्रदेशांवर यवनांची 
सत्ता होती. पण लवकरच चंद्रगुप्त मौयं याने ते प्रदेश जिकून 
घेतले व तिथे आपले राज्य स्थापले. सनपूर्व ३०५ च्या सुमारास 
सीरियाचा यंवन राजा सेल्युकस याने भारतावर स्वारी केली. 
पण चंद्रगुप्ताने त्याचा पराभव केला. त्यामुळे सेल्युकसने चंद्र- 
गर्‍्ताला कावूल, कंदाहार व हेरात हे प्रदेशही देऊन टाकले. अशो- 
काच्या अंतापर्यंत ते प्रदेश मोर्यांच्या सत्तेखाली होते. सेल्युकसचे 
राज्य भूमध्यसागरापासून हिंदुकुश पर्वतापर्यंत होते. 

पानंतर सुमारे शंभर वर्षे यवन राजांनी भारताकडे दृष्टी 


वळवळ “यै क अ 
ही नाही. सनपूर्व २०६ मध्ये सेल्युकसचा उत्तराधिकारी 


ह. 
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अन्टिओकुस याने काबूलवर स्वारी केली, पण त्याला तो प्रदेश 
जिकता आला नाही. पुढे सनवुर्व १९० च्या सुमारास वॅक्ट्रियाचा 
यवन राजा डेमिट्रिअस याने कावूल, पंजाब व सिंध है प्रदेश 
जिकून घेतले. तो या प्रदेशांवर राज्य करीत असताना युक्रेटि- 
डीज याने बॅक्ट्रियाचे राज्य घेतले. त्याने डेमिट्रिनसचा पराभव 
करून काबूल, सिंध व उ. पंजाब हे प्रदेशही घेतले. 

यवन राजांच्या अंतर्गत यादवीमुळे पुष्यमित्र शुंग याला सिंधू 
नदीपर्यंतचा प्रदेश यवनमुक्‍त करण्यात यश आले. पण सिंध व 
पंजाब या प्रदेशांवर त्याची सत्ता टिकली नाही. त्यानंतर सिथि- 
यन लोकांनी बॅक्ट्रियावर आक्रमण केल्यामळे तिथळे यवन राजे 
अफगाणिस्थान व पंजाब या प्रदेशांत आले. तिथे त्यांनी सुमारे 
२०० वष राज्य केले. त्यांची अनेक लहानलहान राज्ये होती. 
पण त्यांचा इतिहास अज्ञात आहे. तिथे सापडलेल्या नाण्यांवर 
२०-४० यंवन राजांची नावे आढळली आहेत. त्यांची अधिक 
माहिती मात्र उपळ्व्व नाही. ज्या काही थोड्या राजांची माहिती 
इतरत्र मिळते, त्यांतील मिनांडर (मिलिंद) हा राजा विशेष 
प्रसिद्ध आहे. ति 

मिनांडर याने सनपूर्व १६०-१४० पर्यत कांबळ व पंजाव यॉ 
प्रदेशांवर राज्य केळे. त्याने अयोध्या प्रांतावर स्वारी करूत 
साकेत नगर जिकले होते आणि राजस्थानातील मध्यमिका तग” 
> जिकली होती. पण पुष्यमित्राने त्याचा पराभव करून त्याला 
कन ह बवे मिनांडरने भडोचपर्यंत यवनांची सत्ता 
न हाता. पण ती अल्पकालीन ठरली. मिनांडर याने बोड 
क्य स्वीकारला हाता. बौद्ध साहित्यात त्याळा मिलिंद हे नाव 
दिलेले आहे. (मिनांडर पाहा) 

असनगर येथे एक गरुडव्वज आहे. त्यावरील शिलाळेलात 
तो गरुडव्वज हेलिओडोरस नामक यवन पुरुषाने उभारल्याचा 
उल्डख आहे. शुंग वंशातील राजा भागभद्र हा विदिशा येथे 
राज्य करीत असताना, सनपूर्व ११३ च्या सुमारास तक्षशिळेचा 
अनन राजा अँन्टिआक्लिदिस याने हेलिओडोरस याळा आपला 
राजद्ुत म्हणून विदिशेला पाठवले होते. तो विष्णभक्‍्त असू, 
न्य धर्म स्वीकारला होता. वरील शिलालेखात तक्ष- 
केला पत शी वेळे बे टा, 
भिन्न भिन्न राजे कापिश क. स्ती, पग 
राज्य करीत होते. ह्य 


म हा शवटचा यवन राजा इ. स. च्य़ा पहिल्या शत” 
लया प्रारभी काबूलमध्ये राज्य करीत होता. तक्षशीला १ 
उक्तळावती येथील यवनराज्ये त्यापूर्वीच शकांनी नष्ट केली 


होती. ह्मेअसचे राज्य लवकरच कुशाण लोकांनी जिंकून घेतल- 


खंड सातवा 


डेमिट्रिअसपासून हमेअसपर्यंत सुमारे २०० वर्षे यवनांचे राज्य 
वायव्यसीमाप्रांत व पंजाब या भागात होते. शिकंदर व सेल्युकस 
यांनी भारतावर आक्रमणे केली; पण त्यांचे भारतातील 
वास्तव्य अल्पकाळच राहिले. भारतीय संस्कृतीवर त्यांचा 
प्रभाव मुळीच पडला नाही. नंतरच्या दोनशे वर्षाच्या यवनशासन- 
कालातही ग्रीक संस्कृतीचा प्रमाव भारतावर पडलेला नाही, 
असे व्हिन्सेंट स्मिथचे मत आहे. मिनांडरने बौद्ध पंथ स्वीकारला 

हेलिओडोरसने वेष्णव पंथ स्वीकारला. यावरून भारतीय 
संस्कृती चाच यवनांवर अधिक प्रभाव पडला, असे म्हणता येते. 
ग्रीक लोकांच्या प्रभावाने भारताचा विकास झाला, हे पाश्‍चात्य 
पंडितांचे मत निराधार आहे. यवनी भाषेतला एकही शिला- 
ळेख भारताच्या वायव्य भागात किवा पंजाबात उपलब्ध 
झालेला नाही. यवन राजांची नाणी, ग्रीक पद्धतीची शिल्पे व 
चित्रांकित मातीची पात्रे मात्र पुष्कळ मिळाली आहेत. भार- 
तीय शिल्पकला व चित्रकला यांवर ग्रीक शेलीचा थोडासा 
प्रभाव पडलेला दिसतो. पण भारतीय कलाकारांनी हळूहळू ती 
परकीय कलाशेली आत्मसात केली व तिला भारतीय खूप दिले, 
असे कलाभिदांचे मत आहे. [ हि. क. इं. पी. २; भा. सां. इ.; 
बो. का. प्रा ; प्रा. भा. सं.; ट्रा. ए. इं.; हि. जॉ. ए. इं.; श्री. 
कृ. मो. शेंबवणेकर, नवभारत, सप्टेंबर १९६२] 


र एक ब्रत. यव हा दोन्ही टोकांना लहान 
मदमऱ्य चाट्रायण असतो व मध्ये मोठा असतो, म्हणून या 
ब्रताला हे नाव मिळाले आहे. याचा विधी असा - अमावास्येला 
उपवास करून पौणिमेपर्यंत प्रत्येक तिथीला भोजनाचा एक एक 
घास वाढवीत जावा. पुन्हा पौणिमेपासुन क्रमाने एक एक घास 
कमी करीत जावा. जे घास खायचे ते चंद्रोदयाच्या वेळी खावे. 
उद्यापनाच्या वेळी गाय-बेलांचे दान करावे. ज्याला हें राक्‍्य नसेल 
त्याने तीन प्राजापत्ये करावी. या बव्रतामध्ये रोज अन्न भक्षण 
करावयाचे असल्यामुळे एकादशीव्रताचा लोप झाला, तरी त्याचा 
दोष लागत नाही. [ प्रा. व्य. प्र. ; नि. सि. ] 


यवागू यज्ञीय हविद्रेव्य. सातूच्या पिठाची लापशी किवा खीर 
असा याचा अथे आहे. पुरोडाश तयार करताना जसे 
प्रथम पीठ तयार करतात, तसे करून स्थालीमध्ये त्याची लापशी 
शिजवतात. नित्याच्या अग्निहोत्राला यवाग्‌ घ्यावी, असा एक 
काम्य विकल्प आहे. काही इष्टींमध्ये, काही देवतांना यवागू हा 
हवी म्हणून घ्यावा, असे तै. ब्रा. मध्ये म्हटले आहे (३.७.१). 
प्राचीन काळी या लापशीचा अन्नाप्रमाणे उपयोग होत असे. 
साल्ब जनपदातील ळोकही लापशी' खात, असे पाणिनी म्हणतो. 


५८९ 


यशोधर्मा 
(अप्टा. ४.२.११६) . [ श्री. विद्याघरशास्त्री भिडे; पा. का. भा. ] 


-__,' एक देवता. हिला दुर्गा व विदवरूपिणी समजतात. 
यशास्वना ग्रा देवतेला शिवाने शूल, विष्णूने चक्र, वरुणाने 
शंख, अग्नीने शक्‍ती, मरुतांनी धनुष्य-वाण, इंद्राने वज, कुबेराने 
चषक, यमाने दंड व पाश, ब्रह््यांने कुंतक, मृत्यूने खड्‌ग व खट 
आणि विदवकर्म्याने रत्ने दिली. [ब्रह्मांड पु. ४. २९] 


>. ९ माळव्यात राज्य करणाऱ्या ओलिकर वंद्यातील 
यशाधमा एक महान राजा. मंदसोरच्या परिसरात या 
वं्यातील राजांचे काही शिलालेख सापडले आहेत. त्यावरून हे 
घराणे मंदसोर (दशपूर) येथे दीघ काल राज्य करीत होते 
असे दिसते. त्याची ज्ञात झालेली वंशावळ अशी - जयवर्मा - 
सिहवर्मा, - नरवर्मा (मालव संवत ४६१ - ४७४) - विइववर्मा 
(मा. सं. ४८०) -बंधुवर्मा (मा. सं. ४९३२) - यशोधर्मा (विष्णु- 
वर्धेन- मा. सं. ५८९) 

बंधवर्मा हा गप्त सम्गराट कुमारगुप्त (पहिला) (इ.स 
४१३ - ४५५) याचा मांडलिक म्हणून दशपूर येथे राज्य करीत 
होता. त्याचे पूर्वज नरवर्मा व विश्‍ववर्मा यांच्या लेखांत गुप्त 
स्राटांचा नामनिर्देश नसून, माळूव संवताचा उपयोग केलेला 
आहे. त्यावरून हे घराणे दशपूर येथे स्वतंत्रपणे राज्य करीत 
असावे, असे अनुमान करता येते 

मालव संवत ५२४ चा एक शिलालेख अलिकडे मंदसोर येथे 
सापडला आहे. त्यात प्रभाकर नामक नृपतीने गुप्तांच्या शत्रूचा 
पराभव केला, असा उल्लेख आहे. हा प्रभाकर औलिकर वंश्ा- 
तला असावा. गुप्तांचे शत्रू म्हणजे हुणच असावे, असे श्री. 
मिराशी म्हणतात. 

मंदसोरजवळ महाराज गौरी याचे दोन शिलालेख सापडले 
आहेत. त्यांतील एका शिलाळेखात आदित्यवर्धन नामक राजाचे 
वर्णन आहे. प्राचीन काळी मांडलिक राजांच्या लेखाच्या आरंभी 
तत्कालीन सम्राटाच्या नावाचा उल्लेख करण्याची पद्धत होती. 

तेव्हा आदित्यवर्धन हा महाराज गौरीचा सम्प्राट असावा, असे 

श्री. मिराशींचे मत आ हे. वराहमिहिराच्या बृहत्संहितेत अवंती- 
च्या महाराजाधिराज द्रव्यवर्धनाचा उल्लेख आहे. हा द्रव्यव्धेन 
इ. स. च्या ५ व्या शतकाच्या उत्तरार्धात उज्जयिनीचा राजा 
असावा. आदित्यवर्धन व द्रव्यवर्धन हे विष्णुव्धेन (यशोधर्मा) 
याच्याच औल्िकिर वंशातले असावे आणि विष्णुवधेन हा द्रव्य- 
वर्धेनाचा पुत्र असावा. 

मंदसोरजवळ यशोधर्मा (विष्णुवधेन) याचे विजयस्तंभ साप- 
डले आहेत. हे दोन्ही स्तंभ मिहिरकुल नामक हण राजावर 


| 


यशोधर्मा 


मिळविलेल्या विजयाचे द्योतक म्हणून उभारले होते, असे त्या- 
वरील लेखांवरून दिसते. मंदसोरजवळ यक्षोधर्मा व मिहिरकुल 
यांचे घनघोर युद्ध होऊन, त्यात यशोधर्मा विजयी झाला म्हणून 
ते स्तंभ उभारळे असावे. त्याची राजवानी उज्जयिनी हीचं 
असावी. प्रारंभी ओलिकर वंद्याचे राज्य दशपुर येथे होते. उज्ज- 
यिनी ही त्या वंशाची राजघांनी झाल्यानंतर दशपुर येथे एकां 
वेगळा घराण्याचे मांडलिक राज्य स्थापन झाले. यावरून 
यशोबर्मा (विष्णुवर्धन) याचा जन्म एका वलाढच वंद्ात झाला 
होता, असे म्हणता येते. -_ 

गुप्त सम्राटांची सत्ता दुवळी झाली तेव्हा यशोवर्म्यांने 
आपली स्वतंत्र सत्ता स्थापळी आणि मिहिरकुलाचा पंरांभव 
करून हुणांच्या मगरमिठीतून उ. भारताला मुक्‍त केळे. याची 
सत्ता हिमाल्यापासुन महेंद्र पर्वताप्यंत आणि ब्रह्मपुत्रापासुन 
सिघुसागरापर्यंत पसरली होती, असे त्याच्या विजयस्तंभावरील 
लेखात म्हटले आहे; र ॥ 

मंदसोर येथेच यकश्ोधर्म्याच्या काळातला दुसरा शिलालेख 
आहे, त्यात त्याचे विष्णुवर्धन हे दुसरे नाव आणि राजाधिराज व 
परमेश्‍वर या पदव्या यांचा उल्लेख आहे. त्या ळेखोत माळूव 
संवत ५८९ (इ. सं. ५३३३४) दिलेला आहे. यक्षोबर्म्याने इं.सः 
५३०-५४० या कालखंडात राज्य. केले अ 


र क असावे. त्याच्या नंतर 
त्याचे राज्य लवकरच नष्ट झाले: [हि 


- के. इं. पी. ३; सं. मु. ३] 


>> (जन्म इ. स. १४९१ ) ओडिया भाषेतील 
'स्याबतदास एक ज्ञानी कवी. हा पंचसखांमंघला चोथा पुरुष 
असून, पंचाक्षरी मंत्राचा उपासक होतां. ओढंग .नांमक गांवी 
जगू मल्लिक (जगन्नाथ मल्लिक) व रेखादेई यांच्या पोटी त्याचा 
जन्प झाला. वयाच्या बाराव्या वर्षीच त्याने घर सोडले आणि 
भारतातील अनेक तीर्थांच्या यात्रा केल्या. नंतर जंगंन्नाथपुरीत 
आल्यावर त्याने चेतन्य महाप्रभूंकडून दीक्षा घेतली. पुढे राजां 
स्ठ्रामाच्या अंजना या मुलीश्ो लग्न करून हा आपल्या गांवी 


परत गेला. ं 
यशोवंतदास संस्कृत पंडित होता. त्याने संस्कृत स्वरोदयाचो 
ओडिया भाषेत उत्तम अनुवाद केला आहे. त्यांशिवाय प्रेमंभक्‍्ती, 
ब्रह्मगीता, गीतगोविदचंद्र, गीताराम, इ. ग्रंथं यांने रचेळे आहेत. 
या सर्व ग्रंथांमध्ये योग, तंत्र, वेदान्त, इ. विषय आले आहेतं. 
गीतगोविदचंद्र हो त्याचा सर्वजनप्रिय ग्रंथ आहे. नाथयोगी 
जोक भिक्षाटनाच्या वेळी याचेच गायन करीत असतातं. 
याने योगभक्तीच्या बलावर जान्नाथाला वश करून घेतले 
हो > असे म्हणतात. त्याच्या कृपेमुळेच यांच्या योगसाधनेत अनेक 
अद्‌भूतांचा समावेश झाला, अशी समजूत आहे. योंगबंलानेचं 


ष्र? 


भारतोय संस्कृतिकोदश 


ब्रह्मप्राप्ती व गोपीभावप्राप्ती होते, असे याचे प्रतिपादन आहे. 
[उ. सा. इ. ; कविश्रीमाला - ओड्या ] 


> (इ.स.चे ८ वे दतक) कनीजवर राज्य करणारा 
यशावमा एक बलाढय राजा. तो कोणत्या वंशातळा किवा 
कोणाचा पुत्र होता ते ज्ञात नाही. मात्र काही पंडित त्याला 
मौखरी वंश्याचा मानतात. तो केवळ वीर पुरुष नव्हता, जद 
कवींचा आश्रयदाताही होता. भवभूती व वाक्‍्पती हें थोर 
कवी त्याच्या दरवारात होते. वाक्‍्पतीच्या गौडवहो या प्राकृत 
काव्यात यशोवर्म्याच्या गौडविजयाचे वर्णन आहे. गौडनृपतीचे 
नाव कवीने दिलेळे नाही. त्याच्या विद्याळ साम्राज्यात मगधाचा 
समावेश झालेला होता. यशोवर्म्याने मगधावर आक्रमण करून 
तो देश जिकला, तेव्हा गौडनृपती गौंड देशात पळून गेला. ष्ण 
त्याच्या सरदारांनी त्याला पुन्हा युद्धासाठी प्रवृत्त केले. मग मोठ 
युद्ध झाळे. त्यात गौडसेनेचा पराभव झालां व राजा मारला 
गेला. यशोवर्म्याने सबंध बंगाल पादाक्रांत केला. ही 
त्यानंतर यशोवर्मा दक्षिणेकडे वळछञा. नर्मदा नदीच्या काठाने 
जाऊन तो परिचम घाटापर्यंत पोचला व मग उत्तरेकडे वळून 
त्याने मरुदेश ( राजस्थान ) व श्रीकंठ ( स्थानेश्‍वर ) हे प्रदेश 
जिकले. नंतर हिमाल्यापर्यंत मजल मारून तो कनोजला परतला. 
गौडवहो काव्यात या दिग्विजयाचे वर्णन केलेले आहे. त्यात 
ऐतिहासिक सत्य किती आहे, ते सांगता येत नाही. मात्र यशा” 
वर्मा हा त्या काळातला सर्वांत वलाढ्य राजा होता, यात काही 
शंका नाही. त्याने चीनच्या सम्राटाशी राजनैतिक संबंध प्रस्थ” 
पित केले होते. इ. स. ७३१ मध्ये त्याने आपला मंत्री चीनच्या 
दखारात पाठवला होता. काइमीरचा राजा ललितादित्य याच्या- 
बंरोबर त्याने तिंबेटवर स्वारी करून तित्रेटी सेन्याचा पराभव 
केला; असे. राजंतरंगिणीवरून कळते. 

'यंशोवर्म्याची वेभवद्याली राजवट इ. स. ७४० पर्यंत चालू 
होती. पण त्या सुमारास ललितादित्य व यशोवर्मा यांच्यांत वर 
उत्पन्न झाले. मग त्यांचे युद्ध होऊन यशोवर्म्यांचा पराजय झाला. 
राजतरंगिणीत ही हकीकत दिलेली आहे. यशोवर्मा त्या युद्धात 
पुत पावला किंवा नाही, ते निश्‍चित कळत नाही. पण त्या 
नंतरची त्यांची माहिती उपलब्ध नाही. इ. सः 5०6 ते. ७४० 
ही त्यांची कांरकोद असावी, असे एक. अनमान आहे. चालुक्य 
राजा विनयांदित्य याचे इ. सं. ६९५ च्या सुमारास उत्तर भार 
ताच्या संम्राटाजी युद्ध झाल्याचा उल्लेख एंका शिलालेखात 
आहे. तो सम्राट म्हणजे यशोवर्माच अंसल्यास त्याची 'रॉजवट 
इ. स. ६९० पासुन पुरू झाली असण्याचा संभव आहे. [ ए. इं.” 
मजु.; भा. प्रा. रा. ; हि. क. इं. पी. '३] 


खंड सातवा 


पेशीतिजग:--पत बाजा मड प पाचा जनु 
रातमधील कनौडा गावी झाला. वालपणापासुनच याची वृद्धी 
प्रथर आणि स्मरणशक्‍ती तीव्र होती. वयाच्या अठराव्या वर्षी 
काशीला जाऊन व तिथे एक तप ब्राह्मणवेषात राहून याने 
रघुनाथशिरोमणी नामक आचार्याकडे दशंनांचा अभ्यास केला. 
नंतर आगरा येथे त्याने जेन न्यायाचा अभ्यास केला. 

यशोविजयाचा संस्कृत, प्राकृत, गुजराती आणि हिंदी या 
भाषांवर सारखाच अधिकार होता. या चारही भाषांमध्ये त्याने 
ग्रंथरचना केली आहे. त्याच्या ग्रंथांची संख्या तीनशेहून अधिक 
आहे. त्यांत न्यायप्रदीप, तकंभाषा, न्यायरहस्य, न्यायामृत- 
तरंगिणी, न्यायखंडनखाद्य, अनेकान्तजैनमतव्यवस्था, इ. ग्रंथ 
प्रसिद्ध आहेत. याशिवाय त्याने दिगंबरपंथी अष्टसाहस्री ग्रंथावर 
वृत्ती लिहिली आहे. याची अनेक स्फुट पदेही उपलब्ध आहेत. 
जन परंपरेनुसार हेमचंद्रानंतर याच्या इतका सर्वेशास्त्रपारंगत 
दुसरा पंडित झाला नाही. 

हा डभई येथे मृत्यू पावला. [ हि. ज॑. भ. क.; जे. घ.; का. 
सा. सा.,. म.-च.को.; हि. सा. २.] 


यष्टिवन बोद्ध लोकांचे एक प्राचीन पवित्र वन. हे राजगृहा- 

पासून बारा मैलांवर होते. बिबिसाराच्या राजशाही 
्ि नाव होते. गौतम वुद्ध गयाशिरापासून राजगृहाकडे 
जाताना इथे थांबला होता. या वनात सुपतित्थ नावाचा चेत्य 
असल्यामुळे हे स्थान विशेष प्रसिद्ध होते. याच्या जवळ गरम 
पाण्याचे दोन झरे आहेत. [ हि. जॉ. ए: इंः] 


बगी चाला 


यहृदी भारतातील ज्यू लोकांनाच यहुदी किवा बेने इस्रा- 
>» एल म्हणतात. हे लोक इ. स. च्या १ ल्या शतकात 
भारतात आले, असे काही इतिहासकारांचे मत आहे. काहींच्या 
मते ते इ. स. च्या ६ व्या शतकात इकडे आले. इ. स: च्या ८ व्या 
शतकात मलबारच्या राज्यकर्त्यांनी या लोकांना संनद द्लि 
होती, ती त्यांनी जपून ठेवलेली आहे. त्यांना धाभिक व सामा- 
जिक स्वातंत्र्य मिळाले होते. इ. स. च्या १६ व्या शतकात मसल- 
भान व ख्थिस्ती लोकांनी यांच्यावर अत्याचार केल्यामुळे बरेच 
जण दुरच्या भ्रदेक्षाव'प्रळूत गेले... 58058 तता: . 
काही यहुदी लोक सधन व्यापारी होते; तर काही कोच्ची- 
नच्या राजाचे सल्लागार होते. पॅलेस्टाइनमधंन आलेले यहुदी 
लोक युरोपियन लोकांप्रमाणे गोरे होते. काळे यहुदी हे एतहेशीय 
स्त्रियांच्या पोटी जन्मलेले होत. ळर 


या लोकांनी भारतीय लोकांचे बरेच आचार व सेस्कार 


५९१ 


यक्ष 


स्वीकारळेळे आहेत. लग्नात वधूच्या गळयात ताळी बांधण्याची 
चाल यांच्यांत आहे. हे लोक मल्याळम भाषा बोलतात. जगा- 
तल्या इतर ज्यू लोकांप्रमाणेच हे लोक धामिक सण व उपवास 
पाळतात. जेरुसलेमच्या नाशयाच्या दिवशी हे उपास करतात. 
मुंबई, ठाणे व कुलाबा या जिल्ह्यांत या लोकांची बरीच वस्ती 
आहे. पाहा - वेने इस्राएल. [ का. ट्रा. स. इं.; डे. रि.सा. इं. ] 


एक अतिमानवी योनी. यक्षांचा उल्लेख नेहमी गंधर्व 

आणि किन्नर यांच्या वरोबर होतो; कित्येकदा ' यक्ष- 
रक्षांसि ' असा राक्षसांवरोबरही होतो. यक्षांच्या उत्पत्तीबद्दल 
वेगवेगळ्या कल्पना प्रचलित आहेत, त्या अज्ा--- 

(१) ब्रह्मदेवाच्या शिकेतून यक्षांची उत्पत्ती ज्ञाली. 

(२) कऱ्यप व विवा यांच्यापासून यक्ष झाले. 

(३) यक्ष हे प्रचेत्याचे पुत्र होत. 

(४) प्रजापतीने जल आणि प्राणी निर्माण केले. त्यांचबरो- 
बर त्यांच्या संरक्षणासाठी काही मानवसदृश असे जीव उत्पन्न 
केले. जन्मताच ते तहान-भूक म्हणून ओरड्‌ लागले. ब्रह्मदेवाला 
वाटले, की हे आता आपणं निमिलेल्या प्राणिसृष्टीला खातील. 
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यक्षं-युंग्म 


म्हणून ब्रह्मदेव त्यांना म्हणाला * रक्षध्वम्‌ ' >< रक्षण करा. पंण 
त्यांच्यापकी काहीजणांनी रक्ष्‌ धातूचा रोखणे, अवरोध करणे, 


यक्ष 


4 


बलात्काराने बळकावणे असा धात्वर्थ घेऊन, ' ठीक आहे ' असे 
म्हटले. ते झाले राक्षस. काही लोक म्हणाले, 'यक्षाम: ' च 
आम्ही खाऊन टाकू. ते झाले यक्ष (वा. रा. उ. ४). 

पण अर्वाचीन भाषाशास्त्रज्ञ असे मानू लागले आहेत, 
की यक्ष शब्द हा मूळ संस्कृत नसुन, ते कोणत्या तरी निषाद- 
भाषेतल्या शब्दाचे संस्कृतीकरण असावे. यक्षांना निरनिराळ्या 
लोकभाषांत यख्ख, जख्ख, जाख, यंक, यस्क असे म्हणतात. 
यक्षस्वरूप - महाभारताच्या वनपर्वात यक्षप्ररनाच्या आख्या- 
नाच्या संदर्भात यक्षाचे स्वरूपवर्णन दिले आहे, ते असे- 
विरूपाक्षं महाकायं यक्षं तालसमुच्छ्यम्‌ । 
ज्वलनाकंप्रतीकादमधृष्पं पर्वतोपमम्‌ ।। 
अर्थे - (धर्मराजाला भेटलेला तो यक्ष) वटबटीत डोळ्यांचा, 
आडमाप देहाचा, ताडमाड उंचीचा, अग्नी किवा सूर्य यांच्या- 
सारखा, अजिंक्य आणि पर्वतासारखा होता. 
ब्रह्मवैवर्त पुराणात यक्षांचे वर्णन आले आहे, ते असे- 
आजग्मुर्यक्षनिकराः कुबेरवरकिडकराः । 
जेलजप्रस्तराकारा अळ्जनाकारमूतेय: ।॥। 
विवृताकारवदना: पिडगलाक्षा महोदराः । 
स्फटिका!रकक्‍्तवेषादइच दीघंत्कन्याइ१च केचन ॥। 
अथ - कुबेराचे श्रेष्ठ असे सेवक असलेले, पर्वेतावरील पाषा- 
णांच्या आकारांचे, काजळासारखे काळेक्रुट्ट शरीर असलेले, तोंड 
हंद उघडलेले, पिंगट डोळयांचे, स्थूलोदर, स्फटिकासारखा 
आरक्‍तवेष धारण केलेले, दीघंबाह, असे यक्षसमुदाय त्या 
ठिकाणी प्राप्त झाले. 
यक्षांची आणखी काही लक्षणे अशी- 
यक्ष हे रक्‍तमांसप्रिय असतात. ते स्मशानात किंवा जला- 
शयाजवळ राहतात. युविष्ठिराला भेटलेला यक्ष एका जला- 
शयाजवळच होता. यक्ष आपल्या निवासस्थानाजवळ येणाऱ्या 
लोकांना मारतात. ते वाटमारीही करतात. व्यापारी तांडे राना- 
तून जाऊ लागले म्हणजे त्या तांड्यांतल्या माणसांवर हल्ला 
करून त्यांना व त्यांच्या पशूंना खाऊन टाकतात. यक्ष बंदिस्त 
घरांतूनही माणसांना उचलून नेऊ शकतात. ते विलासी, कामुक, 
चंचल व दुष्ट असतात. ते गुप्त संपत्तीचे रक्षण करतात. नेमून 
दिल्यास नगररक्षणाचेही काम करतात. 

_ यक्ष हे सुंदर असतात, अशीही कल्पना पुराणांतरी आढळते. 
सुदर पुरुषाला यक्ष किवा गंघवं समजण्याची रूढी लोकांत होती. 
व ियवसत जमलेल्या स्त्रिया नल राजाला पाहून 

(ह माद १ कै “ हा कोणी देव, गंधवव किवा यक्ष असावा 

न. ५२. १६). बुद्ध आणि महावीर यांची सुंदर 


रूपकांती त्काल 
पाहून तत्काळीन लोक त्या दोघांनाही यक्षच म्हणत. 


षु९्र 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


लोकमानसातल्या यक्षविषयक कल्पना मात्र याहून वेगळ्या 
होत्या, त्या अशा- यक्ष पाऊस पडतात; अन्न फळे व वनस्पती 
यांची समृद्धी कर- 
तात; गाव आणि 
गायी यांचे रक्षण 
करतात आणि 
रोग, भूतबाधा व 
वांझपण घालव- 
तात. ते देवस्था” 
नात हाररक्षक 
होतात. ते पाणव” 
ठ्याजवळ येणार्‍या 
तृषितांना कूट प्रर्त 
विचारून, त्यांच्या” 
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उभारता येतात. 

कुबेर हा यक्षाधिपती होय. मणिभद्र हा त्याच्या खालोखाल 
असतो. पुराणांतरी यक्षांची जी नावे आढळतात, ती अशी” 

 धनद, बिद्यालक, हरिकेश, शेवळ, सुपरी, वरुण, 9 

भंडीर, ग्देभ, पुर्णभद्र, समुद्रभद्र, सर्वतोभद्र, सुमन, इत्यादी, 

महामायूरी हा बौद्धग्रंथ इ. स. च्या तिसऱया शतका 
सुमारास निर्माण झाला. त्यात यक्षांच्या नावांची मोठी ., क्र 
यादीच दिलेली आहे. पुढच्या काळात बावन्न ही यक्षतंत 
निश्‍चित झाली आणि कालांतराने ते बावन्न वीर या ति 
लोकमानसात प्रतिष्ठित झाले. 

यक्षांचे लोहेय, भारतेय, कृशांगेय व विशालेय असे 
मुख्य गण सांगितले आहेत. 

विद्युन्माला, चंद्रळेखा, सुलोचना, आलीका, बेंदा, कल् 
इमिसीका, ही यक्षिणींची काही नावे होत. त्या बेगविग 7 ५2 
ठिकाणी वास्तव्य करतात. यक्षिणींच्या शरीरांतून सुगंध क; 
पडतो व त्याचा वास घेतल्याने पुरुषांची शुद्ध हरपते. ३ 


र 
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ह्या 2... . ट्र ल. आ. आवा हत 


खंड सातवा 


त्यांचा आवडता छंद असतो. महाभारतात जरा यक्षिणीची कथा 
आहे. ती अशीच मुलांना मारणारी आणि खाणारी होती. ही 
पौराणिक जरा म्हणजे बोद्ध 
परंपरेतील हारीती यक्षिणी 
होय. हिला कुबेरपत्नी 
मानलेले आहे. ही प्रथम 
लोकांची मुले पळवून 
मारीत होती. तिचा हा 
उच्छाद पाहून लोक घाब- 
रले आणि बुद्धाकडे गाऱ्हाणे 
घेऊन गेले. वृद्धाने तिला 
वळवण्यासाठी एक युक्‍ती 
केली. त्याने हारीतीच्या 
मुलांपैकी एकाला लपविले. 
त्यामुळे ती कावरीबावरी 
झाली. तिच्या हृदयात 
मातृस्नेह उचंबळला. त्या 
परिस्थितीत वुद्धाने तिला 
उपदेश केला. ' तुझे मल 
नाहोसे झाल्यानंतर तुझी 
जी अवस्था ज्ञाली, तीच 
अवस्था अनेक आया- 
बायांची होत असते, हे 
लक्षात आण आणि यापुढे 
बाल्घाताचे कु क मे करू 
नकोस. तेव्हापासन 
हारीती बालरक्षक वनली. 


अद्‌भुतक्रतू हे वेदांतले यक्षाचे खास विशेषण आहे. यक्ष हा 


ल्प महान व अद्‌भुत असा मानलेला आहे. एका क्रचेत 
110 या मात माती आ? 
द की शकर वेदिक आर्य हे यक्षभक्‍त 
ह धा ता 6 क. एका मंत्रात असा ध्वनी आहे, 
त ह चा चुक का. शेजारी यक्षसदनात जात असेल 
ह प १ र परतत छपत त्याच्या घरी जाऊ नकोस (क्र. 
वो * १३). इथे शेजारी शब्दाने यक्षपूजक आर्येतर लोक सम- 
कळ. शम्निपत्कांनी त्यांच्याशी संपक करू नये, असा याचा 
शा ह, वैदिकांच्या मते यक्षासारख्या अद्‌भुत देवांवर 


रे लोक हे अविकरि चरर 
का केसित बुद्धीचे आहेत (क्र. ७. 


अथवेबेदात मात्र यक्षाला भुवनव्यापक म्हटले आहे - 
भा. सं. को. ३८ टी; 


यक्षिणी 


५९३ 


यक्ष 


महद्‌ यक्षं भुवनस्य मध्ये । तस्मे र्बाल राष्ट्रभ्‌तो भरन्ति ॥ 
(अथवे १०. ८. १५) 
अर्थ - या भुवनांच्या मध्ये कोणी एक महान यक्ष व्यापून 
राहिला आहे. सवे राष्ट्रधर त्याला वळो देतात. 
अथवेवेदात अमृताने घेरलेल्या अपराजित अशा ब्रह्मपुरीचा 
उल्लेख असून, तिच्यात महाकाय यक्ष राहतो असे म्हटले आहे. 
ही ब्रह्मपुरी अवघ्य म्हणजे अमर आहे, कारण तिच्यातला यक्ष 
अमर आहे (अथर्व १०. २. १९-२३). 
भारतात वैदिक धर्माचा उदय होण्याच्या फार पूर्वीपासून 
यक्षसंप्रदाय प्रस्थापित होता. यक्ष ही लोकघर्मी देवता आहे. 
एका काळी यक्षपूजा सर्वांत अधिक प्रचलित होती. वेदोत्तर 
साहित्य, तसेच बौद्ध-जेन साहित्य व काव्यसाहित्य यांत यक्षांचे 
उल्लेख विपुल प्रमाणात आहेत. पुराणांत आणि जंन-बौद्ध साहि- 
त्यात अनेक यक्षकथा सांगितलेल्या आहेत. आजही सर्वे भारतात 
वीरब्रह्म नावाचा एक देव पूजला जातो. यातले वीर वब्रह्म हे 
दोन्ही शब्द यक्षवाचकच आहेत. वीरब्रह्म हे संयुक्‍त नाव आहे. 
ब्रह्म शब्दही यक्षसंप्रदायातूनच 
£ भ आलेला आहे. पण कालांतरान 
यक्षांचे हे श्रेष्ठत्व ऱ्हास पावू लागले 
आणि त्यांचा समावेश भूतगणांत 
आणि क्षुद्र देवतांत होऊ लागला. 
सांप्रत रूढ असलेली वीरपुजा हा 
प्राचीन यक्षपूजचाच अवशेष होय. 
भारतीय लोक मारुतीला महावीर 
समजतात. तो यक्षांचा नियंत्रक 
असतो. या महावीराची मूर्तीच्या 
रूपात आणि स्तूपाच्या रूपात पूजा 
होते. दिवाळीतल्या नरकचतुदे- 
शीच्या रात्रीला यक्षरात्री असे नाव 
आहे. महावीराचा जन्मही त्याच 
दिवशी झाला आहे. या दोन गोष्टी 
महावीराचे यक्षसंस्कृतीशी नाते 
दाखवितात. उत्तर प्रदेशात दिवा- 
ळीच्या दिवशी महावीराची पूजा 
करून त्याला च्रम्याचा नेवेद्य दाख 
वितात. महाराष्ट्रात दासमारुती व 
वीरमारुती अशी मारुतीची दोन रूपे 
प्रसिद्ध आहेत. दासमारुती हा रामा- 
पुढे हात जोडून आणि मान वाकवून उभा असतो; तर वीर- 
मारती हा हात उभारून सदैव युद्धोन्मुख असतो. मारुतीचे हे 


यक्षी-भूतेश्‍वर 


यक्ष 


यक्षसमन्वित रूपच गावोगावी पाहायला मिळते. 

वेदोत्तरकाली जेन व बौद्ध हे धर्म उदयाला आले. त्यांनीही 
यक्षांशी आपला संबध कायम ठेवला. अनेक यक्ष-यक्षिणी बौद्ध 
प्रवाहात येऊन बौद्ध देवता बनल्या, स्तुपांमध्ये त्यांच्या मूर्ती 
वनवल्या जाऊ लागल्या. यक्ष हे प्रथम वृद्धाला मानीत नव्हते. 
ते त्याच्या शिष्यांना व भिक्षंना त्रास देत असत. पण पुढे 
वृद्धाच्या उपदेशाने ते त्याला मानू लागले. महायान बोौद्धांत 
पांचिक या नावाने कुवेरयक्ष व त्याची पत्नी हारीती यांची 
पुजा सुरू झाली. बौद्ध वाडूमयात यक्ष हे दयाळू, साहाय्यक व 
मानवाचे मित्र मानळेळे आहेत. अपवाद फक्त जातक-कथांचा. 
त्या कथांमधून यक्षांना महान दाकतीचे, भयंकर आणि मानव- 
जातीचे शत्रू म्हटले आहे. 

जेन धर्मात यक्ष-यक्षिणींना तीर्थकरांच्या सेवक-सेविकांचे 
स्थान मिळाले. जेन व्यापारी मणिभद्र यक्षाला आपला संरक्षण- 
कर्ता म्हणून पूजतात (मणिमद्र पाहा). 
: जैनांच्या मते यक्ष हे मानवांचे हितकते आहेत. पुत्रप्राप्ती- 
साठी व रोगनिवारणासाठी यक्षांची उपासना केल्यास इच्छित 
फल प्राप्त होते, असे विपाकसूत्र व नायाधम्मकहाओ या जेन 
ग्रंथांवरून कळते. चरकसंहिता व 
सुश्रुतसंहिता या आयुर्वेदीय ग्रंथांत 
मात्र यक्षांना उपद्रवकारकच मानले 
आहे. माणसाला जशी भूतवाधा होते, 
तश्ीच यक्षवाधाही होते आणि ती 
दूर करण्यासाठी ओषधांऐवजी मंत्र- 
तंत्रात्मक उपचारच करावे लागतात, 
असे वरील ग्रंथांत सांगितले आहे. 

यक्षांची एक संज्ञा राजा अशी 
आहे. कुबेर हा यक्षांचा राजा असल्या- 
मुळे त्याला राजराज किंवा महाराज 
अशी पदवी मिळाली. कुवेराला दिल्या 
जाणाऱ्या बलीला महाराजबली 
म्हणत. पाली साहित्यात चार 
दिशांच्या रक्षकांना चारमहाराज 
म्हटले आहे. हे महाराज म्हणजे 
यक्षच होत. र 

वर सांगितलेली अथर्ववेदातली पदरशन यक्षी-भरहूत 
अमर यक्षाची कल्पना महाभारतातील पुढील रलोकात आढळते-- 

पितामहस्तु प्रीतात्मा ददो वेश्रवणस्य ह । 
अमरत्व धनेशत्वं लोकपालत्वसेंव च । 


(म. भा. वन. २५८.१५) 


प्र्ड 


भारतीय संस्कृतिकोश 


अर्थ - ब्रह्मदेवाने प्रसन्न होऊन वैश्रवण कुबेराला अर्थात 
महायक्षाला अमरत्व, धनाधिपत्य व लोकपालत्व या गोष्टी 
दिल्या. 

त्या काळातील लोकमानसातल्या यक्षविषयक कल्पना अशा 7 
यक्षांच्या जवळ अमृत आहे. त्यायोगे ते स्वतः अमर आहेत 
आणि भक्‍्तांनाही अमृतत्व देत आहेत. यक्षांच्या मूर्तीमध्ये त्यांच्या 
डाव्या हातात अमृताचा घट दाखविला जातो, त्याचे कारण हेच 
आहे. त्या काळी यक्षपूजा प्रचलित होती. यक्षाच्या ढृपेते 
व्याधी नष्ट होतात व संपत्ती मिळते अशीही श्रद्धा होती. 
व पुजास्थाने - बौद्ध स्तुपांत यक्षमूर्ती कोरून त्यांची पूजा 
केली जात असे. यक्षांच्या पुजास्थानांना यक्षचेत्य म्हणत- कार्ह 
यक्षस्थाने माती, विटा किवा दगड यांनी बनविलेल्या चौथ्या” 
च्या स्वरूपात असत. त्यावर पुजाशिला, आयागपट्ट किता 
ब्रिकोणी पिंडी असे. एखाद्या मोठ्या नगरावाहेर घंटिका यक्षाचे 
स्थान असे. चोर, लुटारू 
परचक्र नगराकडे येत असल्या व 
तो घंटा वाजवून नागरिक 
त्याची सुचना देत असे. प्राची 
काळी यक्षांची मंदिरेही वा 
लेली होती, असे वाटते. 

यक्षमूर्ती - ऐतिहा ति क 
काळातील भारतीय मू. प्राचीन 
यक्षमूर्ती या सर्वांत 
आहेत. डोक्यावर पगडी 
कुंडले, गळ्यात चपटा व्र 
छातीवर त्रिकोणी हार, वरह, 
अंगद, हातांत कटक, वर > 
रीय, खाली धोतर, उभ लॉ 
स्थान, उजवा हात उभार 
आणि डावा हात कमरेवर वेष 
झुलता, असा यक्षमूतींचा _) 
परिवेष असतो. या मु द 
करणातूनच पुढे बोधिस 
विष्णू यांच्या मूर्ती बनल्या. _, 


रि 


टां बारा फुटाँपर्यत 
उंचीच्या यक्षमूता क्ष 


| य 
आहेत. मध्य प्रदेशातल्या परखम या गावी एक मोठा तव 
मिळाला आहे. गावाच्या नावावरून हा परखम-यक्ष न्कनोही 
जातो. उत्तर प्रदेक्षात मानवी उंचीच्या य( क्लीक 
सापडल्या आहेत. ओडिसातल्या शिशुपालगडाजवळ 


खंड सातवा 


मोठ्या यक्षमूर्ती मिळाल्या आहेत. भरहुत व बोघगया येथील 
स्तूप व कठडे यांवर यक्षमूर्ती कोरलेल्या आहेत. यक्षांच्या बहुतेक 
आकृती मदनसुंदर दिसतात. काही यक्ष मात्र ठेंगू आणि कुरूप 
असे निमिले गेळे आहेत. त्यांच्या मुखातून कमळे किवा कमल- 
माला बाहेर येताना दिसतात. त्यांतले काही स्थूलोदर, द्रव्याची 
थैली घेतलेले व मद्यपानामुळे उग्र दिसतात. 

यक्षी या नेहमी एखाद्या झाडाजवळ दिडक्या पायाने किवा 
बुंध्याला पायाचा विळखा घालून किवा फांदीवर चढून पुढे 
झुकलेल्या अशा दिसतात. लांची, भरहृत, मथुरा व अमरावती 
येथील मूतिकलेत यक्षींचे कामुक सौंदर्य विशेषत्वाने जाणवते. 
या यक्षिणींना पुष्पभंजिका असे दुसरे नाव आहे. कारण त्या 
वृक्षांची फुले तोडून त्यांच्या माळा बनविताना दाखवलेल्या 
असतात. काही यक्षीमूर्ती देव, दानव आणि नाग यांनी परिवृत 
असतात. त्यांच्या भोवती भूत-पिश्याचही दाखवले जातात. 

यक्षांची मूळ वस्ती अलकापुरीत होती, अशी वर्णने सर्वत्र 
मिळतात. याचा अर्थ यक्षपूजेचा उगम भारताच्या उत्तरेकडील 
प्रदेशात झाला, असा होतो. पुढे यक्षपूजक कोक अलकापुरी 
सोडून खाली उतरले, तेव्हा ब्रजमंडल हे त्यांचे प्रमुख केंद्र बनले. 
कालांतराने सिहूल व पूर्वे सागरातील द्वीपे इथपर्यंत त्यांचा 
प्रसार झाला. [ पु. इं.; लो. सा. रू.; म. लो. उ.; पा. का. 
भा.; डे. हि. इ.; ब्र. सां. इ.; प्रा. भा. लो. घ.; भा. सा. इ. ] 


यक्षगान द्‌ भारतातील एक नृत्यनाट्य. याचा प्रसार मुख्यत्वे 

कर्नाटक, आंध्य व तमिळनाडू या प्रदेशांत असून, 
आघ्यात याला वीथिनाटकम्‌ व तमिळनाडूमध्ये भागवतमेळा 
असे म्हणतात. भिन्न रूपे व भिन्न वेष धारण करणार्‍या व्यक्‍तीला 
तेळुगूमध्ये जक्कुलू असे म्हणतात. जक्कुलू हा यक्ष शब्दाचा अप- 
भश आहे. त्यावरून यक्षासारखे नटून सादर केल्या जाणाऱ्या 
रेत्यनाट्याला यक्षगान असे नाव मिळाले. आंध्रातल्या अनंतपूर 

जिल्ह्यात * जक्कुलुचेरूवु ' नावाचे एक गाव असून, तिथले सगळे 
लोकच पिढीजात यक्षगानकुशल आहेत. 

आरंभी यक्षगान हे एक मकनाटय होते. कालांतराने त्यात 
रामायण-महाभारतांतले कथाप्रसंग संवादरूपाने सादर केले 
जाऊ लागले. अहल्योद्धार, सुदामच रित्र, ध्र्वाख्यान, हरिरचंद्रा- 
ख्यान, प्रल्हादच रित्र, रुक्मिणीस्वयंवर, इ. विषयांवरही यक्ष- 
गानांची रचना झाली. 

तंजाऊरचा शहाजीराजा (दुसरा) याने सुमारे वीस यक्ष- 
गाननाट्ये रचली. यक्षगानातील सूत्रधार, नटी, विदूषक, इ. 
पात्रांसाठी त्याने काही नियम केले. त्यामुळे यक्षगानाचे त्वड्प 
सुसस्कृत आणि चित्ताकर्षक बनले. 
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यक्षगान 


कन्नड यक्षगानाचे बऱ्याच बाबतींत कोकणातल्या दशावतार 
खेळाशी साम्य असून, आजही कर्नाटकात कुठे कुठे त्याला 


यक्षगानातील एक दऱ्य 


दशावतार यक्षगान असेच म्हणतात. कन्नड यक्षगान हे शक्‍तीच्या 
कुपेसाठी सादर केले जाते. ' माझी अमुक तमुक मनःकासना पुणे 
झाली, तर तुझ्यासमोर यक्षगान करवीन, ! अशा प्रकारचे नवस 
देवीपुढे बोळले जातात व कामनापूर्तीनंतर यक्षगान होते. 


यक्षगानातील नाटयप्रसंग 


कातिकापासून चेत्रापर्यंतचे चार-पाच महिने कर्नाटकातल्या 
कुळवाडी-शेतकऱ्यांना मोकळे असतात. हेच लोक यक्षगान सादर 
करतात. वेगवेगळा श्रीमंत देवस्थानांचे व्यवस्थापक या यक्ष- 


यक्षगान 


गान करणाऱ्या नटांना वेषभूषादी आवद्यक ते साहित्य पुरव- 
तात व मग ही मंडळी यक्षगानाचे कार्यक्रम करण्यासाठी दोऱर्‍्या- 
वर निघतात. मंगळूर जिल्ह्यात यक्षणान सादर करणार्‍या 
ज्या अनेक नाटयमंडळ्या आहेत, त्यांत कोल्लुरमेळा, मारणा- 
कट्टी मेळा, मंदाती मेळा, इ. मंडळ्यांची नावे सुप्रसिद्ध आहेत. 
बहुघा प्रत्येक ग्रामदेवतेपुढे यक्षगान होतेच; याशिवाय काही 
श्रीमंत लोक आपल्या अंगणातही यक्षगान घडवून आणतात- 

यक्षगानातळे नाटय ज्या पौराणिक आख्यानावर उभारले 
जाते, त्याला प्रसंग म्हणतात. त्यांची भाषा कन्नड असते. मंग- 
ळूरकडे ती कोकणी असते. कूट आणि आट अक्या दोन पद्धतींनी 
यक्षगान सादर केले जाते. 

कूट पद्धतीला ताळमहळे असेही म्हणतात. ताळमह्ळे म्हणजे 
टाळ-मृदंगाच्या साथीवर केले जाणारे यक्षगान. एखाद्या घरा- 
तल्या प्रशस्त सदरेवर हे होते. यात नृत्यनाट्य नसते तर 
केवळ प्रसंगांचे गायन असते. गायनाची पद्धत अर्थातच कर्नाटक 
संगीताशी जुळती असते. 

आट पद्धतीचे यक्षगान म्हणजे वेलाटम. बैल म्हणजे 
मैदान किंवा पटांगण आणि आटम म्हणजे नृत्यनाट्य होय. 


उघड्या मैदानावर किंवा माळरानावर सादरकेले जाणारे म्हणून 
बैलाटम. सहा हात उंचीचे चार बांबू चार दिद्यांना उभे करून 


१५ > १२ फुटांची भूमी मर्यादित केली, की बेलाटमचे रंगस्थळ 


तयार होते. त्याला वर आंब्याचे टाळे बांधतात. त्याच्या जव- 


ळच एक लहानशी जागा माडाच्या झापांनी झाकून घेतात, 
तिला रंगपट म्हणतात. रंगमंचाच्या दोन्ही आणि समोरच्या 
बाजूला प्रेक्षक बसतात. 

रात्र पडली, की एक वादक रंगपटात चेंडे नावाचे एक ढोला- 
सारखे वाद्य वाजवू लागतो. ही यक्षगान सुरू होण्याची पहिली 


सूचना होय. त्याच्या पाठोपाठ दुसरा एक जण मृदंग वाजवू 


लागतो. त्याच्या संगे झांजवाळा झांज वाजवतो. मग धूप 
घातला जातो. नंतर सूत्रधार गणेशस्तवन करू लागतो. हे सगळे 
रंगपटातच घडते. 


गणेशस्तवन झाल्यावर सुत्रघाराची म्हणजे भागवताची रंग- | 
पटापासून रंगस्थळापर्यंत मिरवणूक निघते. भागवताच्या मागे ९ 


वादक आपापली वाद्ये वाजवीत चालतात. त्यांच्या आगेमागे 
दिवटिगे म्हणजे दिवट्या धरणारे असतात. मिरवणूक रंगस्थळी 
आल्यावर भागवत रंगस्थळाच्या मार्गे एका बाकावर बसतो. 

भागवत ही यक्षगानातली प्रमुख व्यक्ती होय. तो विद्वान 
असतो, संगीतज्ञ असतो व नाटच-नत्यकलाकोविद असतो. एका 
अर्थी तो यक्षगानाचा दिग्द्शकच असतो. 


तज्षणानातीळ नटमंडळी वयाने प्रौढ व बहुश्रुत असतात. 
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पयत सगळा पूर्वरंग हा असाच असतो. त्यापुढे मुख्य त 
होते. प्रथम नाटकातली पात्रे चेंड्याच्या साथीवर नावत ह 


भारतोय संस्कृतिकोदा 


प्रसंगी ते संवाद-संभाषणे स्व्रयंस्फूर्तीने करतात. राम, रावण, 
धर्म, दुर्योधन यांची कामे करणारी माणसे ठरलेली असतात. 
त्यांच्या शाब्दिक चकमको प्रेक्षकांना पूणे परिचित असल्या, 
तरी प्रत्येक प्रसंगी त्यांत वेगळा रंग भरला जातो व त्यामुळे 
त्याला एक प्रकारची रंजकता येते. अर्थातच काही पात्रे अधिक 
रंग भरण्याच्या उद्देशाने जेव्हा मूळ प्रसंगाला सोडून बडबड करू 
लागतात, तेव्हा भागवत आपली झांज जोरजोराने वाजवून 
त्यांना वळणावर येण्याची सूचना देतो. 

भागवत रंगस्थळामागे येऊन वसला, की मग कोंडंगी 
म्हणजे विदूषक प्रवेश करतात. ते आल्यावरोबर वेड्यावाकड्या 
उड्या मारून व गंमतीदार वोळून प्रेक्षकांना खदखदा हसवतात. 
ते गेळे, की मग बाळगोपाळ येतात; परंतु ते प्रत्यक्ष रंगमंचा- 
वर प्रवेशण्यापुर्वी प्रेक्षकांची उत्सुकता यथेच्छ ताणतात व मर्गच 
प्रेक्षकांपुढे येतात. त्यासाठी रंगमंचावर एक्र आडवी चादर धर" 
तात व त्यामागे बाळगोपाळ आपले नृत्य सुरू करतात. या 
नृत्याचे नाव तेरे कुणित असे आहे. मग अनपेक्षितपणे चादर 
बाजूला करतात व प्रेक्षकांना बाळगोपाळांचे नत्य दिसू लागत" 
बाळगोपाळ  नार्चत 
असताना त्यांच्या माग 
वसन भागवत नांदी” 
गीत गात. अर्सरत 
गणपतीची लाकडी 
मर्ती रंगमंचा र 
आणून उभी करीपॅय 
हे नांदीगीत व गुना 


, गायिल्या जाग्या 
गंगा तयो 
कृष्णाविषयी लॉर्टि 
तक्रारी असतात” _, 
यक्षगानाचा तॉ८ /, 
विषय कोण ही. 
असला, तर वु 

र्व्व 


यक्षषानातील नतक 


खंड सातवा 


रंगभूमीवर येतात. त्यांच्या या नृत्याला बोड्डलग असे 
नाव आहे 

मग नाटक महाभारतातील विषयाचे असेल, तर युधिष्ठिर 
रथावर म्हणजे चार चाके लावलेल्या छोट्याश्या टेबलावर 
आरूढ होतो. हे टेवल प्रसंगी रथ, प्रसंगी शय्या तर प्रसंगी सिहा- 
सनही बनते. मग भागवत आणि युविष्ठिर यांचे संभाषण सुरू 
होते व त्यातुन प्रेक्षकांना युधिष्ठिराची ओळख करून दिली 
जाते. हे संभाषण कन्नड किंवा कोकणी भाषेत असले, तरी ते 
साध्या बोलभाषेत नसते. भागवत संस्कृतप्रचुर भाषेत बोलतो, 
तर युधिष्ठिर सम्राटाच्या थाटात बोलतो. त्यांच्या संवादाचे 
स्वरूप साधारणपणे असे असते - 

भागवत - राजाविराज, राजमार्तड, कोटिप्रकाश - 

युविष्ठिर - शाहवास ! 

भागवत - अरितिमिर मातंड - 

युविष्ठिर - शाहूबास ! 

भागवत - सुस्वागतम्‌ 

युधिष्ठिर - वाहवा ! 

भागवत - नामाभिधानम्‌ ? 

युविष्ठिर - भागवत महाशय ! तुम्ही हस्तिनापुरच्या राजाचे 
नाव कधी ऐकले आहे ? 

भागवत - राजा युविष्ठिर ! 

युधिष्ठिर - शाहवास ! शाहुबास ! आमीचि, आमीचि ! 

भागवत -या वेळी सभाप्रवेश करायचं कारण ? 

युघिष्ठिर - कारणं अनेक. निवेदन करतो- 

मग प्रक्षकांना कळते, कौ रंगभूमीवर आलेला हा भरघोस 
मिद्यांचा, पायबोळ झगा नेसलेला, चुणीदार अंगरखा घातलेला 
क रत्नमालांनी नटलेला भारदस्त पुरुष म्हणजे युघिष्ठिर होय, 

_नानतर. प्रसंग ' म्हणजे नाटक सुरू होते. स्त्रीपात्रे, विरोधी 
पात्रे, इ. पात्रे रंगभूमीवर यथाकाल दाखल होतात. कधी शृंगार, 
कधी करुण, कधी वीर, कधी अद्‌भुत अशा रसांनी यक्‍त अश्ली 
सस्कृतनिष्ठ संभाषणे त्यांच्यांत झडू लागतात. कथानक हळहळ 
उ सरकते व युद्धप्रसंगाकडे वाटचाल करू लागते. * प्रसंग 
कोणताही असला, तरी यक्षगानाचा उत्कर्षेबिदू म्हणजे युद्ध ! 
है युद्ध म्हणजे वाद्यांच्या कडकडाटात दोन योद्धे तांडवपद्धतीने 
फर घरून नाचतात व तळ्वारबाजी करतात. अधूनमधन ते 
परस्परांच्या अंगावर धावूनही जातात. त 

हे युद्ध मुके नसते. 


त्यात शत्रूला “ सावधान ' असा इशारा 
असतो, परस्परांची उरण 


उणीदुणी काढली जातात, वीरगर्जना होतात 
कट पदाघाताने घूळ उडवली जाते. वीर आणि रौद्र असे 
दोन्ही रस ए 


करस होऊन साक्षात स'मरप्रसंग उभा करतात. भाग- 
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यक्षश्‍वर 


वत दमदार चालीचे पद गाऊन युद्धप्रसंग का उभा राहिला, ते 
सांगतो. अखेर युद्ध थांबते व सत्याचा विजय होतो. असत्याला 
पराजित व्हावे लागते. युविष्ठिर, राम, यांसारखे पुण्यश्लोक 
पुरुष विजयाच्या भेरी वाजवीत आनंदोत्सव साजरा करतात. 
एवढे होईतो बा हेर दिशाप्रकाश झालेला असतो. स्त्रीपात्रे हातांत 
पंचारती घेऊन नाचत नाचत रंगमंचावर प्रकटतात. भागवत 
भरतवाक्य गातो. वाद्यांची लय कमी कमी होत जात पूर्णपणे 
थांबते आणि यक्षगान संपते. रात्रभर जागलेले प्रेक्षक समा- 
धानाने घरी परतात. 

यक्षगानातल्या पात्रांच्या अधिकाराप्रमाणे व जातीपरत्वे 
त्यांचा पोषाख वेगळा असतो. राजाचा किरीट वेगळा, योद्धा 
असेल तर त्याचा वेगळा आणि देत्य-राक्षसांचा आणखी वेगळा 
असतो. राम, कृष्ण हे देवी पुरुष निळ्या आणि राजे-महाराजे 
गुलाबी, हिरिव्या किंवा लाल अशा रंगांनी रंगवतात. यम असला 
तर त्याला कोळशाच्या भुकटीनेच रंगवतात. खलनायक, सेवक 
आणि द्वारपाल यांचीही अश्लीच पात्रानुरूप वेषभूषा व रंगभूषा 
करतात. एकूण वेषभूषा अलंकारखचित, भडक व अवजड असते. 

कर्नाटकातली यक्षगानकला ही खऱया अर्थाने लोककला आहे. 
तिला चार-पाचशे वर्षांची जुनी परंपरा आहे. अनक थोर कवी, 
भागवत व नट यांनी तिची जोपासना केली आहे. कुज्जल शेष- 
गिरी भागवतार हे आजमितीचे सवश्रेष्ठ भागवत होत. ह्राडी 
रामा, मटपाडी वीरभद्र, मारवी रामकृष्णय्या, थक्‍्कटी बाब- 
णय्या हे यक्षगानातले श्रेष्ठ नट होत. [ कर्नाटक ] 


>. जेन देवतसमूहातला एक यक्ष (दिगंबरमते खेंद्र). हा 
यक्षद्र अमरनाथाचा सेवक आहे. हा श्यामवर्ण असून याला 
सहा तोंडे, तीन डोळे आणि बारा हात आहेत. हा शंखावर बस- 
लेला असतो. याच्या हातांत मातुलिंग, बाण, खडूग, मुद्गर, 
पाश, मुंगूस, धनुष्य, फळ, भाला, अंकुश आणि माला या वस्तु 
असतात. एका हाताची अभय मुद्रा असते. 

याचे पौराणिक षडाननाशी साम्य दिसते. दिगंबरमते तो वज 
धारण करतो. त्यावरून त्याचे इंद्राशी साध्य मानतात. [जे. इ. ] 


कारा (९) जेन देवतसमूहातला एक देव. याला ईशवर- 
। कजर, यक असेही नाव आहे. हा अभिनंदन तीर्थकराचा 
सेवक आहे. हा सावळ्या वर्णाचा व चार हातांचा आहे. याच्या 
उजव्या दोन हातांत मातुिंग व माला आणि डाव्या दोन हातांत 
नकुल व पाश असतात (दिगंबरमते हा घनुष्य, खेटक म्हणजे 
ढाल आणि खड्ग धारण करतो ). 


याच्या मूर्ती स्वतंत्रपणे आढळत नाहीत, तर त्या तीर्थ- 


आक अंक 


यक्षेक्वर 


कराच्य़ा अनुषंगानेच आढळतात. [जे. इ.] 
(२) शिवाचा एक अनुचर. सोमाबरोबर वामदेव शिवाने 
केलेल्या युद्धात याने वामदेव शिवाला मदत केली होती. [ पु. इं.]. 


(१) विष्णूचा एक अवतार. आकूती व रुची यांपासून 
यक्ष गरज्ञ व दक्षिणा हे जुळे जन्माला आले. या जुळ्याचा 
आजा स्वायंभुव मनू याने यज्ञाला मुलगा म्हणून दत्तक घेतले, 
असे पुराणांत म्हटले आहे (भाग. पु. १.३.१२). यामदेव हे 
यज्ञाचे अनुयायी होत. एकदा 
स्वायंभुव मनू चिंतनात मग्न 
असता त्याला खाऊन टाक- 
ण्याच्या उद्देशाने असुर व यातु- 
धान तिथे आले, तेव्हा यज्ञाने 
यामदेवांच्या साहाय्याने त्या. 
असुरांचा पराभव करून त्यांना 
ठार मारले. त्यामुळे यज्ञाला 
स्वर्गाचे राज्य मिळाले. कोर्ती 
मिळविण्यासाठी यज्ञाची 
आराधना करावी, असे भाग- 
वत पुराणात म्हटले आहे 
(भाग. पु. २. ३. ७). 

दुसऱ्या एका कथेत दक्षिणा 
ही यज्ञाची पत्नी आहे, असे 
म्हटले आहे. दक्षिणा व यज्ञ 
यांना बारा मुलगे झाले व तेच 
यम' या नावाने प्रसिद्धीस आले. 
स्वायंभूव मन्वंतरात विष्णू 
आणि आकूती यांच्यापासून 
यज्ञाचा जन्म झाला. स्वारोचिष मन्वंतरात तुषितापासुन, उत्त- 
मामध्ये सत्यापासून, तामसामध्ये हव्यापासुन व रेवतात संभूती- 
पासून यज्ञाचा जन्म झाला, असे विष्णू पुराणात सांगितले 
आहे ( विष्णू पु. २. १. २६-४० ). परमेश्‍वराच्या यज्ञ या 
अवताराचे वर्णन विष्णू पुराणात ( १.४.२२) केले आहे, ते असे- 

पादेषु वेदास्तव यूपदष्टू दस्तेषु यज्ञाऱिचितय$च वक्‍्त्रे । 

हुताशजिह्लो 5 सि तन्रुहाणि दर्भाः प्रभो यज्ञपुमांस्त्वमेव ॥। 

अर्थ -यूप या दाढा असलेल्या हे विष्णो, तुझ्या पायांत 
चारही वेद आहेत, दातांमध्ये यज्ञ आहे, तोंडात चयने आहेत. 
हुताशन अग्नी ही तुझी जिव्हा आहे. तुझे केस हे दर्भ आहेत. 

(आणि) असा तू यज्ञपुरुष आहेस. 
वरील फौराणिक कथा प्रतीकात्मक असावी आणि यज्ञ- 


ष्‌९ट८ 


भारतोय संस्कृतिकोश 


संस्थेचे महत्त्व लोकमानसावर विववण्यासाठी तिचा विनियोग 

असावा, असे वाटते. पाहा - यज्ञसंस्था. [ प्रा. च. को.; पु. इं.] 
(२) यज्ञ हा एक गंबर्व असून, दक्षिणा या त्याच्या अप्सरा 

आहेत, असे तैत्तिरीय संहितेत म्हटले आहे (३. ४. ७. १)' 


एक प्रायश्चित्त. याचा विधी असा - कर्त्यांने सका" 

यक्षकृच्छ - ७ ट्र ञं णि एक 
& ळच्या स्तानानंतर व व्याहूती आणि 

हजार आठ वेळा गायत्री मंत्र जपावा. त्या वेळी वीरासनांत 
बसावे. नंतर तीन वेळा स्नान करावे. संयम व मौन पाळावे. 
दिवसातून एकदाच दुव किवा दही किंवा ताक अथवा यवांची 
कांजी व गोमूत्र घ्यावे. अशा प्रकारे एक दिवस प्रायदिवत्त 
धंतल्यावर सर्वे पापांचे क्षालन होते. [ हि. घ. ]. 


मंडला” 
नावावर 
ग: 


एक सुक्तद्रष्टा.त्ररग्वेदाच्या दहाव्या 
यज्ञ प्राजापर नवता 
शे प्राजापत्य तोळू एकद तिसावे सुक्‍त याच्या न! 
आहे. हे सृष्ट्युत्पत्तिसुक्‍त म्हणून प्रसिद्ध आहे. यज्ञामुळ वव 
ताची निर्मिती झाली आणि त्याला स््रैय॑ प्राप्त झाले, हे नो 
यात स्पष्ट केले आहे. याव्यतिरिक्त यात यज्ञरूप प्रजातिर्षि, प 
सृष्टिनिमितीची यज्ञताधने आणि जगताच्या निर्मितीचा 
यांचे वर्णन आहे. सृष्टी ही या सूक्ताची देवता आहि. ग्ध 
एक क्रःचा अशी- 
च “षु 
यो यज्ञो विश्‍वतस्तस्तुभिस्तत एकशतं देवकर्मेभिरायत' व 
इमे वयन्ति पितरो य आययुः प्र वयापवयेत्यासते तते । १) 
(क्र व्या आ 
अथ्‌ - शंभर उपाध्यायांनी ताणलेले रज्जुवेष्टित म 
वस्त्र पितर विणतात आणि उभ्या सुतानजीक बसुन 
विणकाम' चालू ठेवतात. छद 
९ रि 
या कार सुकतात यज्ञाची मर्यादा, देवता, घृत, समिधा, हली 
त्यादोसंबंधी प्रश्‍न विचारून, त्यांतील काहींची उत्तरे 
आहेत. [क्. म. भा. ; प्रा. च. को. ] 
तूत मर्कट 
यज्ञवराह वराहाचे एक रूप. याला गोमती-तीथ्‌ ही 
लेला एक अवतार मानतात. याचे सवे वाब ९. 
यज्ञातल्या विविध अंगांची प्रतीके मानलेली आहेत ही 
११-२३). पाहा - आदिवराह. [ पु. इं. ] 


ए तमील संक्रांत 
यज्ञसप्तमी ए6 तिथित्रत.ज्या शुद्ध सप्तमीला वाटि र्यी 
न त्या दिवशी या व्रताला प्रारंभ क ळा क्नॉट 
वशी ब्रतकर्त्याने एकदा हविष्यान्न खावे, वर्णाला 6 ,हूर्णि 
करावा, जमिनीवर दर्भशय्या घालून तिच्यावर झोपा 


याया 


खंड सातवा 


दुसर्‍या दिवशी सकाळी आणि सायंकाळी वरुणाला आहुती द्याव्या. 
पुढे प्रत्येक महिन्यातील सप्तमीला सूर्याच्या निरनिराळया 
नावांनी हवन करावे. ब्रतावधी एक वर्षे. उद्यापनाच्या वेळी 
सोन्याचा रथ करून व त्याला सात घोडे जोडून, तो रथ व एक 
गाय आचार्याला दान द्यावी. फल - राज्यप्राप्ती. [ हिः ध.] 


स्थ पुरातन कालापासून भारतात अस्तित्वात असलेली 
यज्ञसंस्था एक धामिक व सामाजिक संस्था. प्राचीन वैदिक 
वाडमयापासून अद्ययावत भारतीय वाडमयापर्यंत सर्व वाडमया- 
मध्ये यज्ञाचा गौरव केलेला आहे. म्हणून यज्ञाचे महत्त्व, यज्ञाची 
कल्पना, यज्ञसंस्थेचा इतिहास, यज्ञांचे प्रकार इत्यादींचा विचार 
करण आव्यक आहे. 

यज्ञाच्या व्याख्या - यज्ञ हा शब्द यज्‌ या धातूपासून उत्पन्न 
झाला आहे. यजू्‌ धातूचा अर्थ देवपूजा, संगतिकरण व दान असा 
सांगितला आहे. आपल्यापेक्षा जो श्रेष्ठ आहे, तो देवासारखा 
आहे असे समजून त्याची पुजा करणे; आपल्या बरोबरीच्या 
लोकांना प्रेमाने जोडणे, एकत्र करणे; तसेच आपल्यापेक्षा जो 
ल्हान आहे. त्याला काहीतरी देणे, असा यज्ञ शब्दाचा आशय 
आहे. म्हणजेच सन्मान, संघटन आणि दान या तीन तत्त्वांनी 


पा असे हे यज्ञकर्म आहे. व्यक्‍तीच्या स्वतःविषयीच्या कर्तेव्या- 
बरोबर सामाजिक कतंव्याची जाणीव ठेवणे, ही कल्पना यज्ञ या 
शब्दातून ध्वनित होते. अज्ञा 


॥ प्रकारचे हे यज्ञकर्म श्रेष्ठ आहे, असे 
शतपथ ब्राह्मणात म्हटले आहे (१. ७. ४५) 

धातूपासून समजणारा यज्ञ शब्दाचा अर्थ 
तरी त्याच्या अर्थासंबंधी शार 


मर्यादित असला, 
झा यी त्यकार्रानी अनेक प्रकारे चर्चा केली 
७ य यज्ञ शब्दाच्या काही व्यत्पत्ती सांगितल्या 
आहेत (निरुक्त ३. १९), त्या अशा- 
पज: कस्सात्‌ । प्रख्यात यजतिकर्म इति नरक्‍ता: । 
याच्यो भवति इति वा | बहुकृष्णाजिन इति 
ओपमन्यव: । यजूंषि एनं नयन्ति इति वा । 
वकर शी माहीत अशी क्रिया पुरी झाली म्हणजे यज्ञ 
य रकत म्हणतात. त्यात याचना केली जाते, म्हणून 
*- ज्यात अनेक कृष्णाजिने असतात, त्याला यज्ञ म्हणावे 


अ पमन्य' - > > _ 
से औपमन्यवांचे मत आहे. यजुमंन्त्रांनी जे कर्म मुख्यत: केले 
आते, तो यज्ञ होय. कक 


पहिल्या व्याख्येत यज्ञ शळ् 
ल्याचे गृहीत धरले आहे. दुस 
पासून सिद्ध होतो, असे म्हटले 
केच आहे. यज्‌ -- न अशी 
या शब्दाची कल्पना करणारा 


द यजू धातूपासून उत्पन्न होत अस- 
ऱ्या व्याख्येत हा शब्द याच्‌ घातू- 
आहे. तिसरी व्याख्या चमत्कारि- 
रूपसिद्धी करताना त्यातुन अजिन 
रा आचार्य लोकविलक्षणच म्हटला 


पुक्ड 


यज्ञसंस्था 


पाहिजे. शेवटची व्युत्पत्ती मात्र मामिक व समर्पक आहे. 

मीमांसाशास्त्रकारांनी यज्ञ शब्दाचा सामान्य अर्थ लक्षात 
घेऊन “ देवतोहेशेन द्रव्यत्यागः ' -- देवतांच्या उद्देशाने द्रव्याचा 
त्याग करणे, असा यज्ञ शब्दाचा अर्थ केला आहे. त्यावरून यज्ञ हे 
त्यागप्रधान कर्म असल्याचे समजते. हे कर्म कोणते असा विचार 
पुढे आला असता, ते वेदप्रतिपादित असे समजणेच प्राप्त आहे. 
कारण यज्ञघर्म हा वेदात म्हणजे श्रुतीतच सांगितला आहे. वेद- 
मूलक अशा ज्या मन्वादी स्मृती आहेत, त्यांमध्ये सांगितलेले कर्म 
ते स्माते कर्म होय. याचाही यज्ञ शब्दानेच बोघ होतो. म्हणजे यज्ञ 
या शब्दाने श्रोत आणि स्माते कर्म विवक्षित आहे, असे समजते. 

यज्ञ शब्द पाणिनीने अनेक वेळा वापरला आहे. परंतु एके 
ठिकाणी यज्ञ व क्रतू असे दोन्ही शब्द वापरून (अष्टा. ४. ३.६८) 
त्यांच्या अर्थांमध्ये त्याने भित्भतता दाखविली आहे. त्याने यज्ञ हा 
शब्द सामान्य अर्थाने वापरला आहे, तर क्रतू हा शब्द सोमयज्ञ 
या अर्थी वापरला आहे, असे काशिकावृत्तीत म्हटले आहे. 

ज्यामध्ये दुसऱ्याला काहीतरी देणे आहे, असे त्यागप्रघान 
कर्म म्हणजे यज्ञ होय, हे वरील विवेचनावरून ठरते. यज्ञातील 
ही त्यागाची कल्पना लक्षात घेऊनच अनेक ग्रंथांत यज्ञ शब्दाच्या 
अर्थाचा विस्तार केलेला आढळतो. 

यज्ञाची उत्पत्ती -यज्ञ निर्माण कसा झाला व त्याचा प्रसार 
कसा झाला, यासंबंधी अनेक गोष्टी वैदिक वाडमयामध्ये सांगि- 
तल्या आहेत. प्रजापतीने देव आणि असुर यांना उत्पन्न केल्यावर 
यज्ञ आणि छंद उत्पन्न केले. यज्ञ प्रथम असुरांकडे गेला आणि 
छंदही त्याच्या पाठोपाठ तिकडे गेले, असे तेत्ति. संहितेत म्हटले 
आहे (३. ३. ७). त्यावरून यज्ञ हा प्रथम असुरांच्या अधीन 
होता, असे कळते. देव आणि असुर यांच्यामध्ये अनेकदा युद्धे होत. 
त्यांमध्ये देवांचा नेहेमी जय व्हायचा आणि असुर नेहमी परा- 
भूत व्हायचे. त्यामुळे यज्ञ असुरांना सोडून देवांकडे गेला. नंतर 
देवांनी त्या यज्ञाचे विघिविधान खूप वाढविले. पुढे यज्ञाच्या 
बाबतीत असुर देवांचे अनुकरण करू लागले. देवांच्याजवळ 
असलेला हा यज्ञ क्रषींनी मिळवला आणि अशा प्रक्रारे देवां- 
कडून यज्ञविद्या मनुष्यांपयंत येऊन पोचली. 

ब्राह्मणग्रंथांत अशा आख्यायिका आढळतात, की वैदिक काळा- 
तच यज्ञ नष्ट झाला होता. तो देवांनी प्रयत्नपुर्वक परत मिळ- 
विला. एके ठिकाणी असे म्हटले आहे, की यज्ञ देवांपासून निघून 
गेला. देव त्याला शोधू शकले नाहीत. त्यांनी हे काम अदितीला 
सांगितले. तिने देवांपासून वर मिळविला, की * यज्ञाच्या प्रारंभी व 
शेवटी मला आहुती मिळाली: पाहिजे. ' देवांनी तो वर दिला. मग 
अदितीने यज्ञाला शोधून परत आणले (ऐ. ब्रा. १. २.७). 

यज्ञासंबंधी अशा वंदिक आख्यायिका प्रचलित असल्या, 


यज्ञसंस्था 


तरी त्यासंबंधी व्यावहारिक व संभाव्य अक्ली काही अनुमाने 
पंडितांनी काढली आहेत. फार प्राचीन काळी मनृष्याला जेव्हा 
अग्नीचा शोध लागला, तेव्हा त्याच्या जीवनात मोठी क्रांती 
झाली. अग्नीच्या रूपाने तेजस्वी देवी शक्‍ती मानवाच्या हाती 
आली. पण असा अग्नी घरात सतत जागता ठेवण्याची आव- 
इयकता शीत प्रदेशातील लोकांनाच अधिक भासत असणार. 
म्हणून यज्ञ ही संस्था हिमप्रदेशातच उद्‌भवली असण्याचा संभव 
आहे, असे अनुमान श्री. वि. दा. सावरकर यांनी केले आहे. 
तथापि अत्यंत प्राचीन अश्या वैदिक वाडमयामध्ये सांगितलेल्या 
वैदिक कल्पनेचा विचार करता वरील अनुमान बरोबर वाटत 
नाही. यज्ञ हे एक भौतिक व अलौकिक सुखाचे साधन म्हणूनच 
वेदांत सांगितले आहे. थंडीपासून निवारण करणारा आणि रोजचे 
अन्न शिजविणारा अग्नी याच्याहून यज्ञातील अग्नीचे पावित्र्य 
अगदी वेगळें असल्याचे सांगितले आहे. 
प्राचीन यज्ञकल्पना - प्राचीन काळी निसर्गाच्या शकक्‍तींवर 
मानवी जीवन अवलंबून असे आणि मानवाचे भलेवुरे करणारी 
अशी एक अद्‌भुत शक्‍ती निसर्गात आहे, ही समजूत सर्वमान्य 
होती. त्यामुळे या शक्तीला प्रसत्न करून घेण्याच्या उद्देशाने 
यज्ञकल्पना प्रथम प्रचारात आली. निसर्गामध्ये असलेल्या 
शक्तींना देवता मानून, त्या देवतांसाठी आपल्याजवळ असलेले 
पदार्थ समर्पेण करणे, ही यज्ञाची आदिम अवस्था होय. या प्राथ- 
मिक स्वरूपाच्या यज्ञासंबंधी काही उपपत्ती लावलेल्या आढळ- 
तात, त्या अद्या - 
देवाने तत्काळ आणि भविष्यकाळी आपणांवर कृपा करावी 
आणि आपणांस ईप्प्तित गोष्ट द्यावी, म्हणून देवाला दिलेली 
देणगी म्हणजे यज्ञ होय. पापी माणसाने पापक्षालनासाठी 
स्वत:चा बळी देण्याऐवजी स्वत:चे प्रतीक म्हणून एखाद्या प्राण्याचा 
बळी देणे म्हणजे यज्ञ होय. 
यज्ञात दिलेल्या आहुती म्हणजे देवतेला दिलेले भोजनच होय. 
वेदिक संस्कृतीच्या विकासातील विचारांच्या अनेक अवस्था 
आयांच्या यज्ञसंस्थेत पाहायला मिळतात. वैदिक वाडमय निर्माण 
होण्यापूर्वी यज्ञाचे स्वरूप अगदी स्थूल होते. यज्ञाचे विधि- 
विधानही फारसे नसे. आणि त्याच्या प्रभावाविषयी स्पष्ट 
कल्पनाही नव्हत्या. परंतु आर्य लोक सिंधूच्या तीरावर येऊन 
राहिल्यानंतर त्यांच्यामध्ये सामाजिक स्थिरता आली आणि 
त्यांच्या धामिक कल्पनाही स्थिर झाल्या. याच काळात आर्यांनी 
वैदिक वाडमयाची निर्मिती केली आणि यज्ञकल्पनेचा विस्तार 
केला. यज्ञाच्या द्वारे परमेश्‍वर प्रसन्न होतो व तो आपणांस 
प्सित वस्तु देतो, अशी आर्यांची दृढ श्रद्धा होती. 
हा देवांचे मुख होय. देवतांना अपण केलेले पदार्थ 


६०० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


अग्नी त्यांना नेऊन देतो, असे म्हटले आहे. म्हणून कोणत्याही 
देवतेसाठी पदार्थाची आहुती अग्तीत दिली जाते. या दृष्टीने 
सर्वांचे हूविद्रेव्य त्या त्या देवतेला पोचविणार्‍या अग्नीला वेदां- 
मध्ये हव्यवाहन असे नाव मिळाले. देवता या अदृद्यस्वरूप 
असल्याने त्यांना जे पदार्थ समपैण करायचे, ते अग्नीच्या द्वारे 
देणे, हे यज्ञाचे स्वरूप वैदिक काळात आढळून येते. यज्ञ करणार्‍या 
व्यक्तीला जे पदार्थ अधिक आवडत असतोल, अक्राच पदार्थांचा 
त्यात अंतर्भाव होत असे. उदा०-- दूध, तूप, तांदूळ, यव, ई- 
पदार्थ; तसेच गाय, वेल, शेळचा, मेंढया, इ. प्राण्यांचे मात. 
यांचा उल्लेख यज्ञाच्या संदर्भात वैदिक वाळमयात आढळतो. 
शकरूचा नाश व्हावा, योग्य वेळी पाऊस पडावा, राजाची भर 
भराट व्हावी, पुत्रसंपतो व पश्ुसंपत्ती मिळावी, आरोग्य 
टिकावे, रोग दुर व्हावे, इ. अनेक विषयांसाठी लहानमोठे यर्श 
यजुर्वेदात व ब्राह्मणग्रंथांत सांगितलेळे आहेत. इष्ट कामना पूण 
करणारे साघन' म्हणून यज्ञाचे महत्त्व सांगितले आहे. त्यामुळेच 
यज्ञ हे समाजजीवनाचे केंद्र समजले गेले. त्या काळी यज्ञसंस्थेला 
झुष्कळच मांत्रिक स्वरूप प्राप्त झाले. श्रेष्ठ तत्त्वाने केलेल्या 
यज्ञामुळेच जग निर्माण झाले, असेही त्या काळी मानले जात अट' 
ब्राह्मणग्रंथांमध्ये यज्ञाचे महत्त्व अनेक प्रकारांनी सांगित 
आहे. जे लोक यज्ञ व्यवस्थित करीत नाहीत, ते जन्म-मरणाच्या 
फेऱ्यात सापडतील, असे.वर्णन शतपथ ब्राह्मणात आढळते. _ 
मोठमोठ्या यज्ञप्रसंगी जमलेळे पंडित यज्ञविषयक अर्त भ 
गोष्टींवर चर्चा करीत. यज्ञमंडपात जमलेल्या सामान्य मी 
सांनाही या चर्चा ऐकायला मिळत. तक्षशिळेत जनमेजय 
सर्पसत्र केले, त्या वेळो यज्ञमंडपातच व्यासांनी महाभा क 
सांगितळे, असे महाभारतातच प्रारंभी म्हटले आहे. अश्या प्र 


प्राचीन काळी अत्यंत साधा आणि सोपा असलेला यज्ञ सट 1 
भारतकाळापर्यंत जटिल व 


समाजव्यापी वनला. यज्ञकर्ल्पर्न 
खूपच विस्तार झाला. वैदिक वाडमयामध्ये यज्ञाचा 
कसकसा झाला हे, क्रग्वेद, ब्राह्मणग्नरंथ, उपनिषदे, भगवद्ग 
इ. ग्रथांमधील यज्नस्वरूपवणंनावरून कळते. वि 
कग्वेदकालोन यज्ञ - वेदिक वर्मात यज्ञाला फार मोठे ** 
आहे. या यज्ञामध्ये असलेल्या देवतांना क्र्ग्वेदात मानवी रूप प्रा 
साळ आहे. क्रग्वेदकाली लोक देवाला मोठा आधार मा” 
द्वाला प्रसन्न करून घेतल्यामुळे प्रतिळाभ होईल, अश्ली हात 
“गाच्यांत दृढमूल झाली होती. निरनिराळया देवतांचे सावि 
कग्वेदात वर्णन केळे आहे. या देवतांना हवी पोचवि"्ट १. 
उत्तम मार्ग म्हणजे अग्नीत आहुती देणे हा होय. अग्नीत 
देऊन म्हणजेच यज्ञ करून जो भरपुर दान व दक्षिणा देती, 
देवाशी तादात्म्य पावतो, असे एका क्रचेत म्हटले आहे 


हीत) 
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१. १२५. ५ ). देवतांवहृल कृतज्ञताबुद्धी व्यक्‍त करण्यासाठी 
जरी यज्ञ केले जात, तरी सामान्यतः दैवी कृपा संपादन कर- 
ण्याकरिताच हवी अर्पण करणे, हे यज्ञाचे प्रमुख उद्दिष्ट असे. 

क्रग्वेदातील यज्ञकल्यनेचे विवेचन तक. लक्ष्मणशास्त्री जोशो 
यांनी केळे आहे, ते असे- 

“ सर्व विश्‍वाची एकता ज्याच्यात आहे, असा परमेश्‍वर यज्ञ- 
रूप आहे, अशी कल्पना क्र्ग्वेदात आहे. सर्व उत्पत्तीचे कारण, 
सर्व विश्‍वाचा आधार, पापनाश, शत्रुनाश, संकटपरिहार, दीर्घा- 
युष्य, रोगपरिहार, राक्षसनाश, समृद्धी आणि अमरत्व या सर्वाचे 
साधन यज्ञ मानला आहे. यज्ञाचे तत्त्वज्ञान हे वैदिकांच्या जीव- 
नाचे तत्त्वज्ञान आहे. त्याचे संक्षिप्त रूप असे -- यज्ञ हे भुवनाचे 
उत्पत्तिस्थान आहे; यज्ञापासून देव आणि क्ररषी उत्पन्न झाले; 
ाम्य व अरण्यातील पक्षू निर्माण झाले. अश्‍व, गायी, अज, 
मेंढ्या, वेद हे सर्व त्याच्यातून उत्पन्न झाले, असे क्र॒ग्वेदात 
(१०.९०) म्हटले आहे. देवांचा प्रथम धर्म यज्ञच होता. 

जीवनातील प्रत्येक महत्त्वाची क्रिया यज्ञात गोवलेली आहे. 
सर्वे ऐश्‍वर्य यज्ञावर आश्रित आहे. वामदेव म्हणतो. “ हे अग्ने, 
हा यज्ञ केव्हाही मोडता येणार नाही असा आहे; गायी, बेल, 
मेंडया, अश्‍व, नेते, लोक, मित्र, अन्न, प्रजा, सभा आणि धन 


यांनी युक्‍त असा आहे; हे असुरा, ही दीघ आणि विस्तृत 
आधाराची आथिक शक्‍ती आहे. (५४. रं. ६) ” 

क्ग्वेदामधील यज्ञ अत्यंत साधा होता. सोमयागा 
क्ग्वदात असला, तरी राज व श्रीमंत लोकच हा यज्ञ करीत. 
यज्ञाचा हेतू केवळ देवतेला संतुष्ट करणे एवढाच असे. क्रग्वेद- 
काळी मनुष्ययज्ञ प्रचलित होता की नव्हता, याबहृळ मतभेद 
आहेत. वैदिक आये हिंदुस्थानात येण्यापूर्वी पुरुषमेघ प्रचलित 
असावा आणि त्याचेच रूपक क्रग्वेदातील पुरुषसुक्‍्तात आले 
असावे. पुरुषमेधाचा स्पष्ट उल्लेख यजुरवेदात आहे आणि त्या- 
संबंधात पुरुषसूक्ताचा विनियोग आहे. कग्वेदातील पुरुषसूक्त 
हे पुरुषमेधासाठी नाही. त्यात विराट पुरुषाचे वर्णन केलेले आहे. 
म्हणून क्रग्वेदकाली वेदिक आय पुरुषमेध करीत, हे म्हणणे बरो- 
बर नाहो. 

यज्ञ हा शब्द क्रग्वेदात अनेक वेळा आला आहे आणि बहु- 
तेक ठिकाणी त्याचा अर्थ श्रेष्ठ कर्म असा आहे. यज्ञोपासना ही 
प्रापंचिकाला कामधेन्‌प्रमाणे आहे, अर्थात सर्वाभीष्टवरदा अशी 
आहे. श्रेष्ठ स्थान मिळवून देण्यासाठी यज्ञ हा एक सोपा मार्ग 
आहे. यज्ञाच्या योगाने पितर तेजस्वी झाले व स्वर्गेळोकाला 
गेले असे क्र्ग्वेदात एका ठिकाणी म्हटले आहे(क्र. ४. २. १६). 
यज्ञ ही एक नौका असून, ती यजमानास तारून नेते, असेही वणन 
क््‌ग्वेदात आढळते. या नौकेचे वर्णन पुढील क्रचेत (त्र. १०. 


चा उल्लेख 
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६३. १०) सुरेखपणे केले आहे - 

सुत्रामाणं पृथिवो द्यामनेहसं सुशर्माणमर्दाति सुप्रणोतिम्‌ । 

देवों नावं स्वरित्रामनागसमस्रवन्तीमारुहेमा स्वस्तये ॥ 

अर्थ -- उत्तम रक्षण करणारी, अत्यंत विज्ञाल, दोषरहित, 
सुखकारक, देन्यरहिंत, आनंदकारक, व्यंगरहित व छिद्ररहित 

अशा यज्ञरूपी नावेत आम्ही उत्कषे आणि देवत्व प्राप्त करून 

घेण्यासाठी आरोहण करतो. 

पुरुषसूक्तात आलेल्या यज्ञ शब्दाचा एक अर्थ कर्म असा 
आहे, तर दुसरा अर्थ प्रजापती अथवा विष्णू असा आहे. श्रेष्ठ 
परमेश्‍वराप्रीत्यर्थ देवांनी यज्ञकर्म केले. देवांनी अशा प्रकारे जो 
यज्ञ केला, तोच घर्म होऊन राहिला ( तानि धर्माणि प्रथमा- 
न्यासन्‌). म्हणून प्राचीन काळी यज्ञावाचून अन्य कोणतेही 
कृत्य धर्म म्हणून स्तव्रोकारल्याचे दिसत नाही. पुरुषसूक्तात 
यज्ञाचे वर्णन करताना म्हटले आहे, को हे विव निर्माण 
करताना परमात्म्याने म्हणजे परम पुरुषाने स्वत:चा यज्ञ केला. 
जेव्हा जेव्हा सृष्टीच्या उत्पत्तीचा, त्रतच्या उगमांचा किवा 
निसर्गातील कोणत्याही क्रियेचा उल्लेख येतो, तेव्हा तेव्हा तिथे 
यज्ञ आणि आहुती यांचा उल्लेख येतो. यावरून प्राचीन वेदिक 
क्रषी सृष्टीतील सर्वच प्रक्रियेला एक मोठा यज्ञ मानीत, असे 
दिसते. वेदिक त्ररषोंच्या आध्यात्मिक जीवनाचेही वणन यज्ञाच्या 
दारे केळे आहे. मानवाला उपदेश करताना क्रग्वेदात एका 
ठिकाणी म्हटले आहे, की * दिव्य ज्ञान देणारा व सर्वे आपत्ति- 
विपत्तींतून पार नेण्यास समर्थ असलेला असा हा यज्ञ लोक- 
कल्याणासाठी तुम्ही नेहमी आचरा ' (क्र. ७. ३४. ६). 

सोमयाग, दशंपुर्णमास, इ. यज्ञांचा उल्लेख त्र्ग्वेदात असला 
तरी त्यांचे तपशीलवार वर्णन क्र्ग्वेदात आढळत नाही. यज्ञा- 
मध्ये सोम नावाची जी वनस्पती वापरली जाते, तिचे वर्णन 
करणारे मंत्र मात्र क्र्ग्वेदात पुष्कळ आढळतात. सोम कुटताना, 
त्याचे हवन करताना आणि त्याचे प्राशन करताना जे मंत्र म्हटले 
जातात, ते सर्वे क्रग्वेदातील आहेत. क्रग्वेदाचे नववे मंडल 
सोममंडल म्हणूनच प्रसिद्ध आहे. प्रातःसवन, माध्यंदिनसवन 
आणि तृतीयसवन यांचा उल्लेखही काही सुकक्‍तांत सापडतो. 

यज्ञांचे विधान सांगणे हा त्रश्‍ग्वेदान्तर्गत सुक्‍तांचा हेतू नसला, 
तरी तत्कालीन यज्ञसंस्थेसंबंधी पुष्कळशी माहिती निरनिराळया 
सुक्‍तांमधून आढळते. यज्ञसंस्थेचा प्रसार करणारे म्हणून क्रग्वे- 
दात आर्यांचा उल्लेख आहे, तर यज्ञास विरोध करणारे म्हणून 
पणी, दस्यू यांचा उल्लेख आहे. 

ब्राह्मणग्रंथांतील यज्ञविस्तार - यजुवेदाच्या संहिता आणि 
ब्राह्मणग्रंथ यांमध्ये यज्ञाचा विस्तार झाला आहे. यज्ञांच्या निर- 
निराळ्या अंगांचे तपशिलवार वर्णन ब्राह्मणग्रंथांत आढळते. 


यज्ञसंस्था 


विधी, निषेध आणि अर्थवाद यांच्या द्वारे यज्ञांची माहिती सांगि- 
तली आहे. ब्राह्मणकाळात संपुर्ण मानवी जीवनच यज्ञकल्पने- 
भोवती गुंफण्यात आले. हे यज्ञ कोणत्या उद्देशाने सांगितले आहेत, 
हे पाहताना आत्मशुद्धी व स्वत:बरोबर अनेकांचा उद्धार है दोन 
उद्देश दिसून येतात. वेयक्तिक स्वरूपाचे जे यज्ञ सांगितळे आहेत, 
त्यांमध्ये पहिला उद्देश दिसून येतो. शतपथ ब्राह्मणात म्हटले 
आहे-' अग्नीतुन यज्ञ उत्पन्न झाला. तो यजमानाची पापे जाळतो, 
त्यामुळे यजमानाला ब्रह्मतेज, संपत्ती आणि सुख मिळते, म्हणून 
यजमानाने नेहमी यज्ञ करावा. (२.२.१.६)- दुसर्‍या उद्देशात 
सामाजिक दृष्टी दिसते. समाजाच्या सुखासाठीही अनेक यज्ञ 
सांगितले आहेत. 

जीवनातील लहान-मोठ्या घटनांसाठी ब्राह्मणग्नंथांत यज्ञ 
सांगितले आहेत. या यज्ञांचे अनेक प्रकारे विधान केल्यामुळे त्यांची 
जटिलता वाढली. यज्ञांत म्हटले जाणारे मंत्र व तंत्र यांचे ज्ञानही 
खूप विस्तारले. हे ज्ञान एका विशिष्ट वर्गालाच असे. त्यामुळे 
या वर्गाचे म्हणजे पुरोहितवर्गाचे समाजावर वर्चस्व प्रस्थापित 
झाले. कोणालाही कोणत्याही देवतेसाठी यज्ञ करायचा झाल्यास 
तो पुरोहिताच्या साहाय्यावाचून करणे अशक्य झाले. त्यामुळे 
पुरोहित हा देवता व यजमान यांमधील महत्त्वाचा दुवा ठरला. 
यज्ञांचे विघान सांगताना त्या यज्ञांची स्तुती करणाऱ्या अनेक 
कथा व आख्यायिका ब्राह्मणग्रंथांत आढळतात. एखाद्याने विशिष्ट 
यज्ञाला प्रवृत्त व्हावे, हाच त्यामागचा हेतू असतो. यज्ञातील 
विशिष्ट कर्माची स्तुती करतानाही लहान लहान कथा सांगि- 
तल्या आहेत. उदाहरणाथथ अग्नीचे मंथन पिंपळाच्या अरणीतून 
करावे हे सांगताना शतपथ ब्राह्मणात उवंश्ी-पुरूरवा यांची 
कथा सांगितली आहे. इन्द्राची गेलेली शक्‍ती पश्ूंनी आपल्या 
दूध-दह्याच्या द्वारे त्याला परत नेऊन दिली. म्हणून त्याला 
सांनाय्य नावाचा हवी अर्पण करतात, असे तत्तिरीय संहितेत 
म्हटले आहे. प्राचीन काळी केवळ दिवस होता. त्यामुळे यमाच्या 
मृत्यूचे दुःख यमी विसरू शकली नाही. म्हणून देवांनी रात्र 
उत्पन्न केली. तेव्हापासून सकाळ आणि संध्याकाळ निर्माण झाली. 
म्हणून सकाळी व संध्याकाळी दोन्ही वेळा अग्नींचे उपस्थान 
करावे, असे मेत्रायणी संहितेत म्हटले आहे. ब्राह्मणग्नंथांत कथा 
सांगताना, पुष्कळ वेळा देव आणि असुर यांमध्ये युद्ध सुरू झाले, 
त्यामध्ये देवांचा जय झाला, असुरांचा पराभव झाला, असा त्या 
कथेचा प्रारंभ केलेला असतो. ब्राह्मणग्रंथांचा समावेश श्रुतीं- 
मध्ये होतो. म्हणून ब्राह्मणोक्‍त यज्ञांना श्रौतयज्ञ म्हणतात. त्यांचे 

तपशिलवार विधान श्रौतसूत्रांमध्ये केळेळ असते. 
ह त अशा प्रकारे यज्ञांचे महत्त्व वाढल्यामुळे देव- 
आले. यज्ञामुळे एक अपूर्व शक्‍ती निर्माण होते 
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आणि त्यामुळे यज्ञकर्त्याला फलप्राप्ती होते. योग्य ते फल मिळ- 
विण्यासाठी देवांनीही यज्ञ केळे, देवांचे अनुकरण करून असुरांनी 
यज्ञ केले, मनुष्यांनीही यज्ञ केळे, इतकेच काय; तर क्षुद्र योनी- 
तील प्राण्यांनीही यज्ञ केळे, असे उल्लेख ब्राह्मणग्रंथांत आढळ" 
तात. तात्पर्य, योग्य फल प्राप्त करून घेण्याचा मार्ग म्हणजे यज्ञ 
होय, असे वेदिकांनी निःसंदिग्ध ठरवले. यज्ञांत काम करण्याऱ्या 
त्रघ्रत्विजांचे स्थानही देवतांपेक्षा वरचे आहे, असे काही ठिकाणी 
सूचित आहे. मंत्रांच्या सामर्थ्यावर त्रट्रत्विन देवतेला हविर्भाग 
स्वीकारण्यासाठी बोलावतो व ती देवता यज्ञस्थळी उपस्थित 
होते, असे वर्णन ब्राह्मणग्रंथांत आढळते. उदा० चातुर्मास्य यज्ना” 
तील साकमेव पर्वात हवी ग्रहण करण्यास,ठी इंद्राला बोलावले 
जाते आणि इंद्र क्रषभरूपाने तिथे प्रत्यक्ष उपस्थित होतो, असे 
शतपथ ब्राह्मणात म्हटले आहे ( २.५.३.१८ ). एतावता यश 
हा सवंश्रेष्ठ आहे, हेच मुख्यत: ब्राह्मणग्रंथांत प्रतिपादिले आहे. 

यज्ञाच्या द्वारे प्रजापतीने सृष्टी उत्पन्न केली, असे ब्राह्मश" 
ग्रंथांत अनेक ठिकाणी म्हटले आहे. परंतु सृष्टी उत्पन्न करणाऱ्या 
प्रजापतीसाठी असा विशेष कोणताच यज्ञ सांगितलेला ताही. 
काही यज्ञांत प्रजापती ही प्रवानदेवता आहे. सृष्टयुत्पत्तीच्या 
प्रक्रियेचा यज्ञाशी संबंध प्रामुख्याने ब्राह्मणग्रंथांत सांगितला 
आहे. सृष्टी उत्पन्न करणे हाही प्रजापतीने केलेला एक र्म 
यज्ञच होय', असेही म्हटले आहे. 

ब्राह्मणग्रंथांत सांगितलेल्या काम्य यागांचा बारकाईने अभ्यास 
केला असता, तत्कालीन लोकांच्या ऐहिक सुख्ोपभोगांसंवंधी 
कोणत्या आकांक्षा होत्या, ते समज शकते. कित्येक यज्ञ हे झी ग 
जाच्या हितासाठीच सांगितले आहेत, हेही स्पष्टपणे दिसून _, 
उत्तम पाऊस पडावा, शत्रूचा नाश व्हावा, अन्नधान्याची समृड ह 
व्हावी, परस्परांमधील भांडणे मिटावी, समाजात सांमनस्य वाढा! 
अश्या अनेक कारणांसाठी जे याग सांगितले आहेत, ते स 
जीवनाचा विचार करूनच सांगितले गेले आहेत. री 

ब्राह्मणकाळांत पुरोहितांचे म्हणजे ब्राह्मणवर्गाचे “१ 
प्रस्थापित झालेले असले, तरी क्षत्रिय आणि ब्राह्मण योड 
स्पर्धा नसे. समाजजीवनाचा आणि राष्ट्राचा गाडा गार 
आणि क्षत्रिय यांच्या एकोप्यातुनच वॉलकिला होता. त्य रि 
अनेक प्रकारचे यज्ञ केवळ राजांसाठीच सांगितले गेळे आर भे 
या यज्ञांत भाग घेऊन पुरोहित राजाचे कल्याण साधीत. न 
प्रसंगीही राजाला साहाय्य करीत. य॒द्धाला निघण्यापूव / 
सुरू झाळे असता, युद्ध जिकून परत आल्यावर, अशा ल 
प्रसंगी राजाच्या कल्याणासाठी लहान-मोठे यज्ञ कशि र 
सभ हितासाठी पुरोहित किती जागरूक असत, 
तत्तिरीय संहितेत (१.७.१०) म्हटले आहे, ते असे- 


“* 


खंड सातवा 


वयं राष्ट्रे जाग॒याम पुरोहिता:। 

अर्थ -या राष्ट्रात आपण पुरोहित जागे राहू या. 

या यज्ञामधूनच तत्त्वज्ञानाचाही उदय झालेला आहे. ब्राह्मण- 
ग्रंथात अनेक वेळा ' य एवं वेद जो हे जाणतो, असे वाक्‍य 
आढळते. म्हणजे हे सर्वे यज्ञकर्म केवळ शुष्क विघान नसून, त्या- 
मध्ये जाणीवपूर्वक कर्म करण्याचा आदेश आहे, असे समजले 
पाहिजे. यज्ञकल्पनेचा विस्तार ब्राह्मणग्रंथांपेक्षा एका वेगळया 
प्रकारे उपनिषदांत झाला आहे आणि त्याचाही विचार करणे 
आवद्यक आहे. 

यज्ञाचे आध्यात्मिक स्वरूप - आध्यात्मिक तत्त्वज्ञान हा भार- 
तीय संस्कृतीचा अमोल ठेवा असून, त्याच्याच आघारे भारतीय 
संस्कृतीला जगामध्ये एवढी थोरवी प्राप्त झाली आहे. या आध्या- 
त्मिक तत्त्वज्ञानासंबंधी विचार सांगणारे मूलभूत ग्रंथ म्हणजे 
उपनिषदे होत. ब्राह्मणग्रंथांत सांगितलेल्या यज्ञकर्मातूनच उप- 
निषदांतील तत्त्वज्ञान साकार झाले आहे. त्यामुळेच उपनिष- 
दांचा अभ्यास करताना यज्ञासंबंधी विचार घ्यानात घेणे आव- 
इयक आहे. नुसत्या करमापिक्षा ज्ञान हे केव्हाही श्रेष्ठ होय, ही 
कल्पना उपनिषदांत अनेक ठिकाणी आढळते. तथापि कर्माचा 
आधार घेतल्याशिवाय नुसते ज्ञान हेही निराधार आहे. म्हणू- 
नच यज्ञाचे सम्यक ज्ञान असले पाहिजे. ज्याला वेदप्रतिपादित 
यज्ञकमं प्रत्यक्ष कररता येणे शक्‍य नाही, त्याने त्या वेदभागाचे 
पठण केल्यास म्हणजे ज्ञान करून घेतल्यास त्या त्या यज्ञाचे फल 
मिळविता येते. यासंबंधी तेत्तिरीय आरण्यकात (२.१५) म्हटले 
आहे ते असे- 

यं यं कतुमधोते तेन तेनास्येष्ट भवति । 

अर्थ -ज्या ज्या यज्ञासंबंघीच्या वेदभागाचे जो जो अध्ययन 
करतो, त्याला तो तो यज्ञ केल्याचे फल मिळते. 

यज्ञाची प्रक्रिया सांगताना ब्राह्मणग्रंथांत एकरूपत्वाची 

कल्पना मांडली असून, यज्ञीय पदार्थ, क्र्‌त्विज, देवता, इत्यादींचे 
परस्पर एकत्व प्रतिपादन केलेले आहे. उदा० यज्ञ हा प्रजापती 
आहे, पाणी हे दर्भ आहे, पृथिवी स्रूवा आहे, प्रजा ही वर्ही आहे, 
प्राण हे पूषदाज्य आहे, यजमान हा पुरोडाश आ हे आणि अग्नी हा 
पशू आहे. अशा प्रकारची अनेक वाक्ये ब्राह्मणांत आढळतात. 
या एकत्वाच्या कल्पनेला ' बंधुता ' असे म्हटले आहे. 

वैदिक वाडमयात यज्ञाच्या परिभाषेतून तत्त्वज्ञान कसे मांडले 
आहे, हे पाहत असताना क््ग्वेदातील पुरुषसूक्ताचा उल्लेख 
करणे आवश्यक आहे. पुरुषसूक्ताचा कृषी नारायण असून, 
व्यान यज्ञाच्या परिभाषेच्या आधारे विराट पुरुषाच्या यज्ञाचे 
वणेन केळे आहे. पुरुष शब्दाचा काही टीकाकारांनी ब्रह्म किवा 
परमात्मा असा अर्थ केला आहे. सूर्येमंडलामध्ये ज्या परम 
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यज्ञसंस्था 


पुरुषाचे वास्तव्य आहे आणि ज्या पुरुषानेच चेतन व अचेतन 
सृष्टीच्या रूपाने विविधाकार होऊन ती व्यापून टाकली, त्या 
विराट पुरुषाला हवी बनवून देवांनी यज्ञ केला. या विराट पुरू- 
षाच्या यज्ञाचे वर्णन पुरुषसूक्तात केले आहे, ते असे- हजारो 
डोक्यांचा, हजारो डोळ्यांचा आणि हजारो पायांचा पुरुष या 
सृष्टीला व्यापून दहा अंगुळे उरला आहे. भूत, भविष्य आणि 
वर्तमान सर्व काही तोच आहे. अमृतत्वाचा तो स्वामी आहे. 
प्रत्यक्ष दिसणार्‍या जगद्रूपो महिम्यापेक्षाही तो पुरुष मोठा आहे. 
या विराट पुरुषाचे मुख ब्राह्मण होते; क्षत्रिय हे त्याचे हात 
होते, वैश्य हे त्याचे ऊर (मांड्या) होते, तर त्याच्या पायां. 
पासून शूद्र उत्पन्न झाले. याच्या मनापासून चंद्र, डोळ्यांपासून 
सूर्य, मुखापासून अग्नी व इंद्र, प्राणापासून वायू, नाभीपासून 
अंतरिक्ष, डोक्यापासून स्वर्ग, पायांपासून भूमी आणि कानां- 
पासून दिश्या उत्पन्न झाल्या. 

या विराट पुरुषाच्या तात्त्विक यज्ञाचे स्वरूप सांगताना श्री. 
शं. दा. पेंडसे लिहितात - 

प्राचीन काळी होणाऱ्या पुरुषमेधावर विराट पुरुषाच्या हव- 
नाचे हे भव्य रूपक केले आहे. संपूर्ण पृथ्वी आणि नगरे व्याप- 
णारा चातुवेण्यंयुकक्‍त जो मानवी समाज आणि प्राणिमात्र तोच 
हा विराट पुरुष होय. परमेश्‍वराची खरी पूजा, चारही वर्णांनी 
युक्‍त अशा विराट पुरुषाच्या म्हणजे मानवी समाजाच्या व 
सृष्टी. 1 सर्वेस्वाचे म्हणजे चारही वर्णांच्या बुद्धी-शक्‍ती-संप- 
त्तीचे सामुदायिक कल्याणाकरिता हवन केल्याने होते. समुद! - 
याचे जे अविनाशी स्वरूप तोच परमात्मा आहे व त्याच्या- 
करिता आपली बुद्धी, शक्‍ती, सर्वे साधनसंपत्ती व सेवा अपेण 
करणे, हाच खरा यज्ञ व हाच श्रेष्ठ धर्म होय, असे रूपकात्मक 
भाषेत सांगितले आहे. 

मानवी जीवन हाच एक यज्ञ आहे व तो सतत चालणारा 
आहे. या जीवनयज्ञाचे वर्णन छांदोग्योपनिषदात यज्ञाच्या परि- 
भाषेतूनच केले आहे. पुरुषाचे जीवन एकशेसोळा वर्षांचे आहे, 
अशी कल्पना करून या जीवनयज्ञाचे तीन भाग कल्पिले आहेत 
आणि त्यांना सवन म्हटले आहे. सोमयागात ज्याप्रमाणे तीन सवने 
असतात, तशी तीन सवन संपूर्ण आयुष्यात असतात. या जीवन- 
यज्ञाचा विचार असा- 

पुरुषाच्या पहिल्या चोवीस वर्षांचा भाग म्हणजे प्रात:ःसवन 
होय. गायत्री छंदाची चोवीस अक्षरे असतात आणि प्रातःसवनात 
सवे क्रचा गायत्री छंदातील म्हटल्या जातात. या प्रातःसवनरूपी 
जीवनयज्ञात प्राणांची देवता वसू असते. आयुष्याच्या प्रात:- 
सवनात जर रोगाचो किवा मरणाची शंका आली, तर वसूंना 
उद्देशून पुढील प्राथना (छांदो. ३.१६) करायची असते- 


यज्नसंस्था 


इदं मे प्रातःसवतं माध्यन्दिनसवनमतनुसन्तनुतेति । 
साहु प्राणातां वसुतां मध्ये यज्ञो विलोप्सीय । 
अर्थे - हे माझे जीवनरूपी प्रातःसवन माध्यंदिनसवनाशी 
संबद्ध होऊ दे. प्राणरूपी वसूंमध्ये (पहिल्या चोवीस वर्षांत ) 
माझा हा जीवनयज्ञ लोप न पावता अखंड चालू दे. 
चोवीस वर्षांनंतरची चव्वेचाळोस वर्षे हे या पुरुषयज्ञाचे 
माध्यंदिनसवन आहे. माध्पंदिनसवनात त्रिष्टुभ छंदातील 
नध्चा म्हटल्या जातात. या त्रिष्टुम छंदाची चव्वेचाळीस अक्षरे 
असतात. जीवनयज्ञातील या काल्खंडाची देवता रुद्र आहे. जीव- 
नात चोवीसपासून अडुसष्ट वर्षांपर्यंतचा काळ महत्त्वाचा असतो. 
यज्ञातही दक्षिणा देणे, अभिषेक करणे, रथस्पर्धा, इत्यादी मह- 
तत्वाच्या गोष्टी माव्यंदिनसवनातच होत असतात. त्यात रुद्राला 
उद्देशून प्राथना असते, ती अश्ली - 
यानि चतुकचत्वारिशद्वर्षाणि तन्‌ माध्यन्दिनं सवनम्‌ । 
इद मे माध्यन्दिनं सवनं तृतीयसवनमनुसन्तन्‌तेति ।॥। 
माझे हे माध्यंदिनसवन तृतीय सवनाशी जोडले जावे, असा 
या वाक्याचा अर्थ आहे. 
यानि अष्टाचर्त्वारशदर्बाणि तत्‌ तृतीयसवनम्‌ । 
अडुसष्टानंतरची अठ्ठेचाळीस वर्षे (म्हणजे एकशे सोळाव्या 
वर्षापयंत) हे जीवनयज्ञाचे तृतीयसवन होय. 
जगती छंदाची अक्षरे अठ्ठेचाळीस असतात व तृतीय सवनात 
सर्व मंत्र जगती छंदातील म्हटले जातात. या सवनाची देवता 
आदित्य आहे. म्हणून त्याची प्राथना करतात, ती अशी - माझे 
हे तृतीय सवन शेवटास जावो. हा माझा यज्ञ मध्येच लुप्त न होवो. 
महीदास ऐतरेयाळा या जीवनयज्ञाचे सम्यक ज्ञान होते 
आणि म्हणून तो रोगमुक्त होऊन एकशे सोळा वर्षे जगला असे 
छांदोग्योपनिषदात म्हटले आहे. 
उपनिषदांत वर्णन केलेल्या या जीवतयज्ञाला शंकराचार्यांनी 
* यज्ञदर्शन " म्हटले आहे. पड्दश्ञंनांश्रमाणे मानवी जीवनाचे 
तत्त्वज्ञान या यज्ञदर्शनात सांगितले आहे. हे यज्ञदर्शन आंगिरस 
गोत्रातील घोर नावाच्या क्रषीने देवकौपुत्र कृष्ण याला सांगि- 
तळे, असेही शंकराचार्यांनी आपल्या भाष्यात म्हटले आहे. 
ज्ञानी पुरुषाचे जीवन हा एक नित्य चालणारा यज्ञच आहे, 
असे रूपकात्मक वर्णन महानारायणीयोपनिषदात केले आहे. 
यामध्ये यज्ञकल्पनेचे उदात्तीकरण क्रेळे आहे. त्याचप्रमाणे आध्या- 
त्मिक विचार हा यज्ञ तून कसा सांगता येतो, हे दाखविले आहे. 
यज्ञाची परिभाषा नीट ध्यानात घेतल्याशिवाय हे रूपक सम- 


जण अवघड आहे. यात यज्ञप्रक्रियेच्या पाश्‍वंभूमीवर आध्यात्मिक 
विचार मांडला आहे, तो असा -- 


तस्यव विदुषो यज्ञस्याइत्मा यजमान: श्रद्धा पत्नी 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


शरोरमिध्ममुरो वेदिर्लोमानि वबहिवॅद: शिखा 

हृदयं यूप: काम आज्यं म्य: पशुस्तपो5ग्निदस: 

हशमयिता दक्षिणा वाग्‌ होता प्राण उद्गाता 

चन्षुरध्वयुंमंनो ब्रह्मा श्रोत्रमग्नोट्‌ याव दृध्यियते 

सा दोक्षा यदःनाति तद्धवियंत्‌ पिबति तदस्य 

सोमपानं यद्रमते तदुपलदो यत्‌ सञ्चरत्युपविशत्यृत्तिष्ठते 

च स॒ प्रवर्ग्यो यन्मुखं तदाहवनीयो या व्याहूति- 

राहुतियंदस्य विज्ञानं तज्जुहोति यत्‌ सायं प्रातरत्ति 

तत्‌ समिधं यत्‌ प्रातर्माध्यंदिन* सायं च तानि 

सवनानि ये अहोरात्रे ते दशपुर्णमासो ये 5 ्धमासाठच 

मासाठच ते चातुर्मास्यानि य क्रतवस्ते पशुबन्धा 

ये संवत्सराइच परिवत्सराइच ते5हगंणा: सर्ववेदसं 

वा एतत्सत्रं यन्मरणं तदवभूथमेतद्ठ॑ जरामर्यमग्निहोत्रम्‌ । 

अर्थ - अश्या प्रकारचे ज्ञान ज्याला झाले आहे (म्हणज जो 
जीवन्‌मुक्‍त आहे), त्याच्या जीवनरूपी यज्ञाचा यजमान आत्मा 
आहे, श्रद्धा ही पत्नी आहे, शरीर हा इध्मा (यज्ञीय काष्ठे)/ 
उर (छाती) ही वेदी, केस हे दर्भ, शेंडी हा वेद, हृदय भु 
धूम, इच्छा हे तुप, राग हा पशू, तप हा अग्नी, दमख्पी य 
वृत्ती ही दक्षिणा, वाणी हा होता, प्राण हा उद्गाता, चक ह 
मच्दयू, मन हा ब्रह्मा, कान हा आग्नीध्य, यावज्जीवन ही दीक्ष7 
जे खाणे तोच हवो, जे पिणे तेच या यज्ञातील सोमपान, जे फिर 
ती उपसदिष्टी; चालणे, बसणे, उठणे हेच प्रवग्ये, मुख व 
आहवनीय, व्याहूतींचे उच्चारण याच आहुती, त्यांचे ज्ञात रि तै 
होम, सकाळ-संध्याकाळ जे खातो त्याच समिधा, सकाळी, चल 
व संध्याकाळी खाणे हो तोन सवने, दिवस व रात्र हे दर्श” 
मास, पंधरवडे आणि महिने हे चातुर्मास्य, क्रतु हे पशुयाग! 
संवत्सर, परिवत्सर, इ. वर्षे हे अहर्गण; असे हे सववेदस नांवा 
सण आहे, मृत्यू हे या यज्ञाचे अवभथ आहे; असे हे जरा 
येईपर्यंत चालणारे अग्निहोत्रत्रत आहे. ही 

अशा प्रकारे क्लिष्टतम यज्ञाच्या प्रक्रिमेतनच उपनिषदांम्थ् 
शाच्या आध्यात्मिक स्वरूपाचा विचार मांडला आहे. यर्नर्क 
ह श्रद्धापुवेकच केले पाहिजे. श्रद्धेवाचून केलेला यज्ञ फुकट जर्त, 
या संदर्भात कठोपनिषदातील नचिकेताची कथा पाहण्यासार 
आहे. वाजश्रव्याने स्वगंप्राप्तोसाठी यज्ञ केला, पण त्यात म्हाती 
गायी दक्षिणा म्हणून दिल्या. वाजश्रव्याला संपत्तीची र्ट, 
होती. त्याला श्रद्धा नव्हती. नचिकेताने अत्यंत श्रद्धेने है 
पाहिले आणि या श्रद्धेच्या बळावरच नचिकेताला यमार्पार्थ 
“गतत्तर समजून घेता आले. उपनिषदांमध्ये यांच्या क्य 
त्मिक स्वरूपाचे वर्णन केलेले आहे आणि त्याचा आधार घेऊ 
भगवद्गीतेत यज्ञकल्पनेचा अधिक विस्तार केलेला आहे. 


“ 


क यय 
:_ अया तिका 


ण. ह. आगम डी 


खंड सातवा 


गीतेतील यज्ञकल्पना - गीतेत यज्ञासंवंधी अनेक उल्लेख 
आढळतात, पण तिथे यज्ञ शब्दाचा अर्थ काय, यासंवंधी विद्वानांत 
मतभेद आहेत. तिसऱ्या अध्य़ायात यज्ञाचे सामान्य विघान सांगि- 
तले असून, तिथे यज्ञ शब्दाचा अर्थ वेदप्रतिपादित यज्ञ असा 
घेतला जातो. तथापि भगवद्गीतेमध्ये यज्ञ हा शब्द केवळ याच 
अर्थाने योजला आहे, असे म्हणता येत नाही. गीतेत द्रव्ययज्ञ, 
तपोयज्ञ, योगयज्ञ, ज्ञानयज्ञ, इ. शब्द वापरलेले असल्यामुळे यज्ञ 
शब्दाचा होमहवन असा अथे घेणे योग्य होणार नाही. ब्रह्मदेवाने 
सृष्टी उत्पन्न केल्यावर या लोकांच्या कल्याणाकरिता यज्ञचक्र 
उत्पन्न केले. समाजाचे घारण-पोषण होण्यास यज्ञकर्मे किवा 
यज्ञचक्र नेहमी सुरळीत चालू राहिल पाहिजे, असे मनुस्मृतीतही 
म्हटल आहे (१.८७). यज्ञ उत्पन्न केल्यावर प्रजापतीने आपल्या 
सृष्टीला सांगितले, की यज्ञाच्या साधनेने तुम्ही देवांना संतुष्ट 
कराव ते देवही तुम्हांला संतुष्ट करतील (गीता. ३.१०-११). 
यासंबंधी विवेचन करताना श्री. ज. स. करंदीवर लिहितात - 
_ “ज्यावेळी या सृष्टीत मानवी प्राण्यांची उत्पत्ती झाली, त्या 
वेळीच ईश्‍वराने त्यांच्या बरोबर यज्ञाचीही उत्पत्ती केली. साध्या 
भाषत सांगावयाचे तर असे म्हणता येईल, की वुद्धिविशिष्ट असा 
ससुष्यप्राणी ज्या वेळेपासून या सृष्टीवर संचार करू लागला, 
त्या वेळेपासून त्याला यज्ञाची जरूरी भासू लागली. सर्व मानव- 
जातीला आवश्यक असा हा यज्ञ कोणता, याचा विचार करणे 
प्राप्त आहे. श्रौतस्मातंधमंप्रोक्त होमहवन असा यज्ञ शब्दाचा 
सुचित अर्थ घेता येत नाही. या ठिकाणी यज्ञ म्हणजे पूज्य 
व्यक्‍तीकरिता करावा लागणारा त्याग किवा अद्या व्यक्‍तीची 
सेवा असा अर्थ होतो. ” 

सृष्टीच्या उत्पत्तीसंबंधी उपनिषदांत अनेक ठिकाणी उल्लेख 
आढळतात (ते. उ. २.१ ; छांदो. ६.२).या सृष्टीच्या उत्प- 
तीचा क्रम सांगताना ज्या गोष्टींचा प्रामुख्याने उल्लेख केला 
आहे, त्यांमध्ये अग्नीपासून जल उत्पन्न झाले आणि त्यापासुन 
अन्न उत्पन्न झाले, असे म्ह॒टले आहे. यासंबंधीचा मन॒स्मतीतील 
रछोक (मनु. ३. ७६) असा - क 

अग्नो प्रास्ताहुतिः सम्यगादित्यमपतिष्ठते । 
आदित्याज्जायते वृष्टिवृष्टेरन्नं तत: प्रजा: ॥ 

अर्थ - अग्नीमध्ये दिलेली आहुती (म्हणजे यज्ञ) चांगल्या 
प्रकारे सुर्याजवळ जाऊन पोचते. सुर्यापासून पाऊस उत्पन्न 
होतो. पावसापासून अन्न आणि अन्नापासून प्रजा उत्पन्न होते. 

अशा प्रकारच्या सृष्टीच्या उत्पत्तीचा जो क्रम सांगितला 
आहे, त्यालाच तत्त्वज्ञानाच्या परिभाषेत सृष्टिचक्र म्हणतात. 
असे सृष्टिचक्र भगवद्‌गीतेतही सांगितले असुन, त्यामध्ये यज्ञाचे 
महत्त्व वणिळे आहे (गीता ३. १४-१५ ), ते असे - 


दण्प 


यज्ञसंस्था 


अननाद्‌ भवन्ति भतानि प्जन्यादन्नसम्भव: । 
यज्ञाद भवति पजंन्यो यज्ञ: कर्मसमुद्‌भव: ।। 
कम ब्रह्मोद्भवं विद्धि ब्रह्माक्षरसमुद्‌्भवम्‌ । 
तस्मात्‌ सवंगतं ब्रह्म नित्यं य॒ज्ञे प्रतिष्ठितम्‌ ।। 
अर्थ - सवे प्राण्यांची उत्पत्ती अन्नापासून होते. अन्नाची 
उत्पत्ती पावसापासुन होते. यज्ञ केल्याने पाऊस पडतो. यज्ञ कर्मा- 
तुन निर्माण होतो. कम वेदापासून उत्पन्न होते. वेद हे सगुण 
ब्रह्मापासून उत्पन्न झाले आहेत. परब्रह्म हे सर्वेब्यापी असल्या- 
मुळे जिथे जिथे यज्ञकर्म चाल असेल, तिथे तिथे परब्रह्माचे अधि- 
ष्ठान असते, असे समज. 
अशाच प्रकारे यज्ञकर्मामध्ये परब्रह्माचे अधिष्ठान असते, असे 
सांगून भगवंताने यज्ञाचा वेदोक्त कर्माशी एकत्वाने संबंध सांगि- 
तला आहे. ईशवरनिमित सृष्टीचे व्यवहार चालण्यासाठी गीतेत 
सांगितलेले हे यज्ञचक्र सतत चालू राहिले पाहिजे. यज्ञ करावा 
अशी वेदांचीच आज्ञा असल्यामुळे, ज करम यज्ञासाठी करावे 
लागते, ते ईश्‍वराला संमतच असते. त्यामुळे ते कर्त्याला बंधन- 
कारक होत नाही, म्हणजे त्याच्या मोक्षाच्या आड येत नाही, 
असे मीमांसकांनी म्हटले आहे. यज्ञ शब्दाचा अर्थ विष्णू असा 
घेऊन यज्ञाथ म्हणजे विष्णुप्रीत्यय॑ असाही अर्थ काही टीका- 
कारांनी केला आहे. परंतु गीतेत यज्ञ शब्दाचा अर्थ व्यापक, 
यज्ञ म्हणजे फलाशाविरहित कततंव्यबुद्धीने प्रेरित होऊन केलेले 
कर्म, असा समजणे योग्य होईल. म्हणून यज्ञस्वरूप कर्म बंधन- 
कारक न होता ते कम केलेच पाहिजे, असे गीतेत सांगितले 
आहे (गीता ३.९) - 
यज्ञार्थात्‌ कमंणो$न्यत्र लोकोञ्यं कमंबन्वन: । 
तदर्थ कमं कौन्तेय मुक्‍तसडग: समाचर ।। 
अर्थे - यज्ञ म्हणून केलेल्या कर्माखेरीज इतर कर्माने मानव 
कमंबद्ध होतो. म्हणून हे अर्जुना, आसक्तिरहित असा होऊन तू 
यज्ञाथे कर्म कर. 
यज्ञ शब्दाचा फलाशाविरहित कतंव्यकर्म असा अर्थ घेतल्या- 
मुळे यज्ञ आणि कम यांचा समुच्चय गीतेत सांगितला आहे, असे 
दिसते. यज्ञाथ कर्मे केळी असता ती बंधनकारक होत नाहीत, 
या मीमांसकांच्या सिद्धास्तातच भर घालून यज्ञाथ॑ जी कर्मे 
करायची तीही फलाशया सोडून करावी, असे गीतेत सांगितले 
आहे, असे लो. टिळकांनी वरील इलोकावर भाष्य करताना 
म्हटले आहे. 
यज्ञातील कमकांडाचा उल्लेख अनेक वेळा आढळत असला, 
तरी, यज्ञाचे मूलतत्त्व आध्यात्मिक ज्ञान हेच आहे, असे अनेक 
ग्रंथांत म्हटले आहे. केवळ बाह्य अनुष्ठानास प्राधान्य देणे हे 
योग्य नव्हे. अनुष्ठानांचे अंतिम साध्य परम पुरुषाचे ज्ञान हेच 


यज्ञसंस्था 


आहे. महाभारतातील शांतिपर्व आणि द्रोणपवे यांमध्येही यज्ञ- 
यागांचे वर्णन केले असून, श्रीकृष्णालाच यज्ञाचे तत्त्व जाणणारा 
असे म्हटले आहे (शांति. ९८. १५). मनुष्याचे संपुण जीवन 
हा एक महायज्ञ असल्याचेही महाभारतात म्हटले आहे. 

भगवद्गीतेतील यज्ञकल्पनेचा विस्तार करताना श्री. सातवळे- 
कर लिहितात - “ मानवी शरीरामध्ये जे व्यापार चालतात 
हाच एक यज्ञ आहे. आपल्या शक्तीचे समर्पण समष्टीच्या 
उन्नतीसाठी करणे हे एक यज्ञकायं आहे. आत्मसमर्पण करून 
विशवहित साधण्याचा यज्ञ या विदवामध्येही अखंड चालला 
आहे. कनिष्ठाने वरिष्ठाकरिता करायच्या त्यागपुर्वक कर्मालाच 
यज्ञ म्हणतात. अश्या यज्ञात भोगवुद्धीपेक्षा त्यागबृद्धीच अधिक 
असते. आपली ज्ञानेन्द्रिये व कर्मेत्द्रिये ईश्वरसेवेकडे अथवा 
परोपकाराकडे लावणे हा एक महत्त्वाचा यज्ञ आहे. सात्त्विक, 
राजस व तामस असे यज्ञांचे तीन प्रकार सांगून सात्त्विक यज्ञाची 
श्रेष्ठता विशेष असल्याचे म्हटले आहे. अश्या प्रकारे यज्ञ शब्दाच्या 
अर्थाचा खूपच विस्तार करून गीतेने भारतीय जनमातसात यज्ञ- 
कल्पना अधिकच दुढमूल केली आहे. 

यज्ञ संस्थेचा इतिहास- यज्ञ ही एक प्राचीन इंडो-इराणियन 
संस्था आहे; इंडो-जरमॅनिक नव्हे. इराणी लोकांचा धमंग्रंथ जो 
अवेस्ता त्यामध्ये यज्ञसंस्थेसंवंधी काही धागेदोरे सापडतात. 
क्र्ग्वेदाच्या काळात आर्य संस्कृतीमध्ये यज्ञसंस्थेला मोठे महत्त्व 
प्राप्त झाले. यज्ञविषयक ब्राह्मणसाहित्याच्या काळात तर तिने 
कळस गाठला. यज्ञाचे संपूर्ण ज्ञान नसलेल्याने जर यज्ञ केला, 
तर त्याला भुते, दुष्ट आत्मे सतावून सोडतात, अशी प्राचीन 
काळी कल्पना होती. यज्ञ केल्याने माणसाला सामध्ये प्राप्त होते, 
यज्ञाने अन्नसंपत्ती मिळते आणि यज्ञ हेच प्राणिमात्रांचे सत्त्व 
आहे, असे शतपथ ब्राह्मणात म्हटले आहे (१४.३.२.१).- 
यज्ञाचे देवतांशी साम्य दाखवून वैदिक वाडमयात यज्ञसंस्थेचा 
पुष्कळ विस्तार केला गेला. 

वेदवाड्मय हे यासाठीच प्रवृत्त झाले आहे, असे वेदांग- 
ज्योतिषात म्हटले आहे. त्यावरून कालगणनेसाठी यज्ञसंस्था 
निर्माण झाली, असे अनुमान निघते. वेदांमध्ये अनेक प्रकारचे कम 
यज्ञाच्या परिभाषेत सांगितले आहे. कित्येक ग्रंथ तर यज्ञाच्या 
प्रक्रिपेसाठीच तयार झालेले आहेत. म्हणून वेदांतील यज्ञसंस्थेच्या 
अध्ययनातूनच वेदांच्या मूळ अर्थाकडे जाणे आवश्यक आहे. हो 
गोष्ट घ्यानात घेऊनच सूत्रकारांपासून सायणाचार्यांपर्यंतचे ग्रंथ- 
कार वेदांचा अर्थ लावत होते. तथापि यज्ञाच्या विधिविधानाशी 
संबंध नसलेले असे अनेक मंत्र वेदांत आढळत असल्यामुळे 
यज्ञाच्या ज्ञानाशिवाय त्यांचा अर्थ स्वतंत्रपणे लावण्याची आव- 
इयकता होती. ते काम पाइचात्य पंडितांनी सुरूं केले. पण यज्ञ- 
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संस्थेचे त्यांना आकलन न झाल्याने कित्येक मंत्रांचा अथे त्यांनांही 
समजू शकला नाही. यज्ञसंस्थेच्या इतिहासाचे महत्त्व सांगताना 
डॉ. केतकर लिहितात- 

“ वेदकालीन स्थिती समजण्यास यज्ञसंस्थेचे ज्ञान आवश्यक 
आहे. वेदांचा प्रतिपाद्य विषय यज्ञ हा असल्यामुळे वेदांची घटना 
समजण्यासाठी यज्ञसंस्थेची वृद्धी व तिचा संपूर्ण इतिहास 
जेव्हा चांगला लक्षात येईल, तेव्हाच वेदांची घडणही समज, 
मनुष्याचे अगर समाजाचे हित साघावयाचे जे जे विधी यी 
जगात उत्पन्न झाले आहेत, त्यांमध्ये विस्ताराच्या अगर वव” 
घ्याच्या दृष्टीने भारतातील यज्ञसंस्थेच्या सदृश दुसरा कोयी 
विधी नाही. यज्ञसंस्थेचा परिणाम समाजाच्या विकल 
झाला; एवढेच नव्हे, तर त्यापासून अनेक ज्ञानविषयक अ 
समाजघटनाविषयक फायदे झाले. वी 

मात्र कूग्वेदकाळी ही यज्ञसंस्था पुर्णत्वाला पोचलेली रि झील 
नाही. क्र्ग्वेदातील अनेक मंत्रांत यज्ञीय पात्रे, यज्ञीय नि 
त्रृत्विजांची नावे, यज्ञात म्हणावयाची शस्त्रे, यज्ञीय हवी, ई 
दींचा उल्लेख आढळत असला तरी, एखाद्या संपुर्ण यज्ञाचे विश 
क््ग्वेदात आढळत नाही. यज्ञसंस्थेचे विस्तृत स्वरूप यजन 
दिसते. तिथे अनेक लहान-मोठ्या यज्ञांचे विवेचन आहे. यजु म 
संहितांच्या काळातच ब्राह्मणग्रंथही तयार झाले आहेत. १", 
णात यज्ञाचे वेगवेगळया प्रकारे वर्गीकरण झाले आणि यी 
खूपच विस्तारले गेले. निरनिराळथा प्रकारचे काळ मो 
साठीही भिन्न भिन्न प्रकारचे यज्ञ निर्माण झाले. | वर्षांच्या न 
आरंभदिवसाला विषुवदिन म्हटले जाई. वर्षाच्या भाच ती 
संवत्सर सत्राला सुरवात करावी, असे ब्राह्मणग्रंथांत स 
आहे. या पहिल्या दिवशी होणार्‍या यज्ञाला विषुवान अस क 
तात. अतिरात्र, षडहू, गवामयन, इ. यज्ञही कालगणना च्या 
घेऊनच प्रचारात आले असावे. वेगवेगळया प्रकारच्या यज्ञांच्या ड 
अभ्यासातूनच प्राचीन भारतीय कालगणनेसंबंधी पुष्कळ श्‌ 
धन झाले आहे. त. 

यज्ञामध्ये जे जे कर्म करायचे, ते एका विशिष्ट वर्गानच वि 
यचे, असे सांगितले गेल्यामुळे या काळात पुरोहितवर्गाची न्य वा 
ब्राह्मणवर्गाची छाप समाजावर अधिक पडली. यज्ञांच्या बात 9 
मध्ये जी जटिलता आली, तिचे ज्ञान केवळ ब्राह्मणांनाच कट 
त्यामुळे तत्कालीन राजे लोकांनीही ब्राह्मणवर्गाचे है ठ्य 
मान्य केले. परंतु पुढे या ब्राह्मणवर्गामध्येही अनेक भद _ ता 
झाले, त्यांनी यज्ञाची भिन्न विधाने सुरू केली आणि त्यामु& 
संस्था अधिकच गुंतागुंतीची झाली. यासंबंधी डॉ. केतकरम्ट॑ त्र 
की, श्रौत वाऊमयाचा म्हणजे संहिता, ब्राह्मणे आणि कण त 
यांचा ब्राह्मणजातीच्या स्थित्यन्तराशी निकटचा संबंध आ€' 


याय 


डळ 
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एको काळी यज्ञसंस्था हो समाजाचे केन्द्र होती. यज्ञाच्या 
निमित्ताने अनेक लोक एकत्र येत. य़ज्ञसमारंभाला उपस्थित 
झालेल्या विद्वानांत शास्त्रचर्चा चालत आणि त्यांतून अनेक 
गोष्टींचा निणेय लागे. यज्ञासाठी जमलेल्या लोकांना पुराणे, 
कथा, इत्यादींच्या द्वारे धर्माचे महत्त्व सांगितले जाई. समाजाच्या 
सुखासाठी आणि राष्ट्राच्या कल्याणासाठीही वेगवेगळया प्रका- 
रचे यज्ञ केले जात. अश्या प्रकारे यज्ञसंस्था ही सर्वस्पर्शी झाल्या- 
मुळे सामान्य लोकांनाही यज्ञसंस्था ही एक श्रद्धेची गोष्ट झाली. 
यज्ञसंस्थेच्या इतिहासाचा विचार करताना तत्कालीन 
समाजामध्ये भौतिक उन्नतीच्या काय कल्पना होत्या, हे कळून 
येते. व्यक्‍तिगत सुखासाठी देवतांजवळ पश्शू, पुत्र, गृह, धन, अन्न, 
आरोग्य, इ. अनेक गोष्टींची याचना यज्ञाच्या ह्वारे केली आहे. 
स्वर्ग हा शब्द तर या संबंधात अनेक वेळा उपयोजिला आहे. 
मात्र स्वगे शब्दाचा अर्थ वरचा लोक असा न करता आत्यन्तिक 
सुख असा केला आहे. यासंबंधीचा इलोक असा- 
यन्न दु:खेन सस्भिन्नं न च ग्रस्तमनन्तरम्‌ । 
अभिलाषोपनीतं यत्‌ तत्‌ सुखं स्व:पदास्पदम्‌ ॥ 
अर्थ -जे दुःखमिश्रित नाही, जे नंतर नष्ट होणार नाही 
आणि जे स्वतःच्या इच्छेने मिळविले आहे, ते सुख असा स्वर्‌ 
पदाचा अर्थ आहे. 
व्यक्‍तिगत सुखाबरोबरच समाजसुख व राष्ट्रकल्याण यांचाही 
विचार यज्ञसंस्थेच्या द्वारे केला आहे. वैदिक काळी लोक व्यक्‍्ति- 
गत सुखाबरोबर समाजाचाही विचार कसा करीत, हे सांगताना 
संस्कृतिसंगम या पुस्तकात श्री. द. के. केळकर ल्हितात. ' वेद 
हे प्रपंच नेटका करण्याविषयी हव्यास बाळगणाऱ्या विजिगीषू, 
आक्रमणशील, अचाट उत्साही आणि उद्योगी अशा आपल्या 
पुर्वेजांचे वाडमय होय. यज्ञांनी देवतांना संतुष्ट करून त्यांच्या 
करवी ऐहिक जीवन सुखी कसे करता येईल याविषयीच्या उद्यो- 
गात ते चूर असत. ' 
अनेक लोकांचे भिन्न भित्न आचार व वाडमय एकत्र करून 
यज्ञसंस्था सर्वमान्य करण्याचा प्रयत्न वेदिक काळी झाला. स्थानिक 
यज्ञसंप्रदाय बंद पडून सर्वसामान्य यज्ञपद्धती तयार झाली. ब्राह्मण- 
कालात विस्तारलेल्या या यज्ञसंस्थेचा उपनिषदांत तात्त्विक 
विचार झाला. उपनिषदांत अनेक तत्त्वज्ञ व विचारवंत झाले. 
त्यामुळे नवीन नवीन विचारप्रवाह पुढे आले. वोद्ध धर्म याच- 
मुळे सवंत्र पसरला. पण बुद्धालाही समाजात दूढमूल झालेल्या 
यज्ञसंस्थेचा विचार करावाच लागला. यज्ञासंबंधी बुद्धाचे मत 
काय, याचा विचार करताना श्री. रा. गो. कोलंगडे लिहितात- 
“ भगवान बुद्धांची यज्ञविषयक भावना आदरयुक्त आहे. त्यांना 
यज्ञ मान्य असून, तेथे होणारी हिसा तेवढी अमान्य आहे. म्हणून 
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त्यांनी वंड उठवले ते यज्ञसंस्थेवर नसून, तेथील हिसेवर मात्र 
कठोर प्रहार केला. अहिंसात्मक यज्ञ त्यांना मान्य होता. भिक्षू- 
संघाला नित्य भोजनादी दान देणे व राहाण्यास विहारादी बांधून 
देणे यासही बृद्धसाहित्यात यज्ञकर्मच म्हटले आहे. ! 
यज्ञसंस्थेच्या इतिहासाचा मागोवा घेता असे दिसते, को ह्या 
संस्थेच्या बाह्य स्वरूपात हजारो वर्षांत अनेक फरक झाले. तथापि 
तिच्यातील मूलभूत तत्त्वांचा विचार कधीच नष्ट झाला नाही. 
जेव्हा जेव्हा यज्ञसंस्थेच्या बाह्य स्वरूपालाच लोक जास्त महत्त्व 
देऊ लागले व तदंतर्गंत तत्त्वांकडे त्यांचे दुलेक्ष होऊ लागले, 
तेव्हा तेव्हा समाजधृरिणांनी लोकांना जागे करून यज्ञतत्त्वाकडे 
त्यांचे लक्ष वेधले. यज्ञातील मलतत्त्व घ्यानी घेऊनच ब्राह्मण- 
कालात यज्ञांचा विस्तार झाला. परंतु बाह्य कर्मकांडावरच समा- 
जाचे लक्ष केंद्रित झाल्यामुळे यज्ञाचे स्तोम सवंत्र माजले. म्हणून 
या कमंकांडावर टीका करून मूळ यज्ञतत्त्वाकडे समाजाचे लक्ष 
वेधण्याचे महान कार्य भगवद्गीतेने केले. जो यज्ञ करणार नाही 
त्याला संसारयात्रा देखील चांगल्या तर्‍हेने करता येणार नाही, 
असे सांगून द्रव्ययज्ञापेक्षा ज्ञानयज्ञ अधिक श्रेष्ठ होय, असे गीतेत 
प्रतिपादिले आहे. 
त्या त्या देवतेच्या सुक्‍ताने, मंत्राने किंवा नाममंत्राने अग्नीत 
आहुती देणे, एवढेच या यागांचे स्वरूप असते. म्हणून त्याला श्रौत 
किवा स्मातं यज्ञ न म्हणता पौष्टिक अनुष्ठाने म्हणणे योग्य होईल. 
यज्ञातील त्र्व्त्विज - यज्ञामध्ये काम करणारा तो क्र्त्विज 
होय. प्राचीन काळी यज्ञाचे स्वरूप साधे व सोपे होते. म्हणून 
यज्ञाला त्र्॒‌त्विजही कमी लागत. क्र्ग्वेदामध्ये होता या एकाच 
त्र्त्विजाचा पुष्कळ वेळा उल्लेख आहे. होता हा यज्ञप्रसंगी सुकते 
तयार करी. परंतु यज्ञामध्ये असलेल्या अन्य काही क्रत्विजांचा 
उल्लेखही क्र्ग्वेदात आहे. ती क्रचा (क्र. १०.७१.११) अशी -- 
क्चां त्व: पोषसास्ते पुपुष्वान्‌ गायत्रं त्वो गायति शक्‍वरीषु । 
ब्रह्मा त्वो वदति जातविद्यां यज्ञस्य मात्रा वि सिमीत उ त्वः ॥। 
अर्थ - क्र्चांच्या विनियोगात निष्णात असा एक क्र्त्विज 
(होता) क्रःचांचे पठण करीत आहे. दुसरा (उद्गाता) शक्‍वरी 
छंदातील क्रचांवर गायत्रसाम गात आहे. ब्रह्मा हा क्रत्विज 
अथवेवेदातील मंत्र म्हणत आहे, तर एकजण (अध्वर्यू) यज्ञ- 
वेदीचे मापन करीत आहे. 
ब्राह्मणग्रंथांत सांगितलेले जे सोमयाग आहेत, त्यांमध्ये सोळा 
प्रमुख क्त्त्विन लागतात. सदस्य हा सतरावा क्व्‌त्विज होय. 
याव्यतिरिक्त यज्ञामध्ये क्र्त्विजांना साहाय्य करण्यासाठी अनेक 
साहाय्यक असतात, त्यांना परिकर्मी, उपोद्गाते, चमसाध्वर्य 
इ. नावे आहेत. त्र्त्विजांची संख्या सोमयागांत निश्‍चित असेत, 
तरी राजसूय, अश्वमेध, यांसारख्या मोठ्या यज्ञांत क्र॒त्विजांचे 
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अनेक समूह लागतात. स्मार्त यज्ञात मात्र आचार्य हा एकच 
प्रमुख असतो. त्याव्यतिरिक्त ब्रह्मा, हवनकर्त, जपकर्ते वगैरे 
ब्राह्मण लागतात. एकट्याने करायचे जे यज्ञ आहेत, त्यांमध्ये 
सर्वे कामे स्वत: यजमानालाच करावी लागतात. दुसऱ्याकडून 
यज्ञ करून घेणे हा अधिकार केवळ ब्राह्मणांनाच दिलेला असल्या- 
मुळे, यज्ञातील सर्व त्रद्रत्विज ब्राह्म णच असावे लागतात. 
यासंबंधी स्मृतीत म्हटले आहे ते असे-- 
द्विजोत्तमानामात्विज्यं न तु क्षत्रियवेश्ययो: । 

अर्थ- क्र्त्विज होण्याचा अधिकार केवळ ब्राह्मणांचा आहे. 
तो क्षत्रिय व वेश्य यांना नाही. 

यज्ञामध्ये काम करणारा त्रट्रत्विज वेदज्ञ, चपळ, तरुण आणि 
स्पष्ट आवाजाचा असावा, असे म्हटले आहे. (क्र्त्विज पाहा.) 

यज्ञ आणि इतर शास्त्रे- भारतीय संस्कृतीचा विचार यज्ञ- 
मूलक असल्यामुळे संस्कृतीच्या आणि संपुण मानवजीवनाच्या 
अंगोपांगांचा संवंध यज्ञप्रक्रियेशी आहे, असे दिसून येते. आध्या- 
त्मिक शास्त्रांत्रमाणे भोतिक शास्त्रांचेही मूळ यज्ञात सापडते. 
आजच्या अत्याधुनिक वेज्ञानिक विचारांचे मूळ्सूत्रही यज्ञातून 
प्रकट झाले आहे. म्हणून वेगवेगळ्या शास्त्रांसंबंधी यज्ञविषयात 
काय सांगितले आहे, हे पाहणे आवरयक आहे. 

यज्ञ व ज्योतिष- खगोलशास्त्र हे वेदांतून प्रगत झाले आहे 
वेदांमध्ये असलेल्या अनेक उल्लेखांचा सुक्ष्म अम्यास करून 
वेदांच्या कालनिर्णयावर प्रकाश टाकण्यासाठी लो. टिळक प्रभ- 
तींनी पुष्कळ लेखन केले आहे. पण हे सर्वे उल्लेख यज्ञांचे विघान 
सांगताना आलेले असल्यामुळे यज्ञप्रक्रियेच्या ज्ञानाशिवाय खगो- 
लह्यास्त्राचे ज्ञान नीट होऊ शकत नाही. कोणत्या यज्ञाचा प्रारंभ 
केव्हा करावा, तो विशिष्ट कालीच का करावा, हे सांगण्यासाठी 
वेदवाडमयात ज्योतिषविषयक वाक्ये आली आहेत. म्हणून 
ज्योतिषाला, वेदांगज्योतिष या ग्रंथात, कालविधानशास्त्र' असे 
नाव दिले आहे. पिंडपितृयज्ञ, चातुर्मास्य, सोमयाग, गवामयन, 
अश्वमेध, इ. लहान-मोठ्या यज्ञांचे विधान सांगताना नक्षत्रे, मास, 
क्लतू, इ. कालदर्शक शब्दांचा उपयोग केला आहे. कालगणनेचा 
विचार करताना अधिक महिन्याचा विचार त्र्ग्वेदापासुन सर्व 
ग्रंथांत आढळतो. परंतु चातुर्मास्य यज्ञासंबंधी विचार करताना 
मेत्रायणी संहितेमध्ये यासंबंधी स्पष्ट उल्लेख आहे. पाच वर्षे 
ओळीने चातुर्मास्य यज्ञ करावा असे सांगताना, या पाच वर्षांच्या 
काळात दोन वेळा अधिक महिना येतो, असे म्हटले आहे. म्हणजे 
पाच वर्षांच्या काळात बासष्ट चांद्र मास होतात. या पाच वर्षांच्या 
गणती, युग म्हटले आहे. सौर कालगणना आणि चांद्र काल- 
आहे. जा दऱ्या साघण्याचाच प्रयत्न या ठिकाणी केला 

' नेक्षतेष्टी, इ. यज्ञांच्या निमित्ताने फल्ज्योतिषा- 
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चाही उल्लेख वेदिक वाडमयात आढळतो. विशिष्ट कालात, 
विशिष्ट नक्षत्र असताना एखादे कर्म केल्यास ईप्सित फल मिळ- 
विता येते, असे सांगितले आहे. तेव्हा फल्ज्योतिषाचाही यज्ञ” 
कर्माशी निकटचा संबंध आहे. 

यज्ञ व आयुर्वेद- वेदांमध्ये सांगितलेल्या अनेक यज्ञांचे फल 
निरामयत्व म्हणजे निरोगीपणा असे दिले आहे. चातुर्मास्य यज्ञास 
गोपथ ब्राह्मणात (२.१.१०) भैपज्ययज्ञ असेच म्हटले आहे- 

भेषज्ययज्ञा वा एते । कतुसन्थिब्‌ व्याधिर्जायिते । 

तस्माद क्तुसन्थिषु प्रयुज्यन्ते । 

अर्थ-हे चातुर्मास्य यज्ञ भेपज्ययज्ञ आहेत. त्र्वतू ज्या वेळी बद” 
लतो त्या वेळी रोग उत्पन्न होतो, म्हणून हे यज्ञ त्रट्तू बदलायच्या 
वेळी केळे जातात. 

रोग उत्पन्न झाल्यामुळे मानवीजीवनात जे असमाधान उत्स 
होते, ते दूर करण्यासाठी अनेक प्रकारचे यज्ञ सांगितले आदि 
इवेतकुष्ट, यक्ष्मा, ज्वर, कास, इ. रोगांची नावे वेदिक वार्ड" 
यांत आढळतात. हे रोग दूरक रण्याचा प्रमुख मार्ग म्हणून यश 
सांगितलेला आहे. या विशिष्ट यज्ञांमव्ये वेगवेगळया वनर्स्पर 
व ओषधी वापरण्यास सांगितल्या आहेत. यजुर्वेदात 
औषधींना अम्व म्हटले आहे. त्यासंबंधीचा मन्त्र असा- 

शतं वो अम्ब धाभानि सहु्नमुत वो रुहः । 

अधा इतक्रतो यूयमिमं मे अगदं कृत ।॥ ) 

डू (वाज. सं. की 

अर्थ- हे ओषधींनो, तुमची स्थाने शेकडो आहेत. हॅक, 
ठिकाणी तुम्ही उगवता. तुम्ही माझ्या या यज्ञात या आर्गिर्स 
निरामय करा. त 

ओषधी आणि वनस्पती यांची पुष्कळ माहिती अथवंवेदा 
मिळते. तसेच अनेक रोगांचा उल्लेख तिथे आहे. क्षुद्र देवता, 
अवकृपेने रोग होतात. म्हणून त्या देवतांना संतुष्ट क्रू 
जाण्यास सांगण्यासाठीही अनेक प्रिधाने सांगितली पदा 
अथवेवेदाच्या कौशिकसुत्रांत यासंबंधी अनेक लहान लहान 
सांगितळे आहेत. आयुर्वेद हा अथवेवेदाचा उपवेदच आहे. 

वरुण ही जलदेवता आहे. तो क्रद्ध झाला, तर द्र 
नावाचा रोग उत्पन्न करतो, असे त्रर्स्वेदात म्हटले आढ" _ १ 
ही एक क्रूर देवता समजली गेली आहे. रुद्र पशूंना ल 
13 त्याला संतुष्ट करून घेण्यासाठी यज्ञांचे विधान त्रा; . 
ग्रथात आढळते. > झ्हयूर्त 

अश्विनीकुमार हे भिषग्वर्य असल्याचे सांगितले आहे" क्क 
रोगनिवारणासाठी त्यांच्याकरिता यज्ञ सांगितले आहेत- क्‌) 
ठिकाणी रुद्रालाही देवांचा पहिला वैद्य (प्रथमो दैन्यो मिड 


द्या 
असे नद ळ ढ् दार 
असे म्हटले आहे (ते. सं. ४.५.१.२ ). अक्या प्रकारे आयु 
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अभ्यासाकरिता यज्ञांचे सम्यक ज्ञान असणे आवश्यक आहे. 

यज्ञ आणि आधुनिक शास्त्रे- आवुनिक शास्त्रांमध्ये मुख्यतः 
रसायन, विज्ञान, गणित, वनस्पतिशास्त्र, प्राणि्ञास्त्र, वैद्यक, 

शिल्पशशास्त्र इत्यादींचा समावेश होतो. ही शास्त्रे आज खूपच प्रगत 
झाली आहेत. त्यांच्या संबंधी अनेक प्रकारे संशोधन झाले आहे 
आणि नवनवीन प्रयोग केळे जात आहेत. परंतु वैदिक वाड- 
मयातील यज्ञसंस्थेचा आणि तद्विषयक वाक्यांचा सूक्ष्म अभ्यास 
केल्यास आजच्या भौतिक शास्त्रांचाही उगम यज्ञप्रक्रियेतून 
झाला आहे, हे दाखविता येईल. यज्ञाच्या अनुषंगाने चयन म्हणून 
एक विधी सांगितला असून, त्याची रचना कशी करावी, याचा 
विचार शुल्बसूत्रांमध्ये सांगितला आहे. शुल्ब म्हणजे दोरी. 
हिच्या साहाय्याने अचूक मोजमापे घेऊन यज्ञवेदी तयार केल्या 
जात. यासाठी वर्तुळात चौकोन कसा काढावा, चौकोनात वर्तुळ 
कसे काढावे, व्येन, शकट, त्रिकोण, इ. चयनांच्या आकृती कशा 
काढाव्या, हे भूमितिशास्त्रासंबंधीच्या अनेक सिद्धान्तांनो दाख- 
विले आहे. या चयनासाठी ज्या विटा तयार करायच्या त्या 
केशा तयार कराव्या, त्यासाठी माती क्ली तयार करावी, त्या 
केशा भाजाव्या, भाजल्यावर त्यांचे आकारमान काय होईल, 
इ. विषयांचीही चर्चा शुल्वसूत्रांत केली आहे. 

यज्ञामध्ये सोम, करीर, शमी, पळस, अश्वत्थ, उंबर, इ. 
अनेक वृक्षांच्या समिधा व पाने वापरण्यास सांगितली आहेत. या 
अनुरोधाने त्या वनस्पती कशा उत्पन्न झाल्या, त्यांचे गुणधम 
काय, यांची माहिती यज्ञविषयक वाडमयात मिळू शकते. 

यज्ञातील पश्षुहिसेच्या निमित्ताने शल्यश्ञास्त्राची माहिती उप- 
लब्ध होण्यासारखी आहे. पशूचे विशसन करण्याच्या शास्त्रा- 
पासुन, आतील लहानमोठ्या अवयवांचे यथार्थ ज्ञान करून देण्या- 
र्‍यतचा सवे तपशील यासंबंधीच्या ग्रंथात आढळतो. पशूंमध्ये 
बोकड हा सामान्य पशू आहे. मतुष्याच्या शरीराची रचना 
बोकडाच्या शरीररचनेशी मिळती जुळती असावी आणि म्हणन 
मानवी शरीराचे अंतरंग समजून घेण्यासाठी पशुयज्ञांचे विधान 
वैदिक वाडमयात केळे असावे. 

शेती आणि अनेक उद्योगधंद्यांची माहिती यज्ञांच्या निमित्ताने 
प्राचीन वाडमयात आढळते. समाजातील निरनिराळ्या जाती- 
जमातींचाही यज्ञकर्मात कोणत्या ना कोणत्या प्रकारे समावेश 
होत असे. 

यज्ञातील हिसा-अहिसा- ब्राह्मणग्नंथांतील यज्ञसंस्थेचा विचार 
केस्ताना श्रौतयज्ञांमध्ये सांगितलेल्या [पक्शुयागांचा विचारही 
केला पाहिजे. वेगवेगळ्या देवतांसाठी वेगवेगळे पशू बळी द्यावे, 
असे अनेक उल्लेख वैदिक वाडमयात आढळतात. देवतांसाठी 
एखाद्या पशूची हिंसा करायची असा विचार केला, कौ अनेक 

भा. सं. को. ...३९ 
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लोक विचकतात आणि अर्थाचा अनथे करण्याचा प्रयत्न करतात. 
परंतु प्राचीन काळी जेव्हा सर्वच लोक मांस भक्षण करीत, त्या 
काळी देवालाही मांस समर्पण करणे हो गोष्ट निषिद्ध नव्हती. 
आपल्या जवळ जे असेल ते इष्ट देवतेला देणे, समर्पण करणे 
हीच यज्ञाची मूळ कल्पना आहे. प्राचीन काळी द्रव्य म्हणूनही 
पशूंचाच वापर होत असे. पशू हेच विनिमयाचे साघन होते. 
म्हणून यज्ञकर्मातही प्रामुख्याने पशुयागाचा विचार केला गेला. 

सृष्टीमध्ये असे दिसते, को एका पदार्थाच्या विनाज्यातुन 
दुसरा पदार्थ जन्मास येत असतो. एका सूक्ष्म बीच्या विनाज्ञातूनच 
वृक्ष उत्पन्न होतो. लहान लहान प्राण्यांच्या विनाशावरच अनेक 
मोठे प्राणी जीवन जगत असतात. “ जीवो जीवस्य जीवनम्‌ ! 
हाच न्याय जगात असतो. म्हणून यज्ञामध्ये देवतेला पशू 
समर्पण करीत असताना त्या पशूच्या नाशातुन फार मोठे फल 
उत्पन्न होते, असे म्हटले आहे. जिवंत प्राणी हा नाशवंतच आहे. 
पण एका मोठ्या फलाकरिता होणारा नाश हाही श्रेष्ठ आहे. 
यज्ञांमध्ये ज्या पशूचे समर्यण होते, बलिदान होते, तो पशू यज्ञ- 
कर्त्याच्याही अगोदर श्रेष्ठ अश्या स्वगंलोकाला जातो, असे म्हटले 
आहे. म्हणून यज्ञांत सांगितलेल्या पश्षुहिसिला घाबरण्यासारखे 
काहोच नाही. आणि आजच्या वेगळ्या विचारांनी वैदिक 
वाक्यांच्या अर्थाचा अनर्थ करण्याचेही कारण नाही. यज्ञात 
होणार्‍या या हिंसेचे वैज्ञानिक आणि तात्त्विक स्वरूपही ब्राह्मण- 
ग्रंथांतच पाहायला मिळते. 

यज्ञविषयक वाड्मयाचा अम्यास करताना पदोपदी अहिंसेची 
चिन्हे भेटतात. ब्राह्मणग्रंथांनी दिलेल्या पशुयज्ञांतर्गत विधींचे 
वर्णन पाहत असता असे ध्यानात येते, की पशुयज्ञातील हिसेचे 
ब्राह्मणकारांनी उदात्तीकरण करण्याचा प्रयत्न केला आहे. 
बाह्मणकाळात मांसभक्षण हे सर्वमान्य असले, तरी यज्ञात पज्लूला 
त्यक्ष मारण्याची क्रिया करणाऱ्यांना ती हिंसा बोचक होत 
असावी. म्हणून यज्ञातील हिंसा ही आवश्यक आहे; पण ती 
खरी हिसाच नव्हे, अशा अर्थाची वाक्ये ब्राह्मणग्रंथांत समाविष्ट 
झाली असावी. पशूला मृत्यूकडे नले जात नसून त्याचा यज्ञ 
होणार आहे, असे ब्राह्मणात म्हटले आहे. त्या पशूमध्ये अस- 
णार्‍या चेतन्याचा अंश त्या त्या आधिदैविक स्वरूपांत विलीन 
होणार आहे, असा विचार मांडला गेला आहे. या पशुयागां- 
मध्ये जे मंत्र म्हटले जातात, त्यांचा विचार केल्यासही असे 
दिसते, की या सर्वे प्रक्रियेत हिसातत्त्व सौम्य करण्याचा प्रयत्न 
केला आहे. * अहिसताये ' म्हणजे हे कम अंहिसेसाठी आहे, असे' 
ब्राह्मणग्रंथांत पुष्कळ वेळा म्हटले आहे. 

यज्ञामध्ये होगारी हिसा ही हिंसा नाहीच, असा सिद्धान्त 
शास्त्रकारांनीही मांडला आहे. मनुस्मृतीमध्ये या पशुयागांचा 


यज्ञसंस्था 


विचार करताना म्हटले आहे, की सामान्यपणे मांसभक्षण निषिद्ध 
असले तरी, यज्ञपूत मांस भक्षण करण्यास हरकत नाही. तसेच 
यज्ञातील हिसेसंवंधी मनू म्हणतो- 
यज्ञाथं पशव: सृष्टा: स्वयमेव स्वयम्भुवा । 
यज्ञश्‍च भूत्ये सर्वस्य तस्माद्‌ यज्ञे वघो$वघः ॥ 
(मनु. ५. २९) 
अर्थ - स्वतः ब्रह्मदेवानेच यज्ञाकरिता पक्यूंची उत्पत्ती केली 
आहे. यज्ञ हा सर्वांच्या कल्याणासाठी आहे. म्हणून यज्ञातील 
हिसा ही अहिसाच आहे. 
प्गूला मारल्यानंतर त्याला पुन्हा जीवन अर्पेण करण्यासाठी 
प्राण, अपान, इत्यादींना देवता कल्पून, त्यांना आहुती देण्यास 
सांगितले आहे. यामध्येही गूढार्थाने पशूला अमरत्व दिले गेळे 
आहे. यज्ञातल्या हिसेचा कठोरपणा कमी करून दाखविताना 
कालिदासानेही मार्मिकपणे म्हटले आहे, की पशूला मारण्यासाठी 
कठोर होणारा अग्निहोत्री अंतर्यामी मृद्रूच असतो. 
यज्ञकल्पनेचा तात्त्विक विचार पुढे आल्यावर यज्ञातील पशु- 
हिसिबद्दल्ही वेगवेगळी मते मांडली जाऊ लागली. दुसऱ्याच्या 
सुखासाठी आत्मसमर्पण म्हणजे यज्ञ, असा अथं घेतला जाऊ 
लागला. केवळ मनृष्यांचेच नव्हे, तर सर्व प्राणिमात्राचे सुख 
ज्यात आहे, असे कमं श्रेष्ठ होय; म्हणून पशूची हिंसा ही यज्ञ- 
कर्मामध्येही करणे दष्ट नव्हे, असाहि विचार मांडला गेला. 
कदाचित यज्ञातील ही पशुहिसा फारच मोठ्या प्रमाणावर होऊ 
लागल्यामुळे हिसेबद्दळ अनादर उत्पन्न झाला असावा. हिसा न 
करताही परमेश्‍वराची उपासना करता येते, असेही पुराणकारांनी 
सांगितले आहे. यज्ञातील पशुहिसेचा व्यावहारिक, तात्त्विक 
आणि वैज्ञानिक अर्थ लक्षात न घेता अहिंसेचे तत्त्वज्ञान उदयास 
आले. अहिंसेचे तत्त्वज्ञान वैदिक क्रषींना माहीत नसावे, असाही 
आभास निर्माण करून, यज्ञातील पशुह्सिवर टीका केली गेली. 
अहिंसा ही केव्हाही श्रेष्ठच; पण तो आध्यात्मिक मार्गातील एक 
श्रेष्ठ गुण आहे, असे शास्त्रकारांनी सांगितले आहे. अहिसेची 
महती सांगताना यज्ञातील हिसिलाही अनेकांनी विरोध द्विला 
आहे. अहिंसक यज्ञाचे महत्त्व सांगताना महाभारतात म्हटले 
आहे, ते असे-- 
सवंयज्ञेष्‌ वा दानं सर्वतीथबु चाप्लुतम्‌ । 
सर्वेदानफलं चेव नेतत्‌ तुल्यर्माहसया । 
आअहिस्नस्य तपो5क्षय्यर्माहस्रो यजते सदा ।॥। 
अर्थ - सर्व यज्ञांत जे दान केले जाते, सर्व तीर्थामध्ये जे 
स्नान केले जाते किवा सर्वे प्रकारच्या दानांचे जे फल मिळते, ते 
फळ अहिसेच्या तुलनेला येऊ शकत नाही. अहिसेचे तप चिरंतन 
आहे. म्हणून हिसारहित असा यज्ञ नेहमी करणे इष्ट होय. 


६१० 


भारतीय संस्कृतिकोदश 


यज्ञामध्ये पश्नंची हिसा फार मोठ्या प्रमाणात होत असे, 
हिला विरोध करण्यासाठी जेन आणि बौद्ध पंथांच्या प्रवर्तकांनी 
प्रथम अहिसेचे तत्त्वज्ञान लोकांसमोर मांडले. वैष्णव संप्रदाय" 
नीही यज्ञातील हिसेला विरोध केला; पण यज्ञप्रक्रियेचे मात्र 
अनुकरण केले. त्यांनी वैदिक वाडमयाचे प्रामाण्य स्वीकारले. 
यामुळेच प्रत्यक्ष पूची हिसा न करता पिठाचा पशू करून त्याचे 
हवन करण्याचे विधान त्यांनी तयार केले. भगवदुगीतेतील 
तत्त्वज्ञानावर अधिष्ठित असा भागवत संप्रदाय सुरू झाल्यावर 
तर हिसासहित यज्ञ मागे पडले. या हिंसा-अहिसिच्य़ा विचारा” 
मध्ये यज्ञसंस्था समाजाला अप्रिय बनत चालली आणि 
म्हणून यज्ञसंस्थेतील कर्मकांडाकडे दुर्लक्ष करून त्यांतील झ- > 
तत्त्वांचाच विचार प्राचीन विद्वानांनी समाजासमोर ! 
कांहींनी तर असेही मांडण्याचा प्रयत्न केला, की वैदिक वाड 
मयात कुठेही पशहिसेचा उल्लेख नाही. परंतु वैदिक वाडमयांचा 
अभ्यास करणाऱ्याला ही गोष्ट केव्हाही मान्य होणार नॉ 
आजच्या काळात वेदांत सांगितलेला यज्ञ करावा की कर्ढ 6” 
त्यात पश्षुह्सा करावी की करू नये, यासंबंधी मतभेद राहती! 
पण ज्या प्राचीन काळी वेद रचले गेले, त्या काळी पशुयर्न र 
होते, ही गोष्ट निःसंशय. आज अनेकांना हिंसा मान्य क. 
मुळे पद्ययज्ञात अनेक परिवर्तने सुचविली जातात; परर 
वाक्‍यांवर हा अन्याय आहे. ज्यांना वेदप्रतिपादित यज्ञ क न 
दाकय नसेल, पटत नसेल, त्यांच्याकरिता स्मृती व पुराणे य़ा 
अनेक प्रकारचे यज्ञयाग व व्रतवेकल्ये सांगितली आहेत. 

यज्ञ आणि लौकिक आचार - एक काळ असा होता? 
यज्ञ हाच समाजाच्या संस्कृतीच्या केंद्रस्थानी होता. यज्ञांत ज्र 
अनेकविध प्रक्रियांचा संबंध व्यवहाराशी होता. म्हणून जी 
व्यवहाराच्या सर्व अंगोपांगांचा विचार यज्ञाच्या ढा मां नकात री 


गेला. पण कालांतराने यज्ञ ही केवळ समाजातील काही वही 
करण्याची जटिल गोष्ट झाली. सामान्य माणसाचे “. बे 
बदलले. म्हणून त्यांचा समावेश घामिक आचारांमध्य 
आवद्यक होते. म्हणून यज्ञाला अविरोधी आणि वेदमाम. >. ठे 
बाध येणार नाही, असे अनेक नवे आचारधर्म सांगितले गित 
काम प्रामुख्याने स्मृती व पुराणे यांनी केले. पुराणांत स. 
लेल्या अनेक व्रतवेकल्यांमध्ये, लहानमोठ्या यज्ञयागांमध्य 
शिष्टाचार म्हणून चालत आलेल्या रूढींमध्येही वेदिक ना 
मूलतत्त्व सुप्त रूपात कसे सांभाळले गेले आहे, हा 
मनोरंजक ठरेल. - आढे! 
यज्ञ ही अग्नीवर होणारी क्रिया आहे. अग्नी पिपळामध्य वि 
असे वेदांत म्हटले आहे. म्हणूनच अग्नी उत्पन्न करतांना ्ग्नीं 
ळाच्या लाकडातून धर्षणाने तो निर्माण करतात. पि 
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खंड सातवा 


असतो. म्हणून त्या अग्नीचीच पर्यायाने उपासना करण्यासाठी 
अदवत्थब्रत, अरवत्थोद्यापन, इ. व्रते सांगितली आहेत. 
यज्ञातील अग्नी प्रवासात बरोवर नेताना तो प्रत्यक्ष नेणे 
दकक्‍य नसते. म्हणून अग्निहोत्री यजमानाने हात अग्नीवर ताप- 
वून ते आपल्या तोंडाजवळ धरावे व मंत्र म्हणून इवास आत 
घ्यावा असे सांगितले आहे. या कृत्याने अग्नी यजमानाच्या अंत- 
र्यामी प्रविष्ट होतो. या क्रियेला आत्मसमारोपण म्हणतात. कोतं- 
नाच्या वेळी अथवा पूजेच्या वेळी केल्या जाणाऱ्या आरतीतल्या 
दोपज्योतीवर हात फिरवून तो आपल्या तोंडाजवळ धरून आत 
इवास घेणे अशी जी ख्ढी आहे, ती या आत्मसमारोपणातूनच 
आलेली आहे. अश्‍वमेघ यज्ञात कोडी घालण्याचा एक विधी 
आहे, सत्रात विजयी मिरवणूक आहे, सोमयागात तुपावर हात 
ठेवून शपथ घेण्याचे विधान आहे, सोमाचे आतिथ्य करण्याचा 
तपशील आहे, राजसूयात समाजातील वेगवेगळा पुढाऱ्यांच्या 
घरी जाऊन. इष्टी करण्यास सांगितल्या आहेत. अश्यासारख्या 
शेकडो प्रक्रिया यज्ञांत सांगितल्या आहेत. त्यांचा समाजजीवनाशी, 
छोकाचारांशी निकटचा संबंध आहे. 
स्मृतीत व पुराणांत वेदांच्या आधारे सर्वांना करता येतील असे 
अनेक यज्ञयाग सांगितले आहेत. विष्णुयाग, ग्रहयज्ञ, गणेशयाग, 
चंडीयाग, ही त्यांची नावे आहेत. त्यांचा प्रचार सर्व समाजात 
झाला आणि त्यामुळेच यज्ञाचे मूलतत्त्व विसरळे न जाता आचार- 
व पाळला जाऊ लागला. आग्रयणेष्टीऐवजी नवान्नाचा नेवेद्य 
त्यक्ष यज्ञकर्म करण्याऐवजी | 
न देता अग्निस्वरूप य शो क$ चा 
र न र, इ. गोष्टींचाही 
समावेश लौकिक आचारांत झाला. यज्ञाच्या प्रक्रियेतूनच हे ने 
आचार रूढ झाल्यामुळे यज्ञधर्मा हेला आरि 
आपल्या समाजाचे धार्मिक की न 
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यज्ञ ही कल्पना फार प्राचीन काळापासून आपल्या सांस्क्ू- 


विचारां 
तिक विचारांवर प्रभाव पाडून आहे. आधुनिक काळात यज्ञ हे 


जरी सर्वे गोष्टींचे केंद्र नसले, तरी प्रत्येक गोष्टीत यज्ञाच्या मल 
तत्त्वाचे दर्शन होत असते. प्रत्येक कम हे यज्ञच आहे, ही १-क 
अद्यापही टिकून आहे. नुसते रोजचे अन्न खायचे र) “उ र 
भरण नोहे जाणिजे यज्ञकर्म ' असे म्हटले आहे. म्हणन भ यं 
यांच्या भारतीयत्वाला आवाहन करायचे झाल्यास म नी 
एकमेव शब्द आजही उपयोगी पडतो. पु. विनोबांनीही धर 
आघार घेऊन भूदानयज्ञ, श्रमदानयज्ञ, जीवनयज्ञ, इ. नव्या ही. 
विधान समाजासमोर मांडले आहे. या सर्व यज्ञकल्पनेचा व रू 

संस्थेचा इतिहास आणि यज्ञ शब्दाच्या अर्थात होत गेलेला व 
यांचा अभ्यास केल्यास कोणालाही यज्ञाचे महत्त्व पटेल. शा 


रर परंतु यज्ञ 
हा केवळ विचार नसून ते एक कम आहे, तो ए - 


क मार्ग आहे, हे 
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घ्यानात ठेवले पाहिजे. म्हणून आपापल्या कुवतीनुसार हा मागं 
आचरायचा आहे. अमुक एक यज्ञ हाच श्रेष्ठ असा आग्रह घर- 
ण्याचे काहीच कारण नाही. आपला धर्म वेद, स्मृती, पुराणे या 
क्रमाने चालत आला आहे. त्या त्या ग्रंथांत सांगितलेले ते ते यज्ञ 
योग्य प्रकारेच केले पाहिजेत. त्यात सामान्य माणसाला बदल 
करता येणार नाही. यज्ञकमे हे श्रद्धेवर आधारलेले आहे. म्हणून 
श्रद्धापूवक यज्ञ आचरला तरच त्यातून फलनिष्पत्ती होते. 

यज्ञांचे प्रकार- वेद किवा श्रुती अशी संज्ञा ज्यांना आहे, अशा 
वैदिक ग्रंथांत सांगितलेले जे यज्ञ त्यांना श्रौतयज्ञ म्हणतात. 
या यज्ञांचे तपशीलवार वर्णन श्रौतसूत्रांत केले आहे. श्रुतींत न 
आढळणार्‍या पण वेदाला विरोधी नसणार्‍या अशा ज्या कर्माचे 
म्हणजे यज्ञांचे विधान सूत्रकारांनी केळे आहे, त्यांना गृह्य कर्मे 
किवा गृह्य यज्ञ म्हणतात. यांचे विस्ताराने व क्रमशः विघान 
गृह्यसूत्रांत आढळते. मनू, याज्ञवल्क्य, इ. स्मृतिकारांनीही या 
कर्माचे विवेचन केले आहे. त्यामुळे या यज्ञांना स्माते यज असेही 
म्हणतात. श्रौत यज्ञ आणि स्मात यज्ञ मुख्यतः तीन प्रकारचे 
आहेत, ते असे- 

(१) नित्य -जे यज्ञ नित्य केले पाहिजेत आणि जे यज्ञ केले 
असता कोणतेही फल मिळत नाही, पण केले नसता दोष उत्पन्न 
होतो, अशा यज्ञांना नित्य यज्ञ म्हणतात. उदा ० अग्निहोत्र, दर्श- 
पूर्णमास, संध्या, वेश्‍वदेव, इत्यादी. 

(२) नेमित्तिक - एखादे निमित्त म्हणजे कारण घडले असता 
करायचे यज्ञ या प्रकारात येतात. अश्या प्रकारचे यज्ञ करून वेगळे 
फल मिळत नाही, तर त्या निमित्तामुळे घडणारे दुरित नाहीसे 
होते किवा निमित्त चांगले असल्यास त्यापासून अधिक चांगली 
फलप्राप्ती होते. उदा० नवीन धान्य तयार झाले असता, ते देव- 
तांना समर्पण करून त्याचा उपयोग करावा, असे सांगितले अस- 
ल्यामुळे, अ्या वेळी आग्रयणेष्टी करतात. घर जळले असता 
किवा चोरी झाली असता, त्यापासून वाईट फल मिळू नये 
म्हणूनही काही यज्ञ सांगितले आहेत; ते नेमित्तिक यज्ञ होत. 

(३) काम्य - एखादी विशिष्ट इच्छा मनात धरून ती पूर्ण 
करून घेण्यासाठी जे लहान-मोठे यज्ञ सांगितले आहेत, ते या 
प्रकारात येतात. पुत्र व्हावा, पाऊस पडावा, शत्रूचा नाश व्हावा, 
रोग दुर व्हावे, संकट नाहीसे व्हावे, ऐश्‍वये मिळावे, इ. अनेक 
इच्छांची पूर्ती होण्यासाठी यज्ञ सांगितले आहेत. या प्रका- 
रच्या यज्ञांचा बारकाईने अभ्यास केल्यास प्राचीन काळी वेदिक 
लोकांच्या भौतिक आकांक्षा कशा होत्या ते समजून येईल. 

यज्ञांचे वर्गीकरण आणखी एका प्रकारे करता येते, ते असे- 

(१) प्रकृती- काही यज्ञांना प्रकृतियाग म्हटले आहे. म्हणजे 
इतर यागांतील सवं मुख्य कर्मांचे विधान त्या यागांच्या अनुषंगाने 
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केलेले असते आणि त्या प्रकृतीप्रमाणे अनेक यज्ञ केळे जातात. 
उदा० दर्शपुर्णमास हा प्रकृतियाग आहे. इष्टी या शब्दाने उल्ले- 
खिलेल्या सर्वे यज्ञांची दशपूणमास ही प्रकृती आहे. म्हणजे ते 
यज्ञ द्शपुर्णमासाप्रमाणे केळे जातात. 

(२) विकृती - मूळ प्रकृतियज्ञाप्रमाणे ज्यांचे बरेचसे विधान 
असते, पण त्यांत प्रधान देवता, प्रधान ह्वी आणि एखादे कर्म 
विशेषत्वाने सांगितलेळे असते, त्यांना विकृतियज्ञ म्हणतात. 
वाकोचे सर्व विधी मूळ प्रकृतीप्रमाणेचे असतात. उदा ० पृत्र- 
कामेष्टी, कारीरौोष्टी, यांसारखे सर्वे काम्य याग. 

(३) उभयस्वरूप - काही यज्ञ हे प्रकृति-विकृतिस्वरूप अस- 
तात. म्ह्णजे त्यांतील काही अंगे प्रकृतियागाप्रमाणे होत अस- 
तात, तर काही नवीन अंगे असून, त्यांचा दुसर्‍या कर्मात उप- 
योग सांगितलेला असतो. उदा० अग्नीषोमीयपशुयाग. 

(४) अनुभयस्वरूप - काही यज्ञ हे प्रकृतियागही नसतात 
आणि विकृतियागही नसतात. अक्या कर्मांना अपूर्व कर्म असे 
म्हटले आहे. चातुर्मास्य यज्ञात गृहमेधीय नावाची इष्टी आहे, 
ती या प्रकारात येते. 

यज्ञांच्या अनेकविध प्रकारांचा विचार करताना श्रौत यज्ञां- 
चेच तपशीलवार वर्णन केलेळे आढळते. श्रौत यज्ञांवेकी काही 
यज्ञांचा समावेश संस्कारांत केला आहे. पंधरावा विवाहसंस्कार 
झाल्यावर अग्निहोत्रत्रत स्वीकारून वेदप्रतिपादित यज्ञ करा- 
यचे असतात. म्हणजे श्रौत यज्ञ करण्यासाठी अग्न्याधान करावे 
लागते. श्रौत यज्ञाचा अधिकारी कोण हे सांगताना मुख्यत: तीन 
गोष्टींचा उल्लेख केलेला आहे - (१) ज्याने अध्ययनपूर्वक 
विद्या संपादन केली आहे; (२) ज्याने आधानपूर्वक अग्नींची 
स्थापना केली आहे; आणि (३) जो आरोग्यसंपन्न भाहे आणि 
ज्याचे ते यज्ञ करण्याचे सामथ्ये आहे, असाच मनुष्य श्रौत 
यज्ञाचा अधिकारी होतो. 

संस्कार म्हणून केले जाणारे जे यज्ञ आहेत, त्यांचे हविःसंस्था 
आणि सोमसंस्था असे दोन वर्गे पडतात. आज्य, पुरोडाश, चरू, 
पशू, यांसारख्या हविद्रेव्यांच्या साहाय्याने जे यज्ञ करतात, त्यांचा 
हविःसंस्थेमध्ये समावेश होतो; तर सोम हेच प्रमुख हविद्रेव्य 
असलेल्या यज्ञांचा सोमसंस्थेत समावेश होतो. अशा सात हविः- 
संस्था व सात सोमसंस्था यांची थोडक्य़ात माहिती अशी- 

(१) आधान - गृहस्थाने विधिपूर्वक अग्नीची स्थापना 
करणे. विवाहानंतर नित्य उपासनेचा जो अग्ती, त्याला औपा- 
सनाग्नी म्हणतात. यातूनच गाहुंपत्य, दक्षिणाग्नी व आहवनीय या 
तीन अग्नींची स्थापना करतात. सभ्य आणि आवसथ्य' या 
नावाचे दोन अग्नीही आहवनीयाच्या जवळ स्थापन करतात. 
काही श्रौतसूत्रांच्या मते आवसथ्य अग्नीचे स्वतंत्र आधान सांगि- 


भ।रतीय संस्कृतिकोश 


तळे आहे. या अग्नींना श्रौताग्नी म्हणतात. श्रौताग्नी धारण 
करणाऱर्‍्यालाच वेदोक्त यज्ञयाग करता येतात. अश्या पुरुषाला 
आहिताग्नी म्हणतात. ब्राह्मण, क्षत्रिय व वैश्य या तीनही वर्णांना 
आधान विहित आहे 

(२) अग्निहोत्र - आहिताग्नीने सकाळ-संघ्याकाळ करा” 
यच्या होमाळा अग्निहोत्र म्हणतात. अग्निहोत्र हे एक व्रत अर्स- 
ल्याने आहिताग्नीने ते जन्मभर पाळले पाहिजे. 

(३) दक्ंपुर्णमास - प्रत्येक महिन्याच्या पूणिमेस व अमा" 
वास्येस प्रारंभ करून दुसऱ्या दिवशी होणाऱ्या यागास दर्शपूर्ण” 
मासयाग म्हणतात. पौणिमेच्या दिवशीच्या यागास पूर्णमासयारग 
व अमावास्येच्या दिवशी करायच्या यागास दर्शयाग म्हणतार्त” 
(दशशपुर्णमासयाग पाहा) 

(४) आग्रयणेष्टी - नवीन धान्य तयार झाल्यावर त्याचा 
उपयोग करण्यापूर्वी ही इष्टी करतात. व्रेक 

(५) चातुर्मास्य - फाल्गुन पौणिमेस प्रारंभ करून प्र 
चार महिन्यांनी करायचा याग. (चातुर्मास्य पाहा) रं 

(६) पशुवंध - सहा सहा महिन्यांनी ज्या वेळी अयन री 
लते, त्या वेळी हा याग करतात. यामध्ये मुख्यतः पशुतंत्र अ 
पशूचे उपाकरण, यूपाला वांधणे, प्रोक्षण, संज्ञपन (क्क 
प्राण करणे), इ. संस्कार यात करायचे असतात- या यागारत, 
वपायाग, पशुपुरोडाशयाग व अंगयाग हे प्रमुख विधी अ गतला व 

(७) सोत्रामणी - या यागात तीन पदांचा याग सा 
आहे. विशेष म्हणजे यात सुरा तयार करण्याचे सर्व न 
सांगितले आहे. सुत्रामन इंद्र ही या यज्ञाची प्रधान देवता 
ल्यामुळे याला सोत्रामणी असे म्हटले आहे. त 

सात सोमसंस्थांमध्ये मुख्यतः सोमाचे हवन असते, कर. 
या यागांना सोमयाग असे सामान्य नावाने संबोधले जाते. __, 
यागात वेगवेगळी सामे गाइली जातात. सामाच्या विशिष्ट प्रका हट 
रच्या गायनास स्तोत्र अशी संज्ञा आहे. या स्तोत्रांना > 
नावे दिलेली आहेत. जं स्तोत्र म्हणन सोमयागाची समाप्ती ह्‌ न 
त्या स्तोत्राच्या नावावरून त्या त्या सोमयागाचा उल्लेख कळे 
यज्ञ समाप्त करणे यास संस्था असे म्हणतात. म्हणून म- 
संस्थांमधील यज्ञांची नावे स्तोत्रावरून दिलेली आहेत- य़ा 
सस्थांची थोडक्यात माहिती अशी- हा 

(१) अग्निष्टोम - अग्निष्टोम नावाचे स्तोत्र म्हणू य़ा 
याग समाप्त होतो, म्हणून त्याला अग्निष्टोम म्हणतात" टीर्म 
यज्ञात एकूण बारा स्तोत्रे म्हटली जातात. यास ज्यो | 
असेही नाव आहे. हा पहिला सोमयाग असून, सर्व 
हा प्रकतियाग आहे. या यज्ञात काही दृष्टी, काही प 
आणि सोमाचाही याग असतो. (अग्निष्टोम पाहा) 


क 


य 


'“ 
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(२) अत्यग्तिष्टोम - अग्निष्टोम सोमयागाप्रमाणे बारा 
स्तोत्रे म्हणून झाल्यावर षोडशी हे स्तोत्र म्हणून या यज्ञाची 
समाप्ती होते. म्हणजे या यज्ञात तेरा स्तोत्रे म्हटली जातात. 
क्षत्रियांनी केवळ आअग्तिष्टोम यज्ञ न करता अत्यग्निष्टोम 
करावा, असे म्हटले आहे. या सोमयागाचे सर्वे विधान आग्नि- 
ष्टोमाप्रमाणेच असते. (अत्यग्तिष्टोम पाहा. ) 

(३) उक्थ्य - पहिल्या सोमयागाप्रमाणे बारा स्तोत्रे म्हणून 
झाल्यावर उक्थ्य नावाची तीन स्तोत्रे गाइली जातात आणि 
मग या यज्ञाची समाप्ती होते. अग्नी आणि इंद्राग्नी या देवतां- 
साठी या यज्ञात पद्युयाग विहित आहे. हा एक प्रकृतियागही 
असल्याचे कांही सुत्रकारांनी सांगितले आहे. (उक्थ्य पाहा.) 

(४) पोडशी - उक्थ्य स्तोत्रे म्हणून झाल्यावर पोडक्ी 
स्तोत्र म्हटले जाते व या यज्ञाची समाप्ती होते, म्हणून याला 
षोडशी असे म्हटले आहे. षोडशी नावाच्या ग्रहपात्रात सोम 
घेऊन त्याचे हवन यात केले जाते. याचे सर्व विधान उक्थ्य 
यागाप्रमाणे असते. यात इंद्रदेवतेसाठी आणखो एक पश सांगि- 
तला आहे. हा वाजपेयाचा प्रकृतियाग आहे, असेही म्हटले आहे. 

(५) वाजपेय - षोडशीप्रमाणे सवे स्तोत्रे गाइल्यावर वाज- 
पेय नावाचे सतरावे स्तोत्र म्हणून याची समाप्ती होते, म्हणन 
याला वाजपेय "४-० नाव दिले आहे. या यज्ञात सतरा या 
आकड्यास ष महृत्त्त आहे. उदा० सतरा अरत्नी 
लाब यूप, सतरा पशू, सतरा त्र्त्विज, सतरा दक्षिणा, इत्यादी. 
(वाजपेय पाहा) 

(६) अतिरात्र -पोडशीप्रमाणे स्तोत्रे म्हणन झाल्यावर चार 
स्तोत्रांचे तीन पर्याय म्हणजे बारा स्तोत्रे अधिक म्हटली जातात. 
या पर्यायांना रात्रिपर्याय म्हणतात. यांचे गान मुख्यत: रात्री 
होते. दुसर्‍या दिवशी उजाडता आदिविन नामक स्तोत्र गाइले 
जाते आणि या यज्ञाचे अनुष्ठान संपत्ते. सबंध रात्रभर अनष्ठान 
चालून ते दुसर्‍या दिवशी संपते म्हणून या सोमयागास अतिरात्र 
असे म्हटले आहे. ( अतिरात्र पाहा. ) 

(७ ) आप्तोर्याम - अतिरात्र यागाप्रमाणे सर्व विधी झाल्या- 
नंतर चार स्तोत्रांचा एक पर्याय अधिक म्हणण्यास सांगितले 
आहे. याला अतिरिक्‍त पर्याय असे नाव आहे. म्हणजे या यज्ञात 
एकूण तेहतीस स्तोत्रे म्हटली जातात. यागाचे अनुष्ठान दोन 
दिवस असले, तरी हा एकाह्‌ म्हणजे एका दिवसात संपणारा यज्ञ 
आहे. हा याग नित्य़ सोमसंस्थांमध्ये अंतभूत आहे की नाही या- 
बददल मतभेद आहेत. काहींच्या मते हा काम्प सोमयाग आहे. 
( आप्तोर्याम पाहा. ) 

वेगवेगळ्या कामना पुर्ण करून घेण्यासाठी तांडय महा- 
आह्यणामध्ये पुष्कळ सोमयाग सांगितले आहेत. या सोमयागांचे 
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सामान्यतः स्वरूप सारखेच असले, तरी सामगाने आणि क्र्दग्वे- 
दातील क्रचांचे शंसन (च्पठन) यांमध्ये पुष्कळ विशेष 
सांगितले आहेत. सोमयागांचे वर्गीकरण आणखी एका प्रकारे 
केले आहे, ते असे- 

(१) एकाहू - एका दिवसात ज्यांचे अनुष्ठान पूर्ण होते, 
त्यांना एकाह सोमयाग म्हणतात. यांच्या मुख्य दिवसाला सुत्याह्‌ 
असेही म्हटले आहे. म्हणजे या दिवशी तीन वेळा सोमासंबंधी 
अनेक विधी सांगितले आहेत. सोम कुटणे, त्याचा रस काढणे, 
तो गाळणे, त्याचा याग करणे आणि सोमपान करणे हेते विधी 
होत. तीन वेळा केल्या जाणाऱ्या या विघींना प्रातःसवन, साध्यं- 
दिन सवन आणि तृतीय सवन किवा सायंसवन म्हणतात. मुख्य 
भाग एकच दिवस असला, तरी आगेमागे मिळून पाच सहा 
दिवस या यज्ञांचे अनुष्ठान होत असते. सप्त सोमसंस्थांमध्ये 
सांगितलेले सर्व सोमयाग हे एकाहच आहेत. आणखी अनेक 
एकाह सोमयाग वेगवेगळया ब्राह्मणग्नंथांत सांगितले आहेत. 

(२) अहीन - एकापेक्षा अधिक दिवस चालणाऱ्या सोम- 
यागांना अहीन म्हणतात. या यज्ञात सुत्याह म्हणजे सवन दिवस 
दोनांपासून बारापर्यंत असतात. सर्वात मोठा अहीन बाग वारा 
दिवस चालत असून, त्याला द्वादशाह म्हणतात. (अहीनयाग पहा ) 

(३) सत्र -बारा दिवसांपेक्षा अधिक काळ चालणार्‍या 
यज्ञाला हे नाव आहे. सत्रामध्ये अनेक गोष्टींचा ससावेश असतो. 
कित्येक सत्रे वर्षभर चाललेली असतात. कुंडपायनामयन, गवा- 
मयन, इ. सत्रे प्रसिद्ध आहेत. (सत्रे पाहा) 

व्यतिरिक्त राजसुय, अश्वमेघ यांसारखे मोठे यज्ञही आहेंत. 
त्यांमध्ये कित्येक इष्टी, कित्येक पश्शुयाग आणि कित्येक सोमयाग 
होत असतात. हे मोठे यज्ञ राजांनाच विहित आहेत. या यज्ञां- 
मध्ये शर्यती, अभिषेक, गायन, वादन, इ. अनेक गोष्टींचा समा- 
वेश असतो. सव नावाचे काही एकाह विहित असून, त्यांमध्ये 
यजमानास वेगवेगळया पदार्थांनी अभिषेक सांगितला आहे. 
उदा० ओदनसव, मृत्युसव, पृथ्वीसव इत्यादी. 

श्रौत यज्ञांप्रमाणेच स्माते किवा गृह्य यज्ञही प्रसिद्ध आहेत. 
गृहस्थाने करायच्या यज्ञांमध्ये पंचमहायज्ञ महत्त्वाचे आहेत. देव- 
यज्ञ, पितृयज्ञ, भूतयज्ञ, मनुष्ययज्ञ आणि ब्रह्मयज्ञ हे ते पाच यज्ञ 
होत. गृहस्थाने गृह्याग्नी किवा औपासनाग्नी नित्य धारण करावा 
आणि त्यावर आपले आणि आपल्या मुलांचे संस्कार करावे, असे 
सांगितले आहे. रोजचा होम, स्थालीपाक, नवान्नहोम, इ. यज्ञ 
हे नित्य होत. याव्यतिरिक्त सात पाकसंस्थांमध्ये अंतर्भूत होणारे 
काही विधीही या अग्नीच्या साहाय्याने करायचे असतात. या 
विविध यज्ञांचे विधान स्मृतींनीही सांगितले असल्यामुळे यांना 
स्माते यज्ञ असेही म्हणतात. 
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याव्यतिरिक्त कांही यज्ञ पौष्टिक म्हणून सांगितळे आहेत. 
एखाद्या व्यक्‍तीच्या अथवा समाजाच्या सुखासाठी विष्णुयाग, 
गणेशयाग, चंडीयाग, दत्तयाग यांसारखे अनेक यज्ञ रूढ आहेत. 

यज्ञीय पात्रे व उपकरणे - यज्ञांचे अनेक प्रकार असल्यामुळे 
त्यांमध्ये जी उपकरणे वापरली जातात, त्यांचेही वेविध्य आढ- 
ळते. ब्राह्मणग्रंथांमध्ये जे श्रौत यज्ञ सांगितले आहेंत, त्यांच्या अन्‌: 
षंगाने वेदिक वाऊमयात या उपकरणांची माहिती येते. कोणते 
यज्ञपात्र कोणत्या लाकडापासून तयार करावे, त्याचा आकार 
काय असावा, यासंवंधीही अनेक उल्लेख येतात. श्रौत यज्ञामध्ये 
मुख्यतः लाकडाचीच पात्रे वापरायची असतात. काही पात्रे 
मातीची असतात. तैत्ति. संहितेत (१.६.८) यज्ञपात्रांना यज्ञायुघ 
असे म्हटले आहें. या यज्ञपात्रांची यज्ञांच्या क्रमाने थोडक्यात 
माहिती अशी- 

स्रूव- एका अंगठ्याएवढे वाटोळे मुख असलेली लांब दांड्याची 
पळी. ख्रुव हा खेराच्या वृक्षाचा करतात. त्याची लांबी एक 
अरत्नी म्हणजे २४ अंगुले किवा एक हातभर असते. 

अग्निहोत्रहवणी - रोजचा होम करण्यासाठी असलेली एक 
ख्रुची. या ख्रुचीचे तोंड पाच बोटे रंद, वाटोळे असून, हंसाच्या 
मुखाप्रमाणे तिला चोच असते. दांडा एक अरत्नी लांब असतो. 
वेकळीच्या ज्ञाडापासून ही तयार करतात. प्रोक्षण करण्या- 
साठी लागणारे पाणी या स्रुचीत सिद्ध करतात. म्हणून हिला 
प्रोक्षणी असेही नाव आहे. 

स्प्य - तलवारीसारखे लाकडी पात्र. हें खेराचे करतात. 
यज्ञाच्या वेळी आग्नीछ्र हा क्र्ृत्विज स्फ्य हातात धरून यज्ञाचे 
रक्षण करतो. 

कपाल - दोन बोटे लांब, रुंद व उंच असलेला खापराचा 
तुकडा. असे अनेक तुकडे एकत्र मांडून त्यावर पुरोडाश नावाचा 
हवी भाजतात. निरनिराळया देवतांसाठी कपालांची संख्या वेग- 
वेगळी असते. 

शूर्प - तांदूळ पाखडण्यासाठी याचा उपयोग करतात. हें कळ- 
कापासून किंवा नळ नावाच्या गवतापासून तयार करतात. चातु- 
र्मास्य यज्ञात इषिका नावाच्या गवतापासून तयार केलेळे सुप 
लागते. 

कृष्णाजिन - काळविटाचे कातडे. या कातड्यावर उखळ 
ठेवून हविद्रेव्य कांडतात. 

शम्या - दीड हात लांब असा एक खैराचा दांडा. याचा उप- 
योग वेदी मोजण्यासाठी करतात. 

जुहू - पळसाची एक सरूची. आहुती देण्यासाठी हिचा उप- 
योग करतात. 


उपभूत्‌ - यज्ञात आहुती देताना ही सरूची नेहमी जूहूबरोबर 


द्श्ड 
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घेण्यास सांगितळे आहे. ही पिपळाच्या लाकडापासून करतात. 

बरवा - वेकळीच्या लाकडाची एक सरूची. ही नेहमी तुपाने 
भरलेली असते. 

मेक्षण - उल्थन्यासारखे एक लाकडी पात्र. 

वेद - दर्भाची केरपुणी. वासरू बसले असता त्याचा गुडघा 
जसा दुमडळेला असतो, त्या आकाराचा, दर्भांचा वेद तयार कर 
तात. वेदी झाडण्यासाठी याचा उपयोग करतात. 

प्रणीता - अभिमंत्रित पाणी ठेवण्यासाठी हें पात्र तयार कर 
तात. याचा आकार चमसासारखा असतो. याची लांबी एक वीत” 
भर व रुंदी चार अंगुळे एवढी असते. विक्षिष्ट कामना असेल, 
तर प्रणीतापात्र म्हणून कांड्याचे किवा मातीचे भांडे घेतात. 

इडापात्र - हवि:शेप एका पात्रात घेऊन त्यावर इडा नामर्क 
देवतेचे आवाहन करतात. नंतर तो इडाभाग सर्वे क््त्विज 
भक्षण करतात. इडापात्र हे एक अरत्नी लांब, चार बोटे रद त 
खोलगट असे पात्र असते. 

स्थाली - यज्ञात वेगवेगळ्या स्थाली सांगितलेल्या असतात. 
या मातीच्या करतात. यज्ञातील दक्षिणा म्हणून जो चरू बाह.” 
णांना देतात, तो चरू अन्वाहायंस्थालीत शिजवतात. कढत पाणी 
करण्यासाठी मदन्ती नावाची स्थाली असते. तूप ठेवण्यासाट 
आज्यस्थाली घ्यावी लागते. त्याचप्रमाणे सोम ठे गि ही 
आग्रयणस्थाली, उक्थ्यस्थाली, आदित्यस्थाली, इ. स्थाल्या सा" 
तल्या आहेत. 

यूप - यज्ञीय पशू ज्या खांबाला बांधतात तो स्त॑ 
साठी पळस, खैर, बेल, इ. वृक्ष सांगितले आहेत. यूप खा ल 
बाजूला जाड व वरच्या बाजूस निमुळता होत गेलेला अ» 
तो चौकोनी किवा अष्टकोनी असतो. त्याच्या टोकावर एक बट्टी 
बसवतात. तिला चषाल म्हणतात. च्या 

स्वरू - यूप तोडताना पडलेल्या एका ढलपीपासूत सुरी! र 
आकाराचा स्वरू करतात. यूप उभा केल्यावर त्याला दोरी ह 
ळतात व त्यात स्वरू खोचून ठेवतात. टर 

स्वघिती - घार असलेली सुरी. पश्‌यागात पशूंची अंगे क्ट 
ण्यासाठी हिचा उपयोग करतात. 1 ही 

रहना - दर्भाची दोरी. दर्भ दुहेरी किवा तिहेरी वळून 
तयार केलेली असते. या दोरीने पशूला यपाजवळ बांधतार्त- कि 

शुल्ब- हीदेखील एक दोरी असून, तिचा उपयोग 
समिधा बांधण्यासाठी करतात. ) 

उपवेष -. अग्नी बाहेर काढण्यासाठी याचा उपयोग भड 
उपवेष हाताच्या आकाराचा करावा, असे कात्यायन श्रौतर्र 
सांगितले आहे. गी 

कारोतर - बाहेरून कातडे लावलेली कळकांची रंधा 


भ. यूपी” 


नरहर >>> 
वि 


कर वयक 


2 अ.न ब्य ज्य 


का न्य 


खंड सातवा 


सौत्रामणी यागात सुरा तयार करण्याकरिता हे पात्र सांगितले 
आहे. या रोवळीत सर्व सामान घालून ती एका खड्यात पुरून 
ठेवतात. 

कृष्णविषाणा - हरणाचे शिंग. यज्ञाची दीक्षा घेतल्यावर 
दीक्षिताने आपले अंग नखाने न खाजवता या शिंगाने खाजवावे, 
असे सांगितले आहे. 

उष्णीष - पागोट्यासारखे लांब वस्त्र. यजमानाने दोक्षा 
घेतल्यावर डोक्याला उष्णीष बांधायचे असते. सोम विकत घेत- 
ल्यावर त्यालाही उष्णीष गुंडाळतात. 

वालस्राव - गाईच्या अथवा बैलाच्या देपटीपासून तयार 
केलेले गाळणे. सुरा गाळण्यासाठी याचा उपयोग करतात. 
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नेतात. तिला सोमक्रयणी म्हणतात. ती चालत असताना तिच्या 
सातव्या पावलावर तुपाची आहुती देऊन तेथील माती या 
स्थालीत भरून घेतात. या मातीचा उपयोग हविर्धानश्कटाच्या 
कण्याला वंगण म्हणून करतात. 

ऊर्णास्तुका - ऊर्णा म्हणजे लोकर. एकदा कापून पुन्हा वाढ- 
लेल्या लोकरीस उऊर्णास्तुका म्हणतात. पांढरी लोकर शुभ व 
काळी लोकर अशुभ मानलेली आहे. 

आसंदी - आसंदी म्हणजे चोपाई. सोमाचे राजा म्हणून 
आतिथ्य केल्यावर, त्याला उंच अश्या राजासंदीवर ठेवतात. 
प्रवरग्ये नामक विधीमध्ये जी उंबराची पात्रे व महावीर इत्यादी 
मातीची भांडी असतात ती ज्या आसंदीवर ठेवतात, तिला सम्रा- 


ती 


र 1) 811) दय ) कळा. जाळा: (9), जी 


न फलक क. १ - यज्ञोय पात्रे व उपकरणे 
१. होतृचमस व ब्रह्मचमस, २. द्रोणकल्श, ३. इडापात्र, ४. स्फ्य, ५. धृष्टी, ६. ख्रुव. 


दीक्षितदंड - दोक्षा घेण्याच्या वेळी यजमानाने हा दंड 
घ्यावयाचा असतो. उंबर अथवा फळे येणार्‍या कोणत्याही झाडा- 
पासून हा तयार करतात. तो यजमानाच्या तोंडापर्यंत येईल 
इतका उंच असतो. 

ब्रतस्थाली - दीक्षा घेतल्यानंतर यजमानाने व्रतस्थ राहायचे 
असते. या काळात त्याने केवळ गाईचे दूध प्राशन करायचे 
असते. या दुघाला ब्रत म्हणतात. हे ब्रत ज्यात तापवितात, त्या 
भांड्याला ब्रतस्थाली किवा ब्रतप्रदानस्थाली म्हणतात. 

पद्धरणी - सोम विकत घेण्यास जाताना एक गाय' बरोबर 


डासंदी म्हणतात. जिच्यावर यजमानाला बसवून अभिषेक 
करतात, ती अभिषेकासंदी होय. 

महावीर - प्रवग्ये नामक विधीमध्ये घर्म नावाचा हवी ज्या 
पात्रात तयार करतात, त्यास महावीर असे म्हणतात. हे पात्र 
मातीचे असते. एकावर एक तीन बोळकी ठेवली असता त्याचा 
जसा आकार होईल, तश्या आकाराचे दोन फुगवटे असलेले हे 
पात्र असते. याची उंची टीचभर असून, आतून ते पोकळ असते. 
या पात्राच्या गळयाभोवती रास्ता म्हणजे मेखला करतात. या 
म'हावीरात तूप घालून ते अग्नीवर ठेवतात. तूप उकळू लागले 
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म्हणजे त्यात गाईचे व शेळीचे दुघ ओततात. या तूपमिश्रित या शफांनीच घरतात. याला परीशास असेही म्हणतात. 
दुधालाच घर्म म्हणतात. धवित्र - अग्नीला वारा घालण्यासाठी तयार केलेले पंखे- 
दोग्य - धार काढण्यासाठी मातीचे तयार केलेले भांडे. याचा कृष्णाजिनाचे तुकडे कामटीला बांधून हे तयार केलेळे असतात. 
आकार दांडा नसलेल्या ज्रुचीसारखा असतो. याला पिन्वन असेही निदान - घार काढताना गाईच्या मागच्या पायांना बांधण्या- 
म्हणतात. प्रवर्ग्ये विधीमध्ये या पात्राचा उपयोग करतात. साठी असलेली दोरी. 
रोहिणहवनी - प्रवर्ग्यामध्ये कच्च्या पिठाचे दोन पुरोडाश अभ्री - माती उकरण्यासाठी फावड्याच्या आकाराचे एक 


यं 
प्यनट---:-<--६:5-_. ५ 


बड ना “५७४५०५. 


फलक क्र. २ - यज्ञीय पात्रे व उपकरणे 
१. पुतभृत, २. ओऔदुंबरदंड, ३. आसंदी, ४. दर्वी, ५. वपाश्रपणी ६. आश्‍विन व शुक्रग्रह्‌ 
रक ) 


७. स्वधिती. 


करतात. त्याचे हवन करण्यासाठी दोन पात्रे लागतात. यांचा 


पात्र. खैर, पळस, उंबर ] करतात. 
न 7 उबर, इ. वृक्षांची अभ्री तयार र्त 
आकार स्रुचीसारखा असतो, पण त्यांना बिळ व मुख नसते. व र्ग्‌तीं 


41/ 
विधन - यज्ञवेदी तयार करताना जी उपकरणे € 


वमन - तापलेला महावीर ठेवण्यासाठी मोठ्या आका- त्यांपैकी एक. हातोडा किवा चोपणे यासारखा याचा 

राची एक सत्रूची. असते 

वी तुची. | हो. यज्ञीय वृक्षापासून विघन तयार करतात. करेल 
र उेबराच्या लाकडाचा चिमटा. याला दोन्ही बाजूंना पश 


लं ” घोड्याच्या किवा बैलाच्या अस्थीपासून तयार नेडर्ण्यार 


ब दांड अर्ग्न 
दाड असतात. अग्नीवरून उतरवताना महावीर हे पात्र धारदार शस्त्र. वेदी तयार करताना गवताची मुळें १. 


खंडे सातवा 


याचा उपयोग करतात. याला अइवपर्शू किवा अनड्त्पशू असेही 
म्हणतात. प्रत्यक्ष अस्थी मिळाली नाही, तर हे शस्त्र लोखंडाचे 
बनवतात. 

अधिषवणफलक - ज्या दोन फळ्यांवर मोठा पाटा ठेवून 
त्यावर सोम कुटतात, त्यांना हे नाव आहे. उंब्रर, पळस किवा 
शिवणी यांच्या लाकडापासून हे तयार करतात. उपरव नावाचे 
चार खड्डे करून त्यावर हे फळक ठेवतात. 

वसतीवरी - पाणी साठविण्यासाठी असलेली मोठी घागर. 
वाहत्या नदोतून पाणी आणून ते मंत्रपुर्वक या घागरीत ओत- 
तात. सोमरस तयार करताना यातील पाणी वापरतात. 

वायव्यपात्र - सोमरस तयार झाल्यानंतर वेगवेगळया देवतां- 
साठी तो ज्या लाकडी पात्रांत भरून ठेवतात, त्यांना वायव्यपात्रे 
म्हणतात. ही पात्रे टीचभर उंचीची, उवळीसारखी, मधे वाक 
असलेली अशी असतात. या पात्रांची देवता वायू आहे, पण 
यांत भरून घेतलेल्या सोमरसाची देवता भिन्न भिन्न असते. या 
सामरसालाच ग्रह असे म्हणतात. सोमरस ज्यात घेतात ते पात्र 
व त्यात घेतलेला सोम यांना मिळून ग्रह्‌ म्हणतात. देवतांच्या 
नावावरून ग्रहांचा उल्लेख होतो. उदा ० मंत्रावरुणग्रह, आरिवन 
ग्रह, वश्‍वदेवग्रहू, इत्यादी. काही पात्रांचे आकार वेगवेगळे अस- 
तात. आशश्‍िवनपात्राचे मुख चौकोनी असून, त्याला ओठासारखी 
दोन तोंडे करतात. मंत्रावरुणपात्राला गळयाभोवती दोन स्तन 
कसतात. त्यामुळे त्या पात्राला अजकाव असेही म्हणतात. 

नेट्तुपात्र- त्रतुनामक ग्रह घेण्यासाठी हे पात्र असते. हे दांडा 
नसलेल्या ख्रुचीच्या आकाराचे करतात. अशी दोन पात्रे लागतात. 

सोमस्थाली- काही ग्रह भरून ठेवण्यासाठी मातीच्या स्थाल्या 
असतात. आग्रयणस्थाली, उक्थ्यस्थाली, आदित्यस्थाली व ६रुव- 
स्थाली अश्या चार स्थाल्या असतात. 

परिप्लुपात्र- द्रोणकलशातून सोम घेण्यासाठी याचा उपयोग 
करतात. याचा आकार नोक्रेसारखा करतात. 
। द्रोणकलश- गाळलेला सोम यात पडत असताना ग्रह भरून 
थेतात. याचा आकार नौकेसारखा, लांबट किवा चौकोनी 
असतो. यज्ञीय काष्ठाचेच हे पात्र तयार करतात. द्रोणकल्शात 
असलेल्या सोमाला पवमान म्हणत असल्याने द्रोणकलश्यातील 
सोमाला पवमानग्रह असेही नाव आहे. 

पूतभृत- गाळलेला सोमरस साठवून ठेवण्यासाठी असलेली 
मातीची घागर. यातील सोमाला पवमानग्रह म्हणतात. 

आघधवनीय - सोम भरून ठेवण्यासाठी असलेली घागर. 

चमस-- मुख्यतः सोमरसाचे प्राशन करण्यासाठी याचा उप- 
योग करतात. चमस हे वडाच्या, पिंपळाच्या किंवा कोणत्याही 
यज्ञीय वृक्षाच्या लाकडाचे करतात. चमस चतुरस करतात. 
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वेगवेगळया त्ररत्विजांसाठी वेगवेगळे चमस असतात. त्यांचा 
उल्लेख त्र्त्विजाच्या नावावरूनच करतात. उदा०-होतृचमस, 
उद्गातृचमस, मंत्रावरुणचमस, अच्छावाकचमस, इत्यादी. सर्व 
चमस चौकोनी करून त्यांच्या दांड्यांवर वेगवेगळ्या खुणा 
कराव्या, असेही सांगितले आहे. कोणत्या त्र॒त्विजाच्या चमसा- 
वर कशी खूण करावी हेही सांगितले आहे. सोमयज्ञात अनेक 
वेळा सोमपान करावे लागते. ते या चमसातूनच करतात. 

श्रौत यज्ञांमध्ये अशी अतेक पात्र लागतात. त्या मानाने स्मार्त 
यज्ञात फारच थोडी पात्रे लागतात. स्माते यज्ञ हे श्रौत यज्ञांचा 
आदेश घेऊन केले जातात. त्यामुळे त्यां ख्रूव, खुक्‌, स्थाली, 
इ. पात्रे श्रौताप्रमाणेच असतात. काही विज्ञेष पात्रे किंवा उप- 
करणे असतात, त्यांचा पुढे निदेश केला आहे. 

कूर्च - दर्भापासून तयार केलेले टीचभर लांब उपकरण. 
आठ-- दहा दर्मापासून हे तयार करतात. आसन म्हणून कूर्च 
देतात. पातळ पदाथे ढवळण्यासही याचा उपयोग करतात. 
श्राद्धांत तिलोदक देतानाही ते कूर्चाने देतात. 

दर्वी- पळी. ही लाकडाची असावी, असे सांगितले आहे. 
तुपाची किवा पातळ पदार्थाची आहुती दर्वीने देतात. लाकडाची 
दर्वी नसेल तर धातूची किंवा पानांनी तयार केलेली दर्वीही 
वापरतात. 

वसोर्धारा- मोठमोठ्या शांतिकर्मात पूर्णाहुती म्हणून एक 
विधी असतो. त्या वेळी तुपाची संतत धार घरून अग्नीवर 
आहुती देतात. त्यासाठी वसोर्धारा नावाची लांब सरूची तयार 
करतात. पाठीमागे मोठे बिल तयार करतात. लांब नळीने तुप 
पुढच्या बिलात जाते व त्यातुन अग्नीवर आहुती पडते. 

यज्ञसामग्री-यज्ञांत लागणारी लाकडी पात्रे व मातीची पात्रे 
अगोदर तयार करून घ्यावी लागतात. त्यासाठी अनेकांचे साहाय्य 
लागते. याव्यतिरिक्त दर्भ, कृष्णाजिने, समिघा अश्या वस्तूही लाग- 
तात. यज्ञाला प्रारंभ करण्यापूर्वी जी सर्वे सामग्री तयार करावी 
लागते तिला संभार म्हणतात. ब्रीही, यव, तिळ, इ. धान्ये; 
अश्वत्थ, पलाश, उदुंबर, इ. वृक्षांच्या समिधा; वेगवेगळी वस्त्रे, 
निरनिराळी पात्रे आणि विशिष्ट यज्ञासाठी लागणाऱ्या दक्षिणा 
या सर्वे गोष्टींची सिद्धता असावी लागते. या संभाराला उद्देशून 
संपत्ती असा शब्दही उपयोजिला आहे. क्र्वत्विक्संपत्ती, दव्य- 
संपत्ती व देशसमृद्धी या गोष्टी असतील तरच मोठ्या श्रौत 
यज्ञाला आरंभ करावा, असे म्हटले आहे. श्रौत यज्ञाला जागाही 
मोठी लागते, तिळा देवयजन म्हणतात. श्रौत यज्ञ अनेक दिवस 
चालणारे असल्यामुळे त्यांत भाग घेणाऱ्या क्रवत्विजांना यजमा- 
नाने प्रतिदिन भोजन द्यायचे असते. स्मार्त यज्ञ हे त्या मानाने कमी 
दिवस चालणारे असतात. यज्ञाला साहाय्य करणाऱ्यांनाही यज्ञ- 


यज्ञसंस्था 


फळ मिळत असते. यज्ञ-सामग्री गोळा करणार्‍यांना वैदिक वाडःम- 
यात सनीहार असे नाव दिले आहे. [ श्री. विद्याधरक्षास्त्री भिडे; 
एन्सा. रि. ए.; प्रा. भा. सा. सां. भू; वे. रा. द. उत्तरार्ध; 
भारतीय संकृति; वे. ता. सं.; क्रग्वेदाचा सांस्कृतिक इतिहास; 
सॅक्रिफाइस इन दि क्र्ग्वेद; मिस्टिसिज्तम इन महाराष्ट्र; 
हिंदुत्ववाद; म. ज्ञा. को.; वे. का. य.; मराठी संत काव्य आणि 
कर्मयोग- शं. दा. पेंडसे; भा. सं. सा; ब्राह्मण ग्रंथातील 
पश्युयज्ञ व अहिसा- श्री. ग. उ. थिटे, नवभारत, नोव्हें. 
१९६९; व. सं. वि.; संस्कृतिसंगम. ] 


२ -_ ल्किकात याला जानवे असे म्हणतात. उपनयन 
यज्ञापवरात झाल्यानंतर बटूला गळयात यज्ञोपवीत धारण 
करावे लागते. श्रोत-स्मात कर्मानुष्ठानाच्या सिद्धीसाठी त्रेवणि- 
कांनी यज्ञोपवीत घारण करावे, असा विधी आहे. वेदाध्ययन 
करतानाही यज्ञोपवीत धारण करावे लागते. यज्ञोपवीत हे 
कापसाच्या तंतूंनी तयार करतात. हे सूत ब्राह्मणाने किवा 
ब्राह्मणकुमारिकेने काढलेले असावे. तीन सूत्रे एकत्र करून त्याचा 
एक पदर तयार करतात. असे तीन पदर एकत्र करून गाठ 
बांधली म्हणजे यज्ञोपवीत तयार होते. अश्या रीतीने यज्ञोपवी- 
तात एकूण नऊ सूत्रे असतात. त्याची लांबी ९६ अंगुळे असावी, 
असे सांगितलेले आहे. यज्ञोपवीत तयार करताना विशिष्ट मंत्र 
म्हणतात. तसेच ते तयार झाल्यावर, त्याच्यावर मंत्रपुर्वक 
संस्कार करतात. यज्ञोपवीताचे मंत्रपू्वंक अभिमंत्रण केल्यावर 
ते सूर्याला दाखवतात आणि मग धारण करतात. यज्ञोपवीत 
घारण करण्याचा मंत्र पुढीलप्रमाणे- 

यज्ञोपबीतं परमं पवित्रं प्रजापतेयंत्‌ सहजं पुरस्तात्‌ । 

आयुष्यमग्ययं प्रतिमुळ्च शुभ्रं यज्ञोपवीतं बलमस्तु तेज: ।। 

अर्थ - अत्यंत पवित्र, पुर्वी व्रह्मदेवासह उत्पन्न झालेले, आयवं- 
धक, सवे वस्तूंत श्रेष्ठ व शुभ्र असे यज्ञोपवीत तू धारण कर. 
तेच तुझे बल व तेज असो. 

याज्ञवल्क्याने यज्ञोपवीताला ब्रह्मसूत्र असे म्हटले आहे. ते 
डाव्या खांद्यावर आणि उजव्या हाताखाली लोंबणारे असे घाल- 
तात. ते नेहमी व देवकार्याच्या वेळी डाव्या खांद्यावर म्हणजे 
सव्य असावे. पितृकार्यात ते उजव्या खांद्यावर म्ह्णजे अपसव्य 
असावे आणि अन्य वेळी म्हणजे मानुषकर्माच्या वेळी ते निवीती 
म्हणजे माळेसारखे ठेवावे. यज्ञोपवीतावाचून भोजन केल्यास 
प्रायश्चित सांगितलेले आहे. शौच व लघुज्यंका हे विधी कर- 
ण्याच्या वेळी ते उजव्या कानावर ठेवावे. एकाने दुसऱ्याचे यज्ञो- 
पवीत घालू नये. यज्ञोपवीत तुटले, तर ते उदकात टाकून देऊन 
नवे घारण करावे, असे मनू सांगतो. 9 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


ब्रह्मचाऱ्याने एक, गृहस्थाश्रमी व वानप्रस्थ यांनी दोन आणि 
यतीने एक यज्ञोपवीत धारण करावे, असे देवलाने म्हटले आहे. 

प्राचीन काळी काळविटाचे चामडे किवा वस्त्र यज्ञोपवीत" 
म्हणून वापरीत असत. तसेच प्राचीन काळी स्त्रियाही यज्ञोपवीत 
घाळीत असत, असे दिसते. कारण विवाहसमयी वधूने यज्ञो” 
परीतिनी असावे, असे गोभिलगृह्यसूत्रांत (२.१.१८) म्ह्ट्ठे 
आहे. ब्राह्मणाने कापसाच्या सुताचे, क्षत्रियाने तागाच्या दोऱ्याचे 
आणि वेश्याने बकऱ्याच्या लोकरीच्या घाग्याचे यज्ञोपवीत वार्प 
रावे, असे मनूने सांगितले आहे (मनु. २.४४). [ नि. ति. 
ब्रतराज; इं. वे. क. सू.; श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


य र एक अत्यंत लहान असे वेष्णव उपतिर्ष 
ती तीपरनिवदर यात वैष्णवांनी धारण करण्याच्या 
ऊध्वपुट्डाळाच वेष्णवांचे यज्ञोपवीत म्हटले आहे. विष्णु 
आपल्या दोन्ही बाहुंवर सुदर्शन चक्र व शंख यांच्या 
गादवून घ्याव्या आणि ऊध्वंपूंडू हावावा. असे करणाऱ्या 
पुनजन्माचे भय राहत नाही व चारही मक्‍ती लामतात, असे 
उपनिषदात सांगितले आहे. [ श्री. सी. य. देसाई ] 


याकिनी (6 तांत्रिक देवता. ही ब्रह्मरंध्यातील 

र पद्मावर बसलेली असन, सवे वर्ण, सर्व आयुध 
सवे घातु यांनी युक्‍त आहे. शुक्र हा तिचा प्रतिनिधिभूत र) 
आहे. ही परशिवाशी रमलेली व सर्व अन्न भक्षण कर 
आहे. [ श्रीविद्याणवतंत्र ] 


र्र 


याज्या कोणत्याही श्रौत यागात देवतेसाठी हवीचा याग डी 
देणारा व्य 1 मा शता ता ल्क इ 
मंत्र म्हट व्रि 

होता त्या देवतेचे वर्णन बत वचा कळी का 

चाचा कचा म्हणतो. € 
ज्या असे म्हणतात. यागाच्या वेळी म्हणायची क्रचा, ल 
ती याज्या होय. हे सारे याज्या मंत्र क्रग्वेदातून घेतलेले 
पाणिनीने अष्टाध्यायीत यांचा विचार केला आहे. या 
| ज्या देवतेसाठी याग करायचा त्या देवतेचा निर्देश न 
सत्राच्या उत्तरार्धात असतो (आप. श्रौ. सू. २४.१९. ह 
याज्येच्या शेवटी वषट्कार उच्चारला जातो व अध्वर्यू अ ] 
आहुती देतो. [ पा. का.भा. ; श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे; सं. ू् 
एक जात. गंजाम व विज्वाखापट्टम या जिल्ह्यांत मात 
वस्ती आहे. ताडी तयार करणे हा यांचा प्रमुख _ १ 
साय होय. त्याच्या जोडीला हे ताडाच्या पानांच्या दोवही 


यात 


--__.>_ 0 -न्न््््््््््््न्न् 
> 


पंड सातवा 


पेट्या तयार करून विकतात. हे लोक तेलगू भाषा बोलतात. 
यांच्यांत आतेबहिणीशी लग्न करण्याची चाल आहे. त्यांचे 
पौरोहित्य ब्राह्मण करतो. यांना घटस्फोट व विधवाविवाह मान्य 
आहे. हे प्रेतांना जाळतात. [का. ट्रा. स. इं. ] 


._. सर्वे विदववामध्ये जी एक अद्भुत शक्‍ती वास 
यातुशकता करते, तिला यातुशक्‍ती असे म्हणतात. ही 
शक्‍ती संवर्धेक व संहारक अशी दोन्ही प्रकारची असते. सर्वे 
विश्‍वाचा व्यापार आणि धारणा या शक्‍तीच्या योगे होत अस- 
तात. ती केवळ कल्पनारूप किका अमत नसून, प्रत्यक्ष रसमय 
आहे, असे डॉ. रा. ना. दांडेकरांनी प्रतिपादले आहे. ते पुढे म्हण- 
तात-“देव, मानव, पशू आणि विदववातील इतर वस्तू या सर्वा- 
मध्ये हा यात्वात्मक रस असतो. एखाद्या व्यक्‍तीत किवा वस्तूत 
हा रस जितक्या अधिक प्रमाणात असेल, तितके त्या व्यक्‍तीचे 
किवा वस्तूचे वर्चस्व किवा बळ अधिक असते. वैदिक “असु! ही 
एक रसात्मक सर्वव्यापी यातुशक्‍ती होती. ज्याच्या जवळ ही 
यातुशक्‍ती अतिशय मोठ्या प्रमाणात व फार उत्कटत्वाने असते 
तो “असुर ' होय. त्याचा प्रभाव सवे प्राणिमात्रांवर आणि वस्तु- 
जातावर अप्रतिहतपणे चालतो. वरुणाला * असुर ' समजण्यात 
येते, ते यामुळेच की तो आपल्या यात्वात्मक “ असु ' शक्तीच्या 
प्रभावाने सर्वे विश्‍वावर आपले अधिराज्य गाजव शकतो. 

असुर वरुणाच्या या अनन्यसाधारण शक्‍तीला वेदांत ' माया ' 
म्ह्टले आहे. माया ' ही शक्‍तीही यात्वात्मकच आहे. या शक्‍ती- 
मुळे अद्‌भुत व अलोकिक कार्ये साध्य होतात. उदाहरणाथ 
सामान्य मानवाच्या बुद्धीला अगम्य वाटणारे, या प्रचंड निसर्ग- 
शक्तींच्या प्रवतेन-नियमनादीचे काम मा्येमळेच शक्‍य होते 
आणि ते काम वरुणास शक्‍य झाले आहे म्हणनच तो लाया 
मायी. तो जगातील सर्वांत बडा जादुगार आहे. एका वेदिक 
मंत्रात (७.८८.६ ) वरुणास साक्षात यक्षिन म्हणजे जादुगार 
म्हटलें आहे आणि दुसऱ्या एका मंत्रसमूहात ( ५.८५.२-६ ) 
असुर वरुणाच्या यातुशक्‍तीच्या प्रभावाचे मोठे चित्रोपम वर्णन 
केलेले आहे. ” 

परंतु त्रग्वेदात अनेक ठिकानी यातुशक्‍तीला संहारक शक्‍ती- 
मानले आहे. यातुधान म्हणजे यातुशकती धारण करणारा 
क्र्ग्वेदात हा शब्द राक्षस या अर्थाने वापरलेला आढळतो. ् 
___ राक्षस यातुशक्‍तीने निरनिराळ्या पश्नु-पक्ष्यांची रूपे घेऊन 
मानवांना त्रास देत. त्यांचा नाश करण्याविषयी क्ररग्वेदात 

इंद्राची प्राथना केलेली आहे, ती अशी- 

उलूकयातुं शुशुलूकयातुं जहि इवयातुमुत कोकयातुम्‌ । 

सुपणयातुमुत गृध्रयातुं दृषदेव प्र मूण रक्ष इनद ॥ व 
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यातशकती 


मा नो रक्षो अभि नड्यातुमावता- 
सपोच्छतु मिथुना या किमीदिना ॥ 
(क्र. ७.१०४.२२-२२३ ) 

अथे - घुवडाचे किवा पिगळयाचे खूप घेणाऱ्या राक्षसाला 
दगडाने ठेचल्याप्रमाणे ठेचून मारून टाक. तसेच कुत्र्याचे, 
खोकडाचे, गरुडाचे किवा गिघाडाचे रूप घेणाऱ्या राक्षसाला, हे 
इंद्रा, तू त्याची मान मुरगळून टाक. आमच्या जवळ येण्याची 
सुद्धा राक्षसाला छाती होऊ नये. त्याचप्रमाणे चेटके व किमी- 
दिन यांची जोडपी तर आम्हांला पाहूनच पळून जावोत. 

गूढ, अकल्पनीय अशा देवी शक्‍तीवरील विश्‍वास हा आदि- 
मानवाच्या धाभिक जीवनाचा पाया आहे. ही देवी शक्‍ती सर्वे 
चराचरात वास करते, अश्ली त्याची समजूत आहे. काही माणसे 
जन्मत:च अश्या शक्‍तीने यकत असतात. काही पंडितांच्या मते 
ही अदभुत शक्‍ती चराचरात साठवलेली नसुन, मंत्र आणि विधी 
यांच्या साहाय्याने ती निर्माण करता येते. भगत, पंचाक्षरी वगेरे 
माणसे मंत्रसाधनेने यातुशक्‍्ती प्राप्त करून घेतात. 

काही विद्वानांच्या मते यातुशक्‍तीच्या साहाय्याने सृष्टीचे 
नियंत्रण करणे शक्य आहे. अशा नियंत्रगासाठी ज्या पद्धतीचा 
व ज्या तंत्राचा अवलंब केला जातो, त्याला यातुक्रिया म्हणतात 
व त्या संबंधीची जी विद्या तिला यातुविद्या म्हणतात. यात्वा- 
त्मक लोकनृत्ये आणि पाऊस पडावा, जमीन पिकावी, म्हणून 
करण्यात येणारे विधी यांचे स्वरूप पाहिल्यास त्या क्रियांच्या 
मागे काही निडचित तत्त्वे असावी, असे वाटते. मांत्रिक सर्पे- 
विष उतरवतो, तेव्हा यातुशक्‍तीला आवाहन करतो. मीठ, 
मिरची, हळद, लोखंड, सोने, कवटी, केस, इ. वस्तू दृष्टिबाधा, 
पायरव, सटी, सोवनी, भूतबाधा यांवर उपाय करताना वापर- 
ण्यात येतात. कारण त्या वस्तूंमध्ये शकती आहे, अशी समजत 
सवंत्र आढळते. 

जादू ही धर्माची अगदी प्रथमावस्था होय, असे फ़ेज्ञरने म्हटले 
आहे. त्याने यातुविद्येला विज्ञानाची पूर्वावस्थाही मानले आहे. 
सृष्टीतील शक्‍तींवर कबजा करून, त्यांचा आपल्या इष्टसिद्धी- 
करता विनियोग करणे हा विज्ञानाचा उपयोग होय. तोच जादु- 
चाही उद्देश असतो. निसर्गाचे नियम योग्य रीतीने वापरले 
म्हणजे हमखास फलदायी होतात, अशी विज्ञानाची खात्री असते. 
जादुगाराचीही आपल्या मंत्रतंत्रावर व त्या क्रियेशी संबं अस- 
लेल्या निसर्गातील वस्तूंच्या स्वभावावर अशीच भिस्त असते. 
जादूचे वेयथ्ये जाणवू लागले म्हणजे धर्मं उत्पन्न होतो. 

प्रेश्‍ईस, मॅरेट, एडमॉस वगेरे शास्त्रज्ञांच्या मते मात्र यातु- 
विद्या व विज्ञान यांत मोलिक विरोध असून, साम्य असले तरी 
ते अगदी वरवरचे आहे. विज्ञान हे अनुभव व प्रयोग यांतून 


थांतुशक्तीं 


जन्मते आणि त्यांवरचं अवलंबून असते. वुद्धिवाद त्याचा निरं- 
तर दिग्दर्शक असतो. निसगंशक्तींच्या स्पष्ट कल्पनेवर त्याची 
घडण होत असते व त्याचे अव्ययन सर्वांना करता येते. यातु- 
विद्येचे सगळेच याच्या उल्ट असते. गूढ भावनेच्या व अंध- 
श्रद्धेच्या वातावरणात ती जगते, गुप्त रीतीने शिकवली जाते 
आणि अडाणी भोळ्या समजुतीवर तिचे पोषण होते. निसर्गात 
विलक्षण गूढ, विस्मयजनक व चमत्कारिक शक्‍ती आहेत, अक्या 
श्रद्धेवाचून तिला अस्तित्वच राहू शकत नाही. तात्पर्य, धर्म- 
संस्थेचे अगदी प्राथमिक स्वरूप याच दृष्टीने यातुविद्येला समाज- 
शास्त्रात स्थान आहे. 

याविषयी तकतीथे लक्ष्मणद्यास्त्री जोशी यांनी जे विवेचन 
केळे आहे, ते असे- जादू, धर्म व विज्ञान यांचे पौर्वापर्य किवा 
साम्यवेषम्य या वावतींत पंडितांत मतभेद असला, तरी ही 
गोष्ट निश्‍चित आहे को, यांची बीजे एकत्र सापडतात. वाविलो- 
नियात व भारतवर्षात वैद्यक, कायदा, जादू व धर्म हे एकाच 
धंद्यातून निर्माण झाले. बाबिलोनियात वैद्यक जादुटोण्याच्या 
स्वरूपात प्रथम होते, असे इतिहास सांगतो. हिंदुस्थानातील 
अथर्ववेदात सांगितलेले अथर्वे वैद्यक, जादू व पौरोहित्य ही 
तीन्ही कामे करीत. जादू, वेचक, धार्मिक संस्कार व यज्ञयाग या 
क्रिया एकत्रित मिसळलेल्या किवहुना एकजीव असलेल्या स्थितीत 
अथर्ववेदात व कोौशिकगृह्यसूत्रांत दिसतात. कायदा हासुद्धा 
हिंदुस्थानात हजारो वर्षे धर्माचाच भाग होता. त्याचा देवी 
क्रियेश्ी व पारलौकिक गतीशी संबंध जोडलेला होता. दिव्य 
हे त्यायनिणयाचे एक प्रमाण होते. त्यायनिणेयाचा मुख्य अधि- 
कार पुरोहित वर्गाकडे होता. पाहा-जादुविद्या. [ वे. दे. अ. द.; 
हि. घ. स.; डॉ. प्र. भा. मांडे -नवभारत, जानेवारी १९६९] 


केरळातील एक नृत्यनाट्य. विशेषतः: नंपुतिरी 
यात्रकळी ब्राह्मण हे नृत्यनाट्य करतात. हा प्रयोग करणारे 
ब्राह्मण पढिक व वेदश्यास्त्रसंपचच असतात. पेरुमाळांच्या सत्ता- 
कालात इ. स. च्या आठव्या शतकानंतर केरळात या नृत्य- 
नाट्याचा उदय झाला. त्याला कारण घडले, ते असे- 

पेरुमाळ राजाच्या दरबारात एक दिवस काही बौद्ध उपस्थित 
झाले. ते विद्वान आणि वादपटू होते. बौद्ध धर्माच्या प्रसारासाठी 
ते आले होते. त्यासाठी दरबारातील हिंदु पंडितांना त्यांनी वादाचे 
आव्हान दिले. सर्वांसमक्ष वादाची अट ठरली, की हिंदु 
ह्रले तर त्यांनी बौद्ध धर्म स्वीकारावा आणि बौद्ध हरले, तर 
त्यांनी पीत वस्त्रे टाकून पुनरच हिंदू धर्मात यावे. राजाच्या 
साक्षीने त्यांच्या वादाला प्रारंभ झाला. त्यात बौद्धांची सरशी 
होऊ लागली. हिंटू पंडितांची विजयाची आज्ञा मावळू लागली. 


६२० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


एकेक करून त्या सर्व पंडितांनी वादाच्या रणलक्षेत्रातुन काढता 
पाय घेतला. ते पराभूत पंडित तिथून सरळ तृक्‍कारियूर या क्षेत्रात 
गेले आणि त्या महान शिवक्षेत्रात देवाला साकडे घालून बसले. 
सतत एकेचाळीस दिवस त्यांचे हे देवद्वारी धरणे चालू होते. एके 
दिवशी एक अत्यंत तेजस्वी ब्राह्मण तिथे आला. त्याने त्या 
धरणेकरी ब्राह्मणांना एक मंत्र उपदेशिला आणि त्या मंत्रांत 
दिव्याला प्रदक्षिणा घालायला सांगितले. पंडितांनी तो आदेश 
पाळला. त्याचे फळही लगेच दिसून आले. एकेचाळिसाव्या दिवश 
सहा दार्शनिक विद्वान पेरुमाळाच्या दरवारात उपस्थित झाल” 
त्यांनी त्या बोद्ध आचार्यांना पुन्हा वादाचे आव्हान दिले. पर्ह 
वाद सुरू झाला. पण या वेळी वौद्ध सर्वस्वी हरले आणि चट 
गवाळे उचलून पसार झाले. अश्या रीतीने केरळी पंडितांची 
अब्रू बचावली. 
त्या दिवसापासून हे नृत्यनाटच केरळात भगवतूळृपेचे बा 
म्हणून प्रचल्ति झाले. हा 
या घटनेची स्मृती म्हणून आणि एकूणच सर्व सामाय 
आपत्तींचा परिहार व्हावा म्हणून केरळात तृक्‍काय्युरप्पर 
पूजा करतात आणि त्या वेळी जे नत्यनाटय करतात, त्या 
यात्रकळी असे नाव आहे. न “कते 
यात्रकळीचे नालपादम, पानम, अभिनयम आणि हार्स्यम क 
चार विभाग आहेत. नाल्पादमसाठी एक उंच समई ट्क 
रंगमंचावर ठेवतात. त्या वेळी नाल म्हणजे चार ब्राह्मण 
प्राथनागीत म्हणतात. त्याचा आशय असा- ठीं 
है तृक्‍कायूरवासी शिवशंकरा, तू आमच्या या ताटयास 
रगमंचावर उपस्थित हो आणि इथ्रे वावरणारी भुतेखेते रः 
तीव्र कटाक्षाने पिटाळून लाव. [ल 
हे गीत गातागाताच ब्राह्मण त्या समईला प्रदक्षिणा धू त्‌. 
तात आणि रंगभूमीवर शंकराचे आगमन झाले, असे सम 
दुसऱ्या पानम या कार्यक्रमासाठी सर्वे ब्राह्मण दिव्य 
सभोवती बसून एका विशिष्ट गीताने गणपतीचे स्तवन क 
त्यानतर अभिनयम सुरू होते. एक भस्मचचचित ब्राह्मण 2..., 
कमरेला गुंडाळतो, एक मडके उलटे करून त्यावर ताल क्या 
मग इतरांपैकी काहीजण त्या तालावर सुर चढवतात. ळी 
सकारचे यद्य गात असतील, त्याला अगसळून' दुत 
मुद्राभिनय करू लागतात. हे अभिनयम थोडा वेळ चालल्या र 
सग शेवटचे हास्यम सुरू होते. प्रेक्षकांना हसविण्यासाठी न्‌ श्षादि 
पोषाख धाडून वेडावाकडा अभिनय तरी करतो किवा र्ट 
विनोदी गीत तरी गातो. अशी विनोदी गीते मलयाळन रा 
तयात विपुल आहेत. ती एखाद्याची टिंगलटवाळी करणार असेट 
असबद्ध असतात. त्यांपैकी असंबद्ध गीताचे एक उदाहरण 


व्या 


क 


ल 


क 1.22. 5. ऱ्या 


खंड सातवा 


अडिक्कोल्ला तलिक्कोल्ला अड्पिन्‌ ती एरिक्कोल्ला 
उरडडल्ला उरडिडयाल पिद्चुणरोल्ला 
उदिक्ोल्ला अस्तमिकोल्ला भगवान्‌ पोलुम्‌ । 
अर्थ - झाडू मारू नका. पाणी शिपडू नका. चुलीत आग 
घालू नका. (मग खा काय ? ) झोपू नका. झोपलात तर जागे 
होऊ नका. (म्हणजे मरा, असेच ना ?) सूर्याने उगवही नये 
आणि मावळूही नये. (म्हणजे त्या बिचाऱयाने करायचे काय ?) 
या नृत्यनाट्याच्या भोवती काही घामिक विधी गुंफलेले 
आहेत आणि त्यांचे काही संकेतही आहेत. [ केरळ ] 


बंगाळ, ओडिसा व विहार या प्रदेशांतील 
यात्रा नाटक एक ग्रामीण नाटयप्रकार. खेडोपाडी या यात्रा 
नाटकांचे प्रयोग अजूनही चालू आहेत. यात्रा शब्दाचा अर्थ मिर- 
वणूक किवा उत्सव असा आहे. पूर्वीच्या काळी एखाद्या देवतेचे 
भक्‍त, तिच्या उपासनेचा एक भाग म्हणून तिची मिरवणूक 
काढीत असत. त्या मिरवणुकीत तिचे काही भक्‍त तिच्या चरि- 
त्रातील एखादा महत्त्वाचा प्रसंग अभिनयाच्या द्वारे लोकांपुढे 
मांडीत. त्यात नृत्य व संगीत यांनाही स्थान असे. कालांतराने या 
नाट्य, नृत्य व संगीत असलेल्या नाट्यप्रकाराला यात्रा नाटक 
असे नाव मिळाले. 

यात्रा नाटकाची उत्पत्ती केव्हा झाली, याबद्दल विद्वानांत 
मतभेद आहेत. कोणी ती वैदिक काळाच्या पूर्वी, कोणी ती वेदिक 
काळात, तर कोणी ती वैदिक काळानंतर झाली, असे मानतात. 
यांतले कुठलेही मत ग्राह्य धरले, तरी यात्रा नाटकाची उत्पत्ती 
फार प्राचीन काळी झाली, एवढे सिद्ध होते. 

यात्रा नाटक हे पहिले धामिक नाटक होते. देशकालानुसार ज्या 
ज्या देवतांचे माहात्म्य वाढत होते, त्या त्या देवतांच्या चरित्रा- 
तील प्रसंगांवर यात्रा नाटके होऊ लागली. अश्या प्रकारे शकक्‍्क्‍ति- 
यात्रा, शिवयात्रा, रामयात्रा, कृष्णयात्रा, इ. अनेक यात्रा प्रसि- 
द्वील्या आल्या. या यात्रा नाटकांचा प्रभाव संस्कृत पंडितांवर व 
इतरही भाषांच्या विद्वानांवर पडला. याच नाटकाच्या धर्तीवर 
जयदेवाने आपल्या गीतगोविदाची रचना केली. त्या काव्याच्या 
अष्टपद्यांवर आज कित्येक शतके अभिनय चाळू आहे. मध्ययग 
हा यात्रा नाटकाचा उत्कर्षंकाल होय. शंकरदेव आणि चैतन्य- 
शभू यांनी तो घडवून आणला. 

चेतन्यप्रभू यात्रा नाटकात स्वतः भूमिका करीत असत. कुष्ण- 
चरित्रातील एखादा प्रसंग निवडून ते आपल्या शिष्यांना त्यातील 
भूमिका वाटून देत. मग ते शिष्य रंगमंचावर उत्स्फूतपणे संवाद 
बोडत व त्यानुसार अभिनय करीत. चेतन्यप्रभूंच्या काळी यात्रा 
नाटकात क्ृष्णलीलेचा प्रभाव इतका वाढला, की यात्रा नाट- 
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यात्रा नाटक 


काला कालियदमन यात्रा असेच नाव पडले. हे नाव पुढे सुमारे 
चारशे वर्षे प्रचारात होते. गीतगोविद, भागवत व चंडीदासादी 
कवींची पर्चे यांच्या आधारे संवादरचना करून कृष्णयात्रा अभि- 
नीत केल्या जात. 

या यात्रांत संगीताला प्राधान्य होते. कृष्णलीलेनंतर विद्या- 
संदरयात्रा, शेखरयात्रा, पुराणयात्रा, इ. सामाजिक यात्रांचे 
प्रयोग होऊ लागले आणि इ. स. च्या अठराव्या शतकाच्या अंता- 
पर्यंत ते चालू राहिले. एकोणिसाव्या शतकात यात्रा नाटकांवर 
इतर नाटकांचा प्रभाव पडला. या काळात रत्नावली, सावित्री- 
सत्यवान, पद्मावती, इ. नवीन यात्रा नाटकांचे प्रयोग होऊ लागले. 

ही यात्रा नाटके प्रायः खुल्या मेदानात होतात. काही 
ठिकाणी त्यासाठी मंडप उभारतात आणि प्रेक्षकांना बसण्या- 
साठी घोंगड्या किंवा चटया अंथरतात. कधी थोड्याशा उंची- 
वर रंगमंच उभारतात, तर कधी सपाट जमिनीवरच रंगमंचाचे 
काम भागवतात. लाकडी खुर्च्यांवर रेशमी किवा सुती कापड 
टाकून सिंहासन बनवतात. नाटकात फक्त पुरुषच भाग घेतात. 
स्त्रियांची कामेही पुरुषच करतात. पात्रांचा अभिनय गाय- 
कांच्या सामूहिक गायनानुसार चालतो. गाण्याला ढोल, मृदंग व 
करताल यांची साथ असते. सवे गायक चोंगा नामक पांढरे 
वस्त्र नेसून रंगमंचावर येतात. नाटक सुरू होण्यापूर्वी अर्घा तास 
ढोल वाजवायला सुरुवात होते. नाटकाच्या आरंभी गोर-चंद्रि- 
केचे गायन होते. त्यात चेतन्यप्रभूला वंदन केलेले असते. नृत्य, 
गीत आणि वाद्य असे या नाटकाचे स्वरूप असते. एक मुख्य 
अधिकारी असतो आणि त्याच्या निदेशनाखाली इतर नट अभि- 
नय करतात. नायकाचे काम मुख्य अधिकारीच करतो. 

इ. स. च्या विसाव्या शतकात स्वदेशी यात्रा नावाचा एक 
नवीन यात्रा नाटकप्रकार बंगालमध्ये फार लोकप्रिय झाला. 
मुकुंददास नामक एका नाटककाराने समाजात दूढमूल झालेले 
दोष व परकी शासन यांच्यावर आपल्या नाटकांत प्रखर हल्ला 
चढवला आणि लोकांचा देशाभिमान जागृत होईल अश्या तर्‍हेची 
नाटके लिहिली. त्या नाटकातील गीते फार प्रभावी असल्या- 
मुळे त्यांचा खेडोपाडी प्रसार झाला आणि त्या नाटकांवरून 
प्रेरणा घेऊन कित्येक तरुण राष्ट्रकार्याला लागले. 

ओडिसामध्ये वेष्णवपाणी याने यात्रा नाटकाला आधुनिक 
स्वरूप दिले आणि त्याच्या मूळच्या तंत्रात खूप बदल केला. त्याने 
जवळ जवळ पन्नास यात्रा नाटके लिहिली. त्यांपैकी काहींच्या 
तीस ते नव्वद आवृत्त्या निघाल्या. यावरून लोकमानसावर 
त्यांचा केवढा प्रभाव होता, हे ध्यानात येईल. [ भा. ना. सा.; 
हि. ना. उ. वि.; हि. ओ. लि.; लो ध. ना. प.; एस्‌. के. बोस- 
इलसट्रेटेड वीकली, २९ जुले १९६२] 


यात्रायोगद्दय 


> मुहतंद्नास्त्रातील-एक शुभ योग. मुहूतेचिता- 
यात्रायागठ्ठय आगीत याचे निरूपण पुढीलप्रमाणे केळे आहे- 

लग्नी शनी व मंगळ असणे, दशम स्थानी रवी असणे, वृध 
व शुक्र एकादश स्थानी क्रिवा दशम स्थानी असणे हा एक 
शुभ योग होय. तसेच ३, ११ व ६ यांतील कोणत्याही स्थानी 
मंगळ व शनी असणे आणि गुरु, वुध व शुक्र हे वारा स्थानां- 
पेकी ज्या स्थानी असतील तिथे बळवान असणे, हा एक शुभ 
योग आहे. या शुभयोगाचे असे दोन पर्याय असल्यामुळे याला 
योगद्य म्हटले आहे. या दोन योगांवर राजाने युद्धयात्रा 
केल्यास त्याला विजय प्राप्त होतो. [ मुहूतेचिितामणि ] 


न्न धर्मठाकूर संप्रदायाची एक श्रेष्ठ देवता. प. 
पात्रासाद्वराय बंगालमध्ये मैनपुर गावी या देवतेचे स्थान 
आहे. याच्या वाषिकोत्सवप्रसंगी स्त्रिया कालीचा वेष करून 
आणि हातांत माणसाची कवटी घेऊन नृत्य करतात. त्या 
नृत्यापुर्वी देवदासींचे पात्रनृत्य होते. 


2 0 आंध्र प्रदेशातील एक पवित्र स्थान. हे ठिकाण 
याढगरा नळगोंडा जिल्ह्यातील भोंगरी तालुक्‍यात आहे. 
इथे एका टेकडीवर नरसिहरूपातील विष्णूचे मंदिर असून, ते 
लक्ष्मीसिहस्वामीचे मंदिर म्हणून प्रसिद्ध आहे. भगवान विष्णू 
इथे का अवतरला, त्यासंबंधीची एक कथा स्कंद पुराणात आहे, 
ती अशी- 

त्रेतायुगात विभांडक नावाचा एक क्षी होऊन गेला. त्याला 
क्ष्यशृंग नावाचा मुलगा होता. 'त्रद्ष्यशृंगाच्या मुलाचे नाव 
यादव होते. हा यादव वाळपणापासूनच विष्णुभक्‍त होता. नंतर 
विष्णुदर्शनाची ओढ लागून त्याने या स्थानी तप आरंभले. काही 
कालाने त्याला इथे विष्णूचे दर्शन झाले. मग त्याने विष्णूला 
इथेच राहण्याची विनंती केळी आणि तिला मान देऊन विष्णू 
तिथेच राहिला. त्याच्या नावावरूनच या स्थानाला यादगिरी हे 
नाव मिळाले. 

या मंदिराच्या परिसरात आणखी तीन नरसिहमंदिरे आहेत. 
कालांतराने त्यांतील नरसिहमूर्ती मातीच्या ढिगाऱ्यांत गाडल्या 
गेल्या. एके दिवशी तिथल्या ग्रामप्रमुखाच्या स्वप्नात येऊन 
नरसिहाने आपली ही स्थिती सांगितली. ग्रामप्रमुखाने स्वप्ना- 
देशाप्रमाणे त्या टेकडीवर जाऊन त्या मूर्ती उकरून काढल्या 
आणि त्यांची स्थापना केली. 

इथे दर वर्षी फाल्गुन शुद्ध द्वितीयेपासून द्वादशीपर्यंत मोठी 
यात्रा भरते. मंदिरातील नेहमीचे धाभिक विधी पांचरात्र पद्धती- 
नुसार होतात. [ टे. लौ. आं. प्र.] 
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भारतीय संस्कृतिकोर 


व पक अद्वेती आचार्य. रामानुजाचार्यांनी कांजी" 
यादवप्रकाश वरम येथे याच्याजवळ अध्ययनाला प्रारंभ केला 
होता; परंतु पुढे गुरु-श्िष्यांत मतभेद निर्माण झाल्यामुळे रामा" 
नुजांनी त्याच्याजवळचे अध्ययन वंद केळे. यादवाचाय आणि 
कांचीनिवासी रामानुजांचे गुरू यादवप्रकाश हे एकच की भित, 
यासंवंधी टीकाकारांमध्ये मतभेद आहेत. 

यादवप्रकाश भेदाभेदवादी होता. ब्रह्मसूत्रांमध्ये (१.४-२० ) 
आइमरथ्याचे जे मत आहे, त्याच्या आधारावर यादवप्र 
सिद्धान्त आधारले आहेत, असे श्रतिप्रकाश्िकाकार सुदर्शंनाचे 
मत आहे. वेदान्तदेशिकाचार्याने आपल्या परमतभंग ना 
ग्रंथात याच्या मतांचे समालोचन केले आहे. क... 

यादवप्रकाशाने ब्रह्मसुच आणि गीता यांच्यावर भदा 
मतानुसार भाष्यरचना केली आहे. हा निर्गुण ब्रह्म व मायावा र 
मानीत नव्हता. याच्या मते ज्ञानकर्मसमच्चय हेच मुक्‍तीचे सा 
असुन, शुद्ध ज्ञानाने अथवा शुद्ध कर्माने मुक्‍ती मिळत नॉर्ट' 
[ हिंदुत्व; भा. द. सं.; अच्युत १५ वैशाख, वि. सं. १९९९ 


म राजाचा ४ 
ग (१) सोमवंशातील ययाती 
यादव राजवर वदे शाच्या वंशजांना बोड म्हणतात 


निरनिराळया पुराणांत यदूच्या पुत्रांची निरनिराळी नावे आढ. 
तात. भागवत पुराणात क्रोष्टू, सहस्रजित, नल व रि४€ 
नावे आहेत; तर मत्स्य पुराणात नील, अंतिक व ल विर्ष्पू व 
उुराणात जित व लघू; हरिवंक्यात सहस्रद व पयोद; 
पुराणांत केवळ क्रोष्टू; पद्म पुराणात भोज, भीम, अंधक? 
वृष्णी, श्रुतसेन, श्ुताधार, कालदंष्टू व कालजित अशी त्यांची 
दिलेली आहेत. त्यांतील क्रोष्ट व सहस्लजित हे दोन 
महत्त्वाचे होत; कारण त्यांच्यापासून यादवांच्या दोन 
विस्तार पावल्या. 

क्रोष्टू शाखा - या शाखेतील भीम सात्वत नार्मरक यु 
उत्त अधक व वृष्णी यांचे वेगळे वंश पुराणप्रसिद्ध आहेत" त. 
काच्या वंशातील आहुकाला उग्रसेन व देवक हे दोन पुत ची 
उग्रसेन मथुरेचा राजा होता. त्याचा पुत्र कंस हा होय- 
कन्या देवकी हिचा विवाह वष्णीच्या वंशातील १ 
झाला. त्यांचा पुत्र कृष्ण होय. नॅरी” 
._ स हा अत्यंत शूर व महत्त्वाकांक्षी होता; मगधसग्याट रच्या 
सधाच्या दोन कन्यांशी त्याचा विवाह झाला होता. नकी 
साहाय्याने कंसाने आपला पिता उग्रसेन थाला पदच्युत झ्सा्ची 
मथुरेचे राज्य बळकावले. वसुदेव हा उप्रसेनाचा ना 
“मान होता. पुढे वसुदेव व देवकी यांना कंसाने बह 
ठेवले. त्याच्या जाचाला कंटाळून अनेक यादव दुस प 


। 


। 
| 
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निघून गेळे. पण वसुदेवपुत्र कृष्णाने कंसाला ठार मारले. 

वृष्णीच्या वंशातील कृष्ण, वळराम हे वसुदेवाचे पुत्र; स्यमं- 
तक मणी प्राप्त करून घेणारा सत्राजित व त्याचा भाऊ प्रसेन; 
अक्रूर, सत्यभामा, इ. व्यक्‍ती पुराणांतरी प्रसिद्ध आहेत. कंसाच्या 
वधाचा सूड घेण्यासाठी जरासंधाने मथुरेवर सतरा स्वार्‍या 
केल्या; पण प्रत्येक वेळी त्याचा पराभवच झाला. तथापि त्या 
युद्धांमुळे होणारा अनर्थ टाळण्यासाठी कृष्णाने मथुरेहून स्थलां- 
तर केले. सर्व यादवांसह तो सौराष्ट्रात गेला. तिथे त्याने द्वारका 
नगरी वसवून आपली राजधानी स्थापली. 

कृष्णाच्या मृत्यूनंतर त्याच्या राज्यात व वंशात भीषण गृह- 
केलह झाला आणि त्यात असंख्य पुरुष मारले गेले. केवळ वृद्ध 
पुरुष, स्त्रिया व मुले जिवंत राहिली. ही वार्ता कळल्यानंतर 
अजुंन द्वारकेला गेला व त्यांना घेऊन हस्तिनापुरास परत आला. 
त्या लोकांनी मग पंजाव व म्थुरामंडळ या प्रदेशांत वसती केली. 

क्तोष्ट शाखेतील यादवांच्या अनेक शाखा होत्या; त्यांतील 
अंधक, वृष्णी, कुकुर व भोज या श्याखा विशेष प्रसिद्ध आहेत. 
त्यांची गणराज्ये होती. त्यांचे आधिपत्य वंश्षपरंपरेने एकाच 
छुळाकडे चालत नसे. कारण ययातीच्या शापामुळे यदूच्या 
वंशजांना सिहासनावर बसण्याचा अधिकार नव्हता. म्हणून त्या 


त्या गणराज्यातील लोक आपापल्या अधिपतीची निवड करीत 
असत. 

हेह्य शाखा - यदूचा पुत्र सहस्नजित याच्या वंशाला हैहय 
र्‍्हेणतात. या शाखेतील कृतवीर्थाचा पुत्र कातंवीर्य हा सहद्नार्जून 
या नावाने प्रसिद्ध आहे. तो अत्यंत पराक्रमी होता. त्याने कर्को- 
टक नागांकडून माहिष्मती नगरी जिंकून घेतली व तिथे राज- 
धानी स्थापली. हिमाल्यापासून नर्मदेपर्यंतचा सवे प्रदेश त्याने 
पादाक्रांत केला होता. लंकेचा राजा रावण याने आर्यावर्तावर 
आक्रेमण केले असता कार्तवीर्याने त्याला पकडून कित्येक वर्षे 
बेंदिवासात ठेवले होते. पुराणात याच्याविषयी अनेक कथा आ हेत. 
याला परशुरामाने ठार मारले. (कार्तवीर्य पाहा). 

सहखरारजुनाला शंभर पुत्र होते. त्यांतील एकाचे नाव शूरसेन 
होते. यमुनेच्या काठावरील ब्रजमंडळाला प्राचीन काळी शूरसेन 
असे म्हणत. ते नाव या शूरसेनावरूनच पडले होते, असे लिंग 
उराणात म्हटले आहे. या प्रदेशातच अंधक- वृष्णी या जोड 
संघाचे गणराज्य होते व उग्रसेन त्याचा अधिपती होता. [ प्रा. चुः 

3 भ्र. सां. इ.; पु. वि.; हि.क.इं.पी. १] 

(२) देवगिरीचे यादव - महाराष्ट्रावर राज्य करणारा 
एक वंश. मथुरेहून श्रीकृष्णाबरोबर सौराष्ट्रात जाऊन वसलेल्या 
यादवांमधील़ सुबाह नामक राजाचा पुत्र दृढप्रहार हा या वंशाचा 
रुळ पुरुष मानला जातो. राष्ट्रकूट राजा अमोघवर्ष (पहिला) 


यादव राजवंश 


याच्या राजवटीत जी अस्वस्थता माजली होती, तिचा फायदा 
घेऊन याने इ. स. ८६० च्या सुमारास नासिकजवळ चंद्रादित्य- 
पुर नगरी वसवून तिथे आपले लहानसे राज्य स्थापले. चंद्रा- 
दित्यपूर म्हणजे नासिक जिल्ह्यातील चांदोर होय. याचा उल्लेख 
एका ताम्रपटात आहे. हेमाद्रीच्या व्रतखंडात या वंशातील 
राजांची नावे दिली आहेत, ती अशी - 

सुवाहू, दृढप्रहार, सेऊणचंद्र, घाडियप्प, भिल्ल्म, राजगी, 
वडिंग, धाडियप्प (दुसरा), भिल्लम (दुसरा) वेसुगी, अर्जून, 
भिल्लम (तिसरा), वेदुगी, वेसुगी (दुसरा), भिल्ल्म (चोथा), 
सेऊणचंद्र (दुसरा), परम्मदेव, सिहराज ( सिंघण ), मल्लुगी, 
अमरगांगेय, गोविदराज, अमरमल्ल्गी, कालीय बल्लाळ, 
भिल्ल्म (पाचवा). 

दृढप्रहाराची राजधानी श्रीनगर येथे होती, असे व्रतखंडात 
म्हटले आहे. हे श्रीनगर म्हणजे सिन्नर असावे, असे श्री. भगवान- 
लाल इंद्रजी यांचे मत आहे. दूढप्रहाराचा पुत्र सेऊणचंद्र याने 
सेऊणपुर हे नगर वसवले. त्याच्या राज्याला सेऊणदेश असे नाव 
होते. नासिकपासून देवगिरीपर्यंतचा, गोदावरी नदीच्या काठचा 
प्रदेश या नावाने ओळखला जातो. तो दंडकारण्याच्या सीमेवर 
होता. सेऊणपुर ही त्याची राजधानी होती. 

सौराष्ट्रातील यादवांची दुसरी एक झाखा कर्नाटकात जाऊन 
द्वारसमुद्र-हळेबीडच्या परिसरात वसली होती. ते लोकही 
स्वत:ला यदूचे वंशज व यादवकुलतिलक मानीत. मात्र ते होय- 
सळ-यादव म्हणून इतिहासात प्रसिद्ध आहेत. 

सेऊणचंद्र व त्याच्या नंतरचे काही राजे राष्ट्रकूटांचे सामंत 
होते. भिल्लम (दुसरा) हा स्वत:ला महासामंत म्हणवीत असे. 
तो कल्याणचा चालुक्य राजा तेलप याचा मांडलिक होता. त्याने 
ठाण्याचा शिलाहार राजा झंज्ञ याची कन्या लछिमव्व हिच्याशी 
विवाह केला होता. त्याचे राज्य नासिक, खानदेश व औरंगाबाद 
या प्रदेशावर होते. भिल्ल्म ( तिसरा) हा चालुक्य राजा जयसिंह 
याचा जावई होता. सेऊणचंद्र हा चालुक्य विक्रमादित्याचा 
सामंत होता. त्याचा इ. स. १०६९ मधला शिलालेख उपलब्ध 
आहे. त्याचे राज्य महाराष्ट्र, उत्तर कोकण, कारवार, बेळगाव, 
विजापुर, धारवाड, बल्लारी येथपर्यंत पसरलेले होते. त्याच्या 
नंतर परम्मदेव आणि मग सिंह्राज (सिंघण पहिला) हा राजा 
झाला. सिहराजाने इ. स. ११३७ च्या सुमारास विष्णुवर्धन 
होयसळ याचा पराभव केल्याचा उल्लेख सापडतो. 

सिंधणानंतर मल्लुगी गादीवर आला. हा बिज्जल कल्चूरीचा 
समकालीन होता. त्याने पर्णखेट नामक नगर शत्रूपासून घेतले 
आणि उत्कलाघिपतीचे गजदल जिंकून घेतले, असा उल्लेख 
आहे. मल्लुगीनंतर त्याचा पुत्र अमरगांगेय, नंतर त्याचा पृत्र 


यादव राजवंदा 


गोविदराज, नंतर अमरमल्लुगी व कालीय वल्लाळ अशी 
नुसती वंशावळ मिळते. वल्लाळाच्या पृत्रांना बाजूला सारून 
त्याचा चुलता करणपुत्र भिल्लळम (पाचवा) हा राजा झाला, 
कारण तो जास्त कर्तबगार होता. तो इ. स. ११७८ मध्ये गादी- 
वर बसला. त्याने इ. स. ११८७ मध्ये देवगिरी येथे स्वतंत्र 
राजा म्हणून राज्याभिषेक करून घेतला. 

जंत्रसिह, साहणी, मायीदेव व लख्खण हे त्याचे सेनापती 
फार पराक्रमी होते आणि त्याचे सैन्य प्रचंड होते. त्याने चालु- 
क्यांची राजधानी कल्याण नगरी घेतली. त्याचप्रमाणे किसुकाड, 
तर्डवाडी, बेळवोळ, इ. प्रदेशही जिंकले. त्यानंतर भिल्लमाने 
होयसळांच्या राज्यावर स्वारी करून बल्लाळ (दुसरा) याचा 
पराभव केला. चोळ राजा कुल्लोत्तुंग (तिसरा) याचाही त्याने 
पराभव केला. पण इ. स. ११८९ साली होयसळ बल्लाळ 
(दुसरा) याने भिल्लमाचा पराभव केल्यामुळे तो परत फिरला. 
त्यानंतर त्याने विदर्भ, माळवा व गुजरात या प्रदेश्ञांवरही आक्र- 
मण केले व जय मिळवले. पण नाडोलचा चाहमान राजा 
केल्हण याने जोराचा प्रतिकार केल्यामुळे भिल्लमाला माघार 
घ्यावी लागली. इ. स. ११९१-९२ या काळात होयसळ 
बल्लाळ (दुसरा) याने दक्षिणेतील स्व प्रदेश भिल्लमाच्या 
सेनापतीकडून परत जिंकून घेतला. 

जैतुगी - भिल्लम हा. इ. स. ११९३ मध्ये मरण पावला. 
त्याचा पुत्र जेतुगी किवा जंत्रपाल हा इ. स. ११९१ पासूनच 
राज्यकारभार पाहु लागला होता, असे दिसते. होयसळांनी 
घेतलेला प्रदेश त्याला जिंकता आला नाही. पण काकतीयांच्या 
राज्यावर त्याने केळेळे आक्रमण यशस्वी ठरले. राजा महादेव 
युद्धात मारला गेला व त्याचा पुत्र गणपती जैतुगीच्या हाती 
सापडला. पण जेतुगीने त्याला मुक्‍त करून त्याचे राज्य त्याला 
परत दिले. त्याच सुमारास जेतुगीने कलिंग देशाचा राजा 
अनंगभीम (दुसरा) व चोळ राजा कुलोत्तुंग ( तिसरा) यांच्याशी 
युद्धे करून त्यांत जय मिळवले. त्याचप्रमाणे जेतुगीने परमार 
राजा सुभटवर्मा व चालुक्य राजा भीम (दुसरा) यांचा परा- 
भव करून त्यांच्या राज्यांत खूप लुटालूट केली. 

जेत्रपाळाने इ. स. १२०० पर्यंत राज्य केले असावे. तो 
विद्वानांचा आश्रयदाता होता. त्याने भास्करचार्याचा पुत्र 
लक्ष्मीधर याला राजसभेतील पंडितांमध्ये अग्रस्थान दिले होते. 
संतकवी मुकुंदराज याने विवेकसिंधू हा ग्रंथ जेत्रपालासाठी 
लिहिला, असे म्हणतात. 

सिंघण - जंत्रपालानंतर त्याचा पुत्र सिंघण हा इ. स. १२०० 
च्या सुमारास देवगिरीचा राजा झाला. इ. स. १२११ मध्ये 
त्याने होयसळांच्या राज्यावर स्वारी केली. दोन वर्षांत त्याने 


दरड 


भारतीय संस्कृतिकोद 


तुंगभद्रेपयंतचा प्रदेश जिंकला. त्यानंतर त्याने द्वारसमुद्राकडे 
मोर्चा वळवला. पण कावेरी नदीपर्यंत गेल्यावर त्याला परत 
फिरावे लागले. तो होयसळांचे राज्य जिकू शकला नाही. मंग 
त्याने गोव्यातील कदंब, वेणुग्राम (वेळगाव) चे रट्ट, कोल्हापूरचे 
शिलाहार या राजांचा पराभव केला. पूर्व किनार्‍यावरील 
अनंतपुर जिल्हाही त्याने जिकला. त्याने काकतीयांच्या राज्यावर 
स्वारी केली, पण ती यशस्वी जाली नाही. त्यानंतर सिंधणाने 
खानदेश व विदर्भ या प्रदेशांतील राजांनाही जिंकले. मग तो 
गुजरातकडे वळला. त्याने गुजरातवर अनेक स्वाऱ्या केल्या 
प्रारंभी त्याला यश मिळाले, पण ते अल्पकालीन ठरले आणि 
शेवटी त्याला पराभव पत्करावा लागला. खोलेवर नावाचा 
ब्राह्मण सिंघणाचा सेनापती होता. सिघणाला गुजरातेत प्रारम 
जे यश मिळाले त्यातील मोठा वाटा खोलेशवराचाच होता. त्यान 
खंबायत येथे एक विजयस्तंभ उभारला होता. दुसरा सेनार्पत 
बीचण याने दक्षिण भारतात पराक्रम करून इ. स. १२१८च्या 
उुमारास कावेरीच्या काठी एक विजयस्तंभ उभारला. ढा 
यादव वंशात सिंघण हा सर्वांत श्रेष्ठ राजा होऊन 1 
त्याने यादवांचे मोठे साम्राज्य स्थापले. तो विद्वानांचा ऑ' 
दाता होता. संगीतरत्नाकर या ग्रंथाचा कर्ता शार्डगधर या 
पदरी होता. चांगदेव व अनंतदेव हे प्रसिद्ध ज्योतिषीही गा 
पदरी होते. चांगदेव हा भास्कराचार्याचा नातू ह क 
राजाच्या साहाय्याने सिद्धान्तशिरोमणीच्या अ 
एक मठ स्थापला. | तर 
कृष्ण-सिघणाने इ. स. १२४७ पर्यंत राज्य केले. त्यांचा धृ 
जेतुगी आधीच मरण पावला होता. जैतुगीचा पूत्र कृष्ण 
सिघणानंतर गादीवर आला. तोही पराक्रमी होता. सित 
स्थापलेल्या साम्राज्याचे त्याने चांगले रक्षण केले. त्याचा क्रेल्या” 
महादेव याने त्याला सिंहासन मिळवायच्या कामी मदत ६ 
मुळ त्याने महादेवालाच युवराज नियुक्‍त केले. इ. स. 
मध्य सिवणाच्या मागून महादेवाला राज्य मिळाले. 
महादेव - (इ. स. १२६१-१२७०) याने होयसळ, "ळू 
हार, वाघेला, परमार व काकतीय या राजांशी युठे कर्ली 
ठेवली. शिलाहार राजा सोमेश्‍वर याचा त्याने पराभव रवि 
व उत्तर कोकण प्रदेश आपल्या साम्राज्याला जोडला" गु सिड 
मालव व तेलंगण या प्रदेशांतही त्याला जय मिळाल. 
पंडित हेमाद्री हा महादेवाचा प्रधान होता. जावी 
महादेवाच्या मृत्यूनंतर त्याचा पुत्र आमण व कृष्णा धरम 
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उत रामचंद्र यांच्यांत यादवी युद्ध झाळे. आमण या, त्याशी 
देवगिरीचे सिंहासन मिळविले होते. पण रामचंद्रान 
कपटाने पकडून ठार मारले व तो सिहासनावर बसला" 


2222227002“... रह 0. च. 


हुहशशशााशा॒॒॒ञजय॒याज॒जजयथ 


खंड सातवा 


रामचंद्र - (इ. स. १२७१-१३११) हा रामदेवराव या 
नावाने प्रसिद्ध आहे. तो पराक्रमी होता व त्याचे सेनादल प्रचंड 
होते. पुर्वीचे साम्राज्य अभंग ठेवण्यात तो काही काळ यशस्वी 
झाला. मात्र होयसळांच्या राज्यावर केलेल्या आक्रमणात 
त्याचा दारुण पराभव झाला. गुजरातवरील त्याची स्वारीही 
अयशस्वी ठरली. मध्य प्रदेशातील थोड्याच राजांचा तो परा- 
भव करू शकला. उत्तर कोकण प्रांत त्याच्या सत्तेखाली राहिला. 
महादेवाचा प्रधान हेमाद्री हाच रामदेवरावाचाही प्रधान होता. 
मात्र राघव नामक एक कतंबगार पुरुष त्याच्या साम्याज्याची 
शासनव्यवस्था पाहात होता. रामदेवाचा पुत्र भीम याने माही- 
मच्या राज्यावर स्वारी करून तो प्रदेश जिकला, असे म्हणतात. 
ई. स, १२९४ साली अलाउद्दीन खिलजीने देवगिरीवर 
अचानक स्वारी केली. त्या वेळी सेवृणांची बरीच मोठी सेना 
थेऊन युवराज शंकरदेव होयसळांशी लढण्यासाठी गेला होता. 
त्यामुळे रामदेवराव शत्रूचा पराभव करू शकला नाही. अला- 
उद्दिनाने राजघानीवर हल्ला करून लूटमार सुरू केली, तेव्हा 
राजाने त्याच्या बरोबर तह करून त्याला बरीच खंडणी दिली. 
तिकडे शंकरदेवाला ही वार्ता कळताच तो सन्य घेऊन परत 
आला आणि त्याने परत जाणाऱ्या मुसलमानी संन्यावर हल्ला 
* पण त्यात त्याचाच पराभव झाला. त्यामुळे रामचंद्राला 
भघिकच कडक अटी पत्करून पुन्हा तह करणे भाग पाडले. त्यात 
अलाउहिनाला अपार संपत्ती मिळाली. 
या पराभवामुळे सेवुणांची राजकीय प्रतिष्ठा कमी झाली. 
आणि लवकरच त्यांचे साम्राज्य विघटित होऊ लागले. काक- 
तीय, होयसळ वगैरे राजांनी आपापले प्रदेश परत जिंकून घेतले. 
एजरातचा वाघेला राजा कर्ण याची कन्या देवलदेवी शंकर- 
व यादवाची वाग्दत्त वधू होती. ती देवगिरीकडे येत असता 
अलाउहिनाच्या सरदारांनी तिला वाटेत पकडून दिल्लीला नेले. 
ामुळे रामदेवराव बिथरला व सुलतानाला खंडणी देण्याची 
टाळाटाळ करू लागला. तेव्हा सुलतानाने मलिक काफूर याला 
दक्षिणेत पाठवले. त्याने सेवुणांचे राज्य पादाक्रांत केले व रामचंद्र 
वाहा पकडून दिल्लीस नेले. अलाउदहिंनाने त्याला सहा महिने 
आपल्याकडे ठेवून सन्मानाने वागवळे आणि रायरायन ही 
पदवी देऊन सोडून दिले. मग तो दिल्लीचा मांडलिक म्हणून 
राज्य करू लागला. इ. स. १३०८ साली मलिक काफूरने तेलं- 
गणावर स्वारी केली. तेव्हा रामचंद्रदेवाने त्याला पुष्कळ भदत 
केली. इ. स. १३११ मध्ये होयसळांच्या विरुद्धही त्याने मलिक 
काफूरला साहाय्य केले. 
त्यानंतर रूवकरच शंकरदेव देवगिरीच्या गादीवर बसला. 


तो स्वाभिमानी असल्यामुळे त्याने दिल्लीला खंडणी पाठवणे 
भा. सं. को. ७७ ्ठ 
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बंद केले. तेव्हा अलाउहिनाने इ. स. १३१३ मध्ये मलिक 
काफूरला पुन्हा त्याच्यावर पाठवले. त्याने देवगिरीवर स्वारी 
करून शंकरदेवाला ठार मारले व यादवांचे राज्य जिकून घेतले. 
नंतर तो लवकरच दिल्लीला परत गेला. त्या वेळी दिल्लीची 
सत्ता जरा डळमळीत झाली होती. म्हणून रामदेवरावाचा 
जावई ह्रपाळदेव याने देवगिरीचे राज्य परत घेतले. रामदेव- 
रावाचा मंत्री राघव याने त्याला साहाय्य केले. पण इ.स. १३१७ 
मध्ये अलाउद्दिनाचा मुल्गा मुबारक याने त्याचा पराभव करून 
त्याला ठार मारळे व देवगिरी नगर घेतले. राघवही पराभूत 
होऊन पळून गेला. अशा प्रकारे देवगिरीच्या सेवृण किवा यादव 
वंशाचा अंत झाला. 

एवढे वैभवशाली साम्माज्य अल्पावधीत नष्ट कसे झाले, या- 
विषयी श्री. मु. ग. पानसे यांनी विवेचन केले आहे, ते असे- 

“यादवांच्या सैन्याचा पसारा अफाट होता. परंतु रामदेवाच्या 
काळी त्यात शिस्तीचा अभाव आणि बाजारखबुणग्यांची संख्या 
जास्त असावी, असे वाटते. आरामाच्या आहारी गेलेली सेना 
बेशिस्त बनली, म्हणजे तिची नेमकी ताकद अजमावणे कठीण 
होते. त्यामुळे रामदेवराव बेसावध राहिला. वेभवाचे शिखर 
गाठल्यावर स्वत: ऐष-आरामात राहून त्याने राज्यकारभाराची 
धुरा पुर्णपणे प्रघांनांकडे सोपविलो. त्याचे प्रधानसुद्धा कमी परा- 
क्रमी नव्हते. परंतु त्यांचे लक्ष पराक्रमापेक्षा पापपुण्याकडे आणि 
पांडित्याकडे जास्त होते. राजकारणधुरंधर पुरुषात आवश्‍यक 
असलेला मुत्सद्दीपणा रामदेवरावापाशी नव्हता; तसा तो त्याच्या 
प्रधानांच्या व्यवहारातही कोठे दिसत नाही. यादव साम्पा- 
ज्याच्या मुळावर आलेला रामदेवरावाचा एक स्वभावदोष 
म्हणजे परधाजिणेपणा. मलिक काफूरला व त्याच्या सेनापतींना 
सामोरे जाऊन नजराणे देण्याइतका रामदेवराव आपला स्वाभि- 
सान गमावून बसला होता. त्याचा स्वभाव निष्ठुर होता. त्याचा 
प्रसाद काही साधुसंतांनाही मिळालेला दिसतो. त्यामुळे, * या 
राष्ट्राचा कालांतराने विनाश होईल ! अशी कठोर भविष्यवाणी 
चक्रधराने केली होती; ती लवकरच खरी ठरली. ? 

वास्तविक यादवांच्या कारभारात यंत्रणेच्या दृष्टीने काही 
उणेपणा दिसत नाही; उलट ती एकसंघ झालेली होती. साग्या- 
ज्यात विलीन करून घेतलेल्या राज्यांचा कारभार सुरळीत 
चालू ठेवण्याकरिता यादवांनी तेथे आपले अधिकारी नेमले. हे 
राजनियुक्‍त अधिकारी केंद्रसत्तेच्या मंत्र्यांइतकेच साम्प्राज्याचे 
आधारस्तंभ होते. यादवांचे प्रधान व सेनापती खूप पराक्रमी होते, 
तसेच विद्वानही होते. साम्राज्याच्या भरभराटीला मंत्र्यांचे कतत्व 
कारणीभूत आहे, याची जाणीव सर्व यादवराजांना होती. त्यांचे 
प्रधान व सेनापती यांच्यापैकी कोणीही केव्हाही राजाजञेचे उल्लं- 
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घन केले नाही. रामदेवाचे तीन्ही मंत्री शूर होते. त्याच्या 
राज्यात असंख्य डोंगरी व भुइकोट किल्ले होते; कोकणातील 
सर्वे बंदरे व तेथील आरमार यावर देखील त्याची पूर्ण सत्ता 
होती. त्याचे सर्व प्रधान व सेनापती स्वामिभक्त होते. कोणालाही 
सम्राटाच्या शिथिलतेचा फायदा घेऊन राज्यकारभाराची सुत्र 
त्याच्या हातून काढून घ्यावीत, अशी इच्छा झाली नाही. 
यादवांच्या काळात महाराष्ट्रीय संस्कृतीचा खूप विकास 
झाला; संस्कृत व मराठी वाऊुमयाला उदार राजाश्रय मिळाला. 
तसेच विद्वान व कलावंत यांना मानसन्मान मिळत राहिला. 
मराठी, कानडी, तेलुगू व गुजराती या चारही भाषांचे प्रदेश' 
या साम्राज्यात होते व त्या भाषांना राजाश्रय मिळत होता. 
तथापि मराठी भाषा व संस्कृती या काळात विशेष विकसित 
झाली. मुकुंदराज, चक्रधर व ज्ञानेश्‍वर हे मराठी साहित्याचे 
आद्यपुरुष यादवकाळात होऊन गेले. त्यांनी आपल्या वाणीने 
आणि यादवांनी आपल्या राजसत्तेने महाराष्ट्राच्या सीमा 
निठिचित केल्या व त्याची अस्मिताही जोपासली. यादवांची 
राजभाषा मराठी होती व महाराष्ट्र ही त्यांची कमंभूमी होती, 
महाराष्ट्रीय समाजाला नीट धामिक वळण लावण्यासाठी हेमा- 
द्रीने चतुवर्गचचेतामणी हा मोठा ग्रंथ रचला. बोपदेव याने 
व्याकरण, ज्योतिष, वेद्यक, तत्त्वज्ञान, इ. विषयांवर ग्रंथरचना 
केली. यादवांच्या राजवटीत महानुभाव पंथाचा उदय झाला. 
त्या पंथाच्या आचार्यांनीही मराठीत पुष्कळ ग्रंथरचना केली. 
ज्ञानेश्‍वरांनी ओवीला प्रोढत्व आणले, तर इतर संतांनी 

भक्तिमय अभंग रचले. मह्दंबेने धवळ्यांचा गोडवा दाखविला. 
संतांनी लोकप्रिय केलेल्या या प्रकारांव्यतिरिक्‍त लोकसंगिताच्या 
अनेक तर्‍हा महाराष्ट्रात प्रचलित होत्या. शा्डूगदेवाने या लोक- 
गीतांना शास्त्रात स्थान दिले. मराठी गायकी व तिचे शास्त्र 
आत्मसात केल्यामुळे संगीतरत्नाकरामध्ये एक प्रकारचा जिवंत- 
पणा आला. 

यादवकालीन वास्तुशिल्प हेमाडपंती या नावाने प्रसिद्ध आहे. 
महाराष्ट्रात अनेक ठिकाणी या शिल्पपद्धतीची मंदिरे आढळतात. 

यादव राजे वेदिक धर्माचे अभिमानी, न्यायी व नीतिमान 
होते. राष्ट्रकूटांच्या काळात जेनांच्या प्रभावामुळे वैदिक परंपरे- 
तील श्रौत यज्ञयागांची जागा स्मातं महायज्ञांनी घेतली होती. 
यादवांनीही पंचमहायज्ञांना व वेदाम्यासाला प्रोत्साहन देण्या- 
साठी ब्राह्मणांना पुष्कळ दाने दिली. ब्राह्मणांनी आपल्या श्रेष्ठ 
धर्माप्रमाणे वागावे, यावर त्यांचा कटाक्ष होता. त्या काळात 
आह्यण वर्गात कर्मकांडाचे आणि व्रतवेकल्यांचे बरेच प्रस्थ 
नाजळे होते. हेमाद्रीने व विज्ञानेशवराने सनातन वैदिक धर्माचे 
पुनरुज्जीवन करण्याचा आटोकाट प्रयत्न केला. पण शास्त्रवचने 
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व रूढीची वंधने यांमुळे त्यांना फारसे यश आले नाही. खालच्या 
सर्वे थरांतील लोकांत भक्‍तीचा प्रसार होऊन शूद्रांमध्येही स. 
निर्माण झाल्यामुळे वारकरी पंथाची वाढ याच राजवटीत 
जाली. पंढरपूरचा विठ्ठल हा त्यांचा मुख्य देव बनला. इ. स. च्य 
१० व्या शतकात महाराष्ट्रात खंडोबाची उपासना सुरू झाली 
ब्राह्मणांपासुन ब्यूद्रांपर्यत सर्व जातींनी खंडोबाळा आपला कुर्द 
स्वामी मानले. यादवांच्या काळातच शेव आणि वैष्णव या 
पंथांचे ऐक्य दर्शवणारी तुळजाभवानी ही देवी पूजनीय ठर ' 
यादवांच्या रावजटीचे मूल्यमापन करताना डॉ. पु. ग. सरह क. 
वुद्धे म्हणतात- सिघण हा या वंशातील सर्वात नेष् 
होय. त्याच्या कारकिर्दीच्या अखेरीस नमंदेपांसून तुंग की) 
त्याचे साम्राज्य पसरले. काकतीय, होयसळ, चौलुक्‍्य (सो2 त 
व परमार हे सर्वे हतप्रभ झाले व त्याला त्यांनी सम्राट प्त 
मान्यता दिली. पण त्या वेळी दिल्लीला मुस्लीम सत्ता स्य 
झाली होती आणि माळवा व गुजरातया प्रदेशांवर र मथ 
नांच्या घाडी सारख्या येत होत्या. त्यांना तोंड देण्याच भा स्श्थ 
परमार व चोंलुक्‍्य यांच्यांत नव्हते. सिंघणाने त्यांच्या 
करून एक वलिष्ठ संघ सिद्ध केला असता, तर दिल्लीची 2. ही 
सत्ता उखडून टाकणे त्याला अद्वाक्य नव्ह्ते. पण ही €.* 
त्याला नव्हती. त्यामुळे पुढी पाऊणज्ञे वर्षांतच यादर्वान 
को झाले. - गादीवर 
सधणानंतर कृष्ण, महादेव, रामचंद्र हे यादव राज रष” ॥ 
आले. त्यांनी गुजरात, माळवा, होयसळ, काकतीय यांच तरषर्षीत 
यीचे पु्वंपार धोरणच चालू ठेवले. त्या सत्तांशी झालेल्या स्वैरी | 
यादव राजे बव्हंशी यशस्वीच ठरले. पण त्यांना मुखा र्जा 
मुकाबला करावा असे कधीही वाटले नाही. माळव्या _ अ” । 
जगतृंग याच्यावर यादव राजा कृष्ण याने प्रचंड तापी 
वला. त्यामुळे जगत्तृंग कमजोर झाला व दिल्लीचा _ कठी. 
बल्बन याने ूगोलग स्वारी करून माळव्याची धूळ हीट 
महादेवाच्या कारकिर्दीत देवगिरीचे वैभव वाढले वात 
त्रिभुवनसोंदर्याचे सारसर्वस्व आहे, ' असे या नगरीचे व स्तैची 
आढळते. पण त्याच वेळी तिच्यावर दिल्लीच्या क. ही" 
कृष्णच्छाया पडू लागली होती, याची कोणाला कल्पनार्ह कार्की 
रामचंद्र यादव मोठा कर्ता पुरुष होता. पण ववमळ त 
व होयसळ यांना पुन्हा पुन्हा नमविण्यातच त्याने आ विवर 
शक्‍ती खर्च केली. उत्तरेकडे भंडारा, जबल्पूर हे त _ १. यी 
थेट बनारसवर चालून जाऊन त्याने ती पुण्यनगरी ी. पर 
वेळी यादवसत्ता खरोखरच वैभवाच्या शिखरावर € व्ष कुपी 
लवकरच तिला ग्रहण लागले. त्याच्या आधी पन्नास हतं रि 
पंथाचे. अनेक अवल्थि दक्षिणेत इस्लामचा प्रसार 


हि. 4......- 


खंड सातवा 


स्थान पोखरून टाकण्याचा उद्योग करीत होते. पण त्याची दखल 
कोणी घेतली नाही. हेमाद्रीसारखे पंडित व मुत्सदी हे देव- 
गिरीची इंद्राच्या अमरावतीशी तुलना करण्यात आणि ब्रतवेक- 
ल्यांच्या याद्या तयार करण्यात गतले होते. संतमहुंतांना तर केवळ 
मोक्ष दिसत होता व संसाराची असारता जाणवत होती. सत्तारूढ 
राजांनाही राजकीय दूरदृष्टी नव्हती. अलाउद्दिनाच्या पहिल्या 
स्वारीनंतरच्या वीस-बावीस वर्षांत रामदेवराव, शंकरदेव, ह्र- 
पाळदेव यांना घसरलेला डाव सावरण्यासाठी भरपूर अवसर 
मिळाला होता, पण त्यांच्या ठायी ती कुवत नव्हती आणि दक्षिणे- 
कडील इतर राजेही असेच मूढ व स्वार्थी होते. अलाउहिनाच्या 
देवगिरीवरील विजयामुळे ते सावध तर झाले नाहीतच; उलट 
यादव कमजोर झाले, असे पाहून त्यांनी यादवांच्या प्रदेशावर 
हल्ले करून घेता येईल तेवढा मुलुख जिंकून घेतला. हे सवे राजे 
आपापसांत झगडत राहिल्यामुळे त्यांचा मुसलमानी आक्रमकांपुढे 
टिकाव लागला नाही. याचा अर्थ असा, की त्या काळात हिदू 
समाजाची जीवनशक्ती क्षीण ज्ञाली होती. समाजाचे व धर्माचे 
रक्षण करावयाचे म्हणजे प्रथम त्याचे स्वातंत्र्य टिकवणे आव- 
शयक असते. पण त्यासाठी लागणारी संघटनविद्या, विजिगीषा, 
राजनीतिनिपुणता, भौतिक विद्या, रणविद्या यांचा त्या वेळच्या 
हिंदु समाजात संपूर्ण अभाव होता. त्यामुळे त्या समाजाच्या 
राजसत्तांना मुस्लीम आक्रमणाला तोंड देण्याचे सामथ्ये मळीच 
नव्हते. [ मु. पु. म.; अ. हि. डे.; म. प.; हि. क. इं. पी. ५; 
या. का. म.; महाराष्ट्र संस्कृती-वसंत, जून १९६८ ] 


यानाडी आंध्र प्रदेशातील एक वन्य जमात. द. भारतातील 
आदिवासींमध्ये ही जमात सर्वांत मोठी आहे. या 
नावाची व्युत्पत्ती यानम च: नाव -- आदि<उपजीविकेचे साधन, 
अशी केली जाते. पण हे लोक नावेचा व्यवसाय करताना फारसे 
आढळत नाहीत. अनादी या संस्कृत शब्दापासुन हे नाव आले 
असावे, अशीही एक कल्पना आहे. ज्यांचे मूळ सापडत नाही 
असे हे लोक आहेत. त्यांची परंपरा निश्चित सांगता येत नाही. 
अनादी शब्दाचा अपभ्रंश होऊन यनादी -> यानाडी असे नाव 
पडले असावे. 
हे लोक काळे, बुटके, सडपातळ व सुदृढ बांध्याचे आहेत. 
त्यांचे कपाळ अरुंद आणि नाक रुंद व चपटे असते. यांचे केस' 
काळेभोर व कुरळे असून, त्यांच्या सर्वांगावर केस असतात. ओठ 
जाड, पण दात स्वच्छ व सुंदर असतात. यांच्यांतील चल्ला 
यानाडी हे जरा उंच व दिसायला चांगले आहेत. पण त्यांचे 
दात फार अस्वच्छ असतात. 
या लोकांना भटके जीवन आवडते. हे कधीही घरे बांधन 
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याताडो 


एका जागी कायम वसती करीत नाहीत. एखाद्या माळावर, 
जवळपास पाणी पाहून, बांबू व ताडपत्रीच्या लहान ज्ञोपड्या 
बांधून त्यांत हें राहतात. त्यांची दारे अगदी ठेंगणी असतात. 
गाडगीमडकी याखेरीज त्यांच्याजवळ काही नसते. हे अर्धेतग्तच 
असतात. जुनाट पद्धतीन 
शिकार व मासेमारी करणे, 
चकमकीने विस्तव पेटवणे, 
अर्धेकच्चे मांस खाणे, अशा 
अवस्थेत ते अजून आहेत. 
शेती करणे, अन्न शिजवणे 
या गोष्टी त्यांना अजूनही 
माहीत नाहीत. बहुतेक 
लोक घाणेरडे असून, केस 
कापत नाहीत व दात 
घाशीत नाहीत.हे ज्ञाडाच्या 
पानांची टोपी घालतात. 
प्रत्येकाजवळ धनुष्यबाण 
असतो. 

यांचे सुमारे ८९ पोट- 
भेंद आहेत. ते बहुतेक खाणे- 
पिणे, व्यवसाय, वसती, 
इत्यादींवरून झालेले 
आहेत. चेंचू व मंची हे सर्वांत मोठे वर्ग आहेत. रेडी, चल्ला, 
अडवी, कप्पल, इ. काही पोटभेदांची नावे आहेत. रेडी यानाडी 
हे जरा सुधारलेले व स्थायिक झालेले असून, आचारी किवा 
ग्रामरक्षक म्हणून कामे करतात. ते चल्ला व अडवी यानाडींना 
हलके मानतात. मंची यानाडीही स्वतःला उच्च मानतात. उ. 
अर्काट जिल्ह्यातील चेंचू यानाडी कप्पल (बेडूकभक्षक) याना- 
डींना अस्पृश्य मानतात. सोमारी यानाडी हे लोकांचे उष्टे अन्न 
खातात. या पोटवर्गांत बहुधा रोटीबेटीव्यवहार होत नाहीत. 

हरीण, बकरा, ससा, उंदीर, सरडा, मुंगूस, इ. प्राण्यांचे मांस 
व मासे हे लोक भाजून खातात. मध, कंदमुळे, फुलेफळे यांचाही 
ते अन्न म्हणून उपयोग करतात. ताडगोळे) व शहाळी त्यांना 
फार भावडतात. हें लोक दुधाचे पदार्थ मात्र कधीही खात नाहीत. 
डाळही वापरीत नाहीत. तांदुळापासून केलेली दारू यांना फार 
आवडते.. 

उद्योगधंदे - शिकार,मासेमारी; जंगलातील मध, सर्पेण, तसेच 
औषधी, वनस्पती, इ. वस्तू गोळा करून विकणे व साप पकडणे 
हे यांचे मुख्य उद्योग आहेत. आता शहरांशी संबंध आल्यामळे 
यांच्यांतील काही जण पहारेकरी, पोलीस, शेतमजूर, पाथरवट, 


यानाडी पुरुष 


यानाडी 


गवंडी, घरगडी आणि झाडूवाळे बनले आहेत. काहीजण डुकरे 
पाळतात, तर काही वेदरगिरी करतात. चोरी करण्याबद्दल्ही हे 
लोक प्रसिद्ध आहेत. 

तेलुगू ही या लोकांची भाषा आहे. पण तमिळ भाषेतील 
वरेच शब्द घेऊन यांनी काही जोडझब्द बनवले आहेत. 

यानाडी लोकांना असंख्य वनस्पतींचा औषधी उपयोग माहित 
असतो. ताप, संविवात वगेरे रोगांवर हे त्यांचा चांगला उपयोग 
करतात. साप व विचू यांच्या विषावर उत्तम औषधोपचार 
त्यांना माहीत आहेत. 

प्रथमरजोदशंनाच्या वेळी यानाडी मुलीला एका वेगळया 
झोपडीत राहावे लागते. त्या झोपडीत कुचल्याची एक फांदी 
ठेवलेली असते. तिच्यामुळे तिला भुताखेतांचा त्रास होत नाही, 
अशी समजूत आहे. तिथे एका चटईवर मुलगी वसून राहते. 
चटईच्या चारही कोपर्‍्यांवर विड्याची पाने व सुपाऱ्या ठेवतात. 
तिथे ती नऊ दिवस राहते व रोज अंग धुते. शेवटच्या दिवद्ली तिला 
नऊ वेळा आंघोळ घालतात. मग ती झोपडी, चटई व मुलीचे 
सर्वे कपडे जाळून टाकतात व नातेवाइकांना मेजवानी देतात. 

विवाहप्रथा - तरुण-तरुणी स्वतःच परस्परांची निवड कर- 
तात. मामाचा भाचीवर पहिला हक्क असतो. पण त्याला थोडेसे 
द्रव्य देऊन भाचीला दुसर्‍या तरुणाशी लग्न करायला मोकळीक 
मिळवता येते. चुलत किवा मावस भावंडांचा विवाह होत नाही. 
सगोत्र विवाहदेखील करीत नाहीत. 

विवाहसमारंभ तीन दिवस चालतो. मुख्य विधी म्हणजे 
वराने वधूच्या गळयात ताळी बांधणे हा होय. त्यानंतर दोघे 
एकमेकांवर अक्षता टाकतात. समारंभात कुंकवाला फार 

महत्त्व असते. स्त्रियांप्रमाणे पुरुषही कपाळी कुंक्‌ लावतात. 

वधू-वरांची वस्त्रे केशरी रंगाने रंगवलेली असतात. ताळी बांधा- 
यला केशरी घागा वापरतात. कधी तो हळदीने पिवळा केलेला 
असतो. आता हिंदु पद्धतीने मुहृतं पाहून लग्न करण्याची चाल 
हळूहळू रूढ होत आहे. 

यांच्यांत लेंगिक बंधने शिथिल आहेत. लग्नापूर्वी तरुण- 
तरुणींचे लंगिक संबंध अनिर्बंध चालतात. मुलीला पळवून 
नेण्याचीही पद्धत आहे. मात्र मग लग्न साघेपणाने होते. 

यांच्यांत विधवाविवाह रूढ आहे. मात्र तो समारंभ साधा 
असतो. विधवा स्त्रील्या लग्न झाल्यावर काही दिवस शेंदुर, 
बांगड्या, चोळी, इ. सौभाग्यचिन्हे वापरता येत नाहीत. विधवे- 
पेक्षा घटस्फोटित स्त्रीला अधिक मान असतो. घटस्फोट सहज 
ती. स्त्री पाच-सात वेळा घटस्फोट घेऊन पुन्हा लग्न करू 

कते. 


सवच यानाडींना लग्नाचे महत्त्व वाटतेच असे नाही. अडवी 
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यानाडी शक्‍यतो लग्न करणे टाळतात. एकंदरीत कौटुंबिक 
बंधने या लोकांना आवडत नाहीत. लग्नाखेरीज झालेल्या 
सुलांना हीन मानळे जात नाही. 

नृत्य - या लोकांना नृत्याची फार आवड आहे. सणासमा- 
रंभात नृत्य होतेच; त्या शिवाय भिक्षा मागतानाही ते नाच कर- 
तात. नृत्यासाठी ते अंगाला राख, कोळशाची भुकटी किवा हळद 
लावतात. फुलांच्या माळा व पिसांचा टोप घालतात. पायांत 
घुंगरेही बांधतात. हातात एक काठी घेतात. नाचताना ते अथं- 
हीन गाणी म्हणतात व अइलील हावभाव करतात. अगदी 
जंगलात राहाणारे यानाडी स्त्री-पुरुष रात्री नाच करतात, तेव्हा 
बहुतेक नग्तच असतात. त्यांच्या कमरेला परड्या बांघलेल्या 
असून, त्यांत कंदमुळे, मेलेले साप, उंदीर वगरे खाद्य पदार्थ 
असतात. नृत्य चाळू असताना एकीकडे नारळाच्या झावळ्या 
जळत ठेवतात. त्या संपेपर्यंत बेहोशपणे नाचगाणे चालू असते. 

अलिकडे हे लोक भागवथुलू नावाचे सुधारित नृत्य शिकून, 
रंगमंचावर त्याचे कायंक्रम करू लागले आहेत. क 

देवधर्म - बहुतेक सर्व यानाडी हिंदू आहेत. काही थोडे भूत” 
पूजक आहेत. हिंदू यानाडींच्या देवघरांना देवरइंडलू म्हणतात- 
प्रत्येक वसतीत एक देवघर असते. त्यात ग्रामदेवतेची स्थापना 
करतात. पोलेरम्म किवा अंकम्म ही त्यांची मातरेवंताच होय. 
सुब्वरायडू, वेंकटेवरलू, पंचळ, नरसिंहुलू हे त्यांचे मोठे देव 
आहेत. चेंचू देवुडू हा घरातला देव आहे. दगड, विटा, माती 
गोळे, पाण्याने भरलेले भांडे ही देवतांची प्रतीके मानून त्यांची 
पुजा केली जाते. कधी कधी लाकडी मूर्ती किवा भितीवर वित 
काढून त्यांची पुजा करतात. हळद-कुंकू, फुळे, कापूर, धूप, 
उपचारांनी पुजा करून फळे, डाळे, इ. पदार्थांचा प्रसाद वाट 
तात. पितरपुजाही रूढ आहे. 

विशेष धार्मिक वृत्तीचे लोक दर शुक्रवारी देवपूजा करतात" 
काही लोक दोन किंवा चार आठवड्यांत एकदा पूजा करतार्त. 
सामान्य लोक मात्र लग्नासारख्या समारंभात किवा मतिकाच्या 
प्रसंगी देवपूजा करतात. 

ग्रामदेवतांना पशुबळी दिला जातो. पण चेंचू देवुडू व 
साधा देव आहे. त्याची पुजा करताना भक्‍त एकदाच ७ 
हार घेतो. काही यानाडी शैव किवा वैष्णव असून, त्या € 
पंथाच्या मुद्रा धारण करतात. तवी 

हे लोक गाय व माकड यांना पवित्र मानतात. स्त्रिया सप 
पुजा करून त्याला दूध पाजतात. मुले होण्यासाठी व भूतबा 
नष्ट करण्यासाठी त्या कडुलिंबाच्या व पिपळाच्या झाडांत 
प्रदक्षिणा घालतात. रोगाची साथ आली असता कडुलिवाच्य 

री तर्ष्ट 

झाडाला हळदकुंकू वाहून व भक्तिगीते गाऊन रोगराई 


की 


खंड सातवा ६२९ 


करण्याविषयी त्याची सामुदायिक प्रार्थना करतात. 

यांच्यांत काहीजण भविष्य वतेवणारे असतात. ते देव आणि 
मानव यांच्यामध्ये मध्यस्थीही करतात. ही शक्‍ती अंगी येण्या- 
साठी त्यांना बरीच साधना करावी लागते. आपल्या सामर्थ्याची 
लोकांना खात्री वाटावी म्हणून ते जळते निखारे हातात घर- 
ण्याचा चमत्कार करून दाखवतात. त्यांच्या अंगात देव येतो व 
ते देवाला संतुष्ट करण्याचे उपाय गरजूंना सांगतात. त्यासाठी 
शुक्रवार, शनिवार व रविवार हे दिवस शुभ मानले जातात. त्या 
दिवश्ली भगत आंघोळ करून घरासमोर बसतो. त्याची बायको 
विस्तव पेटवून त्यात धूप टाकते. लोक त्याच्यापुढे सुपारी, फळे, 
फुले व पैसे ठेवतात. तो ढोलके वाजवून देवाला आळवण्यासाठी 
गातो. मग त्याच्या अंगात येते. 

रोगाची साथ आली, की हे लोक ग्रामदेवतेची पुजा करून 
तिला कोंबडे, नारळ व मिठाई यांचा नैवेद्य दाखवतात. 

मतिकप्रथा - हे लोक प्रेते पुरतात. प्रथम मृताला झोपडी- 
समोर पानांवर ठेवून स्तान घालतात व मग नवे कपडे घालतात. 
सर्वेजण प्रेतावर तांदूळ टाकतात. मग प्रेत तिरडीवर बांधून 
नेतात. स्मशानात एका जागी फुली काढून प्रथम त्यावर प्रेत 
ठवतात. प्रेताजवळ विड्याची पाने, सुपारी व तांब्याचे नाणे 
ठवतात. खड्यात कापड पसरून त्यावर प्रेत पालथे, दक्षिणेकडे 
डोके करून ठेवतात. प्रथम मोठा मुलगा व नंतर सर्वजण तीन 
तीन मुठी माती प्रेतावर टाकतात व मग खड्डा बजवतात. 
मृताच्या झोपडीसमोर दोन भांड्यांत पाणी घालन एकात राख 
व दुसऱ्यात हळद टाकतात. प्रेताबरोबर गेलेले सर्वजण परत 
यऊन झाडाच्या डहाळीने प्रथम राखेचे व मग हळदीचे पाणी 
स्वत:वर शिपडून शुद्ध होतात. झोपडीत एक दिवा जळत 
ठेवतात. 

मृत्यूनंतर तिसऱ्या दिवशी चिन्नदिनमू नावाचा विधी असतो 
त्यासाठी भात, कढी व गोड पदार्थ करून त्याचे सहा गोळे बन- 
वतात आणि ते नव्या टोपलोत ठेवून स्मशानात नेतात. प्रथम' 
फुलीच्या जागी एक गोळा ठेवतात. मग प्रेत पुरले असले तिथे 
जाऊन पाणी ओततात व प्रेताच्या डोक्याच्या वर एक दगड ठेव- 
तात. प्रथम मृत व्यक्‍तीची पत्नी किंवा पती व मग इतर लोक 
त्या दगडावर दुध ओततात. त्यानंतर मृताचा मुलगा खड्ड्याच्या 
चारही कोपर्‍यांवर एक एक गोळा, विड्याचे पान व पैसा ठेवतो. 
मग उरलेल्या गोळ्यांवर दध ओतून तो एका पानात गडाळन 
प्रेताच्या पोटावर ठेवतात. त्यानंतर मृताच्या डोक्याच्या बाजला 
तीन दगडांवर पाण्याचे गळके भांडे भरून ठेवतात; त्यातून पाणी 
हळूहळू प्रेताच्या डोक्यावर पडत राहते. त्यानंतर पुन्हा पुर्वी- 
प्रमाणे सर्वजण शुद्ध होतात. 


यामुनाचायं 


मृत्यूनंतर सहाव्या दिवशी पेडुदिनमू नावाचा विघी असतो. 
त्या दिवशी मृताची एक प्रतिमा करून तिच्या हातापायांजवळ 
भाताचे चार गोळे ठेवतात. आणि मग तिचे तळयात विसर्जन 
करतात. नंतर सर्वजण शुद्ध होतात. पेड॒दिनमूच्या प्रसंगी दोन 
दिवस नाचगाणे चाल असते. सर्व लोकांना मेजवानी दिलो 
जाते. [ का. ट्रा. स. इं.; दि यानाडीज - व्ही. राघवेय्या, भार- 
तीय आदिमजाती सेवक संघ, नवी दिल्ली. ] 


पंथ एक प्राचीन जेन पंथ. श्रौकलश नावाच्या 
यापनीय पंथ ववेतांबरपंथीय श्रमणाने याची दक्षिणेतील 
कल्याण येथे इ. स. च्या दुसऱ्या शतकात स्थापना केली, असे 
देवसूरीने आपल्या दशनसार ग्रंथात सांगितले आहे. 

या पंथाचा प्रसार कर्नाटकात झाला होता. कदंब, राष्ट्रकूट, 
इ. वंशातील राजांनी या पंथाला व त्यांच्या आचार्यांना अनेक 
दाने दिली होती. 

यापनीय पंथाचे साधू नग्न राहत, हातात मोरपंखांची पिच्छी 
धारण करीत आणि शिष्यांना धर्मोपदेश करीत. 

यांच्यांत शाकटायन नावाचा एक वेैयाकरण होऊन गेला. 
तो पाल्यकोर्ती या नावानेही प्रश्तिद्ध होता. 

इ. स. च्या १५ व्या शतकापर्यंत या पंथाच्या अस्तित्वाचे 
पुरावे मिळतात. सांप्रत या पंथाचा कोणी अनुयायी नाही, असे 
कळते. [ जे. ध.; जे. सा. इ. ] 


बारा देवांचा समूह. यज्ञ व दक्षिणा यांच्यापासून हे 
याम जन्मले असन, हरियज्ञाच्या वेळी उपस्थित होते. त्यांची 
नावे अशी - यदू, ययाती, विवध, स्रसत, मती, विभास, क्रतू, 
प्रयाती, विश्रुत, द्युती, वायव्य व संयम. हें देव स्वायंभुव मन्वंत- 
रात होऊन गेले. [ पु. इं. ] 


यामवती एक शाक्त देवता. हिंच्या अंगावर काळी वस्त्रे 
असतात आणि हातांमध्ये कपाल, पाश, अंकुश व 
शूल ही आयुधे असतात. [ श्रीविद्याणेवतंत्र ] 


यामुनाचा य (इ. स. चे १०वे शतक) वैष्णव संप्रदायाचा 
सुनाचा एक प्रमुख आचार्य. नाथमुनी नावाचे एक 
आचार्य होते. त्यांना ईश्‍वरमुनी नावाचा पुत्र होता. तो 
तारुण्यातच मरण पावला. या ईइवरमुनीचाच पुत्र यामुनाचार्य 
होय. पित्याच्या मृत्युसमयी त्याचे वय अंदाजे दहा वर्षांचे होते. 
पुत्रनिधन झाल्यावर नाथमुनींनी संन्यास घेतला. पुढे त्यांनी 
योगसाधना केली आणि तिच्या द्वारे अद्भुत सिद्धी प्राप्त करून 


यमुनाचाय 


घेतल्या. म्हणून त्यांना लोक योगींद्र म्हणू लागले. 

यामुनाचार्यांचे पालन-पोषण त्यांच्या मातेने व आजीने केले. 
लहानपणापासूनच यामुनाचार्यांची वृद्धी तीव्र होती. भाष्या- 
चार्य या गुरूकडे त्यांनी सकल शास्त्रांचे अध्ययन केले. थोड्याच 
कालात ते शास्त्रपारंगत झाले, अत्यंत आइचर्याची गोष्ट ही, 
की गुरुगृही असतानाच त्यांना मदुरेच्या पांड्य राजाचे अर्धे 
राज्य मिळाले. घटना घडली, ती अश्ली-- 

पांड्य राजाच्या दरवारात विद्दज्जनकोलाहल नावाचा एक 
दिग्विजयी पंडित होता. राजाला त्याच्यावद्ल नितांत आदर 
वाटे. हा पंडित विलक्षण गविष्ठ होता. तो पंडितांना आपल्याशी 
शास्त्राथे करायला बोलळ्वी आणि ते हरले म्हणजे त्यांच्याकडून 
दंड म्हणून वाषिक कर घेई. राजाला ते मान्य होते. यामुना- 
चार्यांचे गुरू भाष्याचार्यही त्याला कर देणाऱ्यांपैकी एक होते. 
पण एकदा द्रव्याभावी भाष्याचार्यांना त्याचा वाषिक कर देता 
आला नाही. एके दिवशी कोलाहूलाचा शिष्य कर मागण्यासाठी 
भाष्याचार्यांच्या पाठशाळेत गेला. त्या वेळी भाष्याचार्य पाठ- 
शाळेत नव्हते. यामुनाचार्य तेवढे पाठशाळेत होते. कोलाहलाच्या 
शिष्याने भाष्याचार्यांच्या अनुपस्थितीत त्यांना शिवीगाळ केली 
आणि ताबडतोब कर घेऊन कोलाहलाकडे येण्यास बजावले. 
यामुनाचार्यांना त्या गोष्टीचा संताप आला. ते म्हणाले. * माझे 
गुरुजी कर भरणार नाहीत. त्याऐवजी तुझ्या गुर्शी मी 
शास्त्राथे करायला तयार आहे. ' त्याचे हे उत्तर ऐकून शिष्य 
खवळला आणि त्याने कोलाह्लाकडे जाऊन घडला वृत्तांत 
सांगितला. 

बारा-पंधरा वर्षांचा, मित्रूड ल फुटलेला मुल्गा वादयुद्ध 
खेळायला तयार झाला, हे ऐकून कोलाहलाच्या तळपायाची 
आग मस्तकाला गेली. तो दरबारात जाऊन राजाला म्हणाला. 
* बोलवा त्या उद्धट पोराला !' 

यामुनाचार्य खरोखरच वादविवादाला तयार आहेत का, या- 
विषयी चौकशी करण्यासाठी राजाने त्यांच्याकडे दूत पाठविले. 
यामुनाचार्यांनी ठासुन सांगितले, की । मी कोलाहल पंडिताशी 
वादयुद्ध खेळणार आहे. राजाने मला दरबारात नेण्यासाठी 
पालखी पाठवावी. ” राजाने तसे केले. 

यामुनाचार्ये दरबारात आले. त्या कुमाराला पाहून राजा 
चकित झाला. कोलाहल पंडिताविषयी राजाला जेवढा आदर 
होता, तेवढाच त्याच्या गविष्ठपणाबद्दल राणीला त्याचा तिट- 
कारा होता. यामुनाचार्यांच्या मुखावरील़ तेज पाहताच तिची 
खात्री झाली, की हा बालपंडित कोलाहलाला नक्कीच जिंकणार! 
तिने राजाला तसे बोळून दाखविले. पण राजा म्हणाला. * माझा 
पंडित या पोराला काय हरतो ! ' राणी म्हणाली. ' आपण पैज 
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हादू. जर हा बालपंडित हरला, तर मी तुमच्या दासीचीही 
दासी होईन. माझे पेट्टराणीपद सोडून देईन. ' राजा म्हणाला. 
* जर तुझ्या या बालपंडिताचा वादात विजय झाला, तर मी 
त्याला माझे अर्धे राज्य देईन. ' पैजा ठरल्या आणि दोघे पंडित 
समोरासमोर आले. वराच वेळ त्यांचा वादविवाद जाला. शेवटी 
यामुनाचार्यांनी कोलाहल पंडिताला असे काही पिळाचे प्रश्‍न 
टाकले, कौ त्याला त्यांचे उत्तर देता आले नाही. पंचपंडितांनी 
कोलाहल पंडित हरल्याचा निवाडा दिला. राजाने यामुनाचार्यांना 
अर्धे राज्य दिले. पाठशाळेतल्या गादीवर गुरुजी म्हणून बसणारे 
यामुनाचार्य राजा म्हणून सिंहासनावर वसले. ही घटना इ. स. 
९७५ च्या सुमारास घडली. 

काही वर्षे त्यांनी राज्य केळे. त्या वेळी त्यांचे आजोबा 
नाथमुनी हे खूप वृद्ध झाले होते. समाधी घेण्यापूर्वी त्यांच्या 
मनात विचार आला, की आपला नातू यामुनाचार्य विद्या आणि 
भगवद्‌भक्ती सोडून राजकाजात निमग्न झाला, हे बरे नव्हे. 
म्हणून त्याला उपदेश करण्यासाठी राममिश्र नावाच्या आपल्या 
शिष्याला त्यांनी त्यांच्याकडे पाठवले. राममिश्राने त्यांना 
नाथमुनींचा संदेश सांगितला आणि त्यांना श्रीरंगमच्या मंदिरात 
नेऊन रंगनाथाची भक्‍ती हाच जोवनातला खरा आनंद आणि तच 
जीवनाचे इतिकर्तन्य असल्याचा उपदेश केला. यामुनाचार्यांना 
तो उपदेश पटला आणि त्यांनी राज्यत्याग करून रंगनाथाची 
भक्‍ती पत्करली. त्यांनी आपले उर्वरित आयष्य भगवत्सेवा 
आणि ग्रंथरचना यांत व्यतीत केले. य 

यामुनाचार्यांनी संस्कृत भाषेत चार ग्रंथांची रचना केली, 
त्यांची नावे अशी - 

(१) सिद्धित्रय - यात आत्मसिद्धी, ईश्‍्वरसिद्धी व सवि 
त्सिद्धी अशा तीन सिद्धींचे विवेचन केले आहे. यामुनाचार्यांच्या 
सर्व ग्रंथांत हा ग्रंथ श्रेष्ठ आहे. 

(२) आगमप्रामाण्य - यात वेष्णवांना आधारभूत मश 
पांचरात्र सिद्धान्ताचे पांडित्यपुर्ण विवेचन आहे. 

(३) गीतार्थसंग्रह - यात केवळ तीस इल्लोक आहेत. यात 
विशिष्टाह्वेत - सिद्धान्ताला अनुसरून निरूपण केलेले आई” 
यामुनाचार्याच्या मते गीतेचे सार पुढीलप्रमाणे आहे. 

स्वधर्मज्ञानवे राग्यसाध्यभक्त्येकगोचर: । 
नारापण: परब्नह्म गौताजास्त्रे समोरित: ।॥। 

भावार्थ - कम, ज्ञान आणि वैराग्य यांनी साध्य असलेल्या 
केवळ भक्तीच्या हारे नारायण परब्रह्म ज्ञात होतो. हेच गी 
प्रतिपादन आहे. 

(४) स्तोत्ररत्न - याला आळवंदारस्तोत्र असेही म्हणतार्त* 
स्तोत्रवाडममयातळे हे एक अनध्ये रत्न असुन, ते अत्यंत लोक, 


खंड सातवा 


प्रिय आहे. यात ६५ इलोक असून, त्यांत प्रपत्ती किवा आत्मसम- 
पेणभक्ती हिचे हृदयस्पर्शी वर्णन आहे. त्यांतील एक इलोक असा- 
निमज्जतो 5 नन्तभवाणंवान्त्चिराय मे कूलसिवासि लब्ध: । 
त्वयापि लब्धं भगवल्निदानोमनृत्तसं पात्रमिदं दयाया: ॥ 

अर्थ - हे भगवंता, अनंत अश्या भवसागरात खोलवर वुड- 
णाऱ्या मला तू चिरकालाने तीरासारखा उपलब्ध झालास. 
तुलाही सांप्रत दयेचे श्रेष्ठ पात्र असा मी उपलब्ध झालो. 

आपल्या एकान्त भक्‍तीने आणि अगाध पांडित्याने याम्‌ना- 
चार्य दक्षिणेतल्या वेष्णवांचे गुरू वनले. त्यांनी केवळ ग्रंथच रचले 
नाहीत, तर तमिळनाडमधल्या आळवार संतकवींच्या पद्यांचे 
अध्ययन व अध्यापनही केले. विदिष्टादवेत मताला दशंनाचे 
स्वरूप देणाऱ्या रामानुजाचार्यांचे यामुनाचार्य हे आजे गुरू 
होत. पाहा - विशिष्टाद्वैत दर्शन. [ हिंदुत्व; श्रीनिवासाचार्य- 
अजंता, सप्टेंबर-ऑक्टोबर १९५८] 


(इ. स. चे १७ वे शतक) उ. भारतातील एक 


यारीसाहब संत. हा बावरी पंथाचा अनुयायी आणि बीरू- 


यारीसाहूब 


साहेबाचा शिष्य होता. मुहंमद हे याचे मूळ नाव असावे, असे 
हणतात. खानदानी घराण्यात याचा जन्म झाला, असे अभ्यास 
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कांचे मत आहे. पण संसारातील असारता जाणून याला वैराग्य 
आले. याची गादी दिल्लीला असून, तिथेच त्याची समाधी आहे. 
केशवदास, सूफीशाह, शेखनशाह, हसन मुहंमद आणि बुलासा हेव 
हे याचे पाच प्रमुख शिष्य होत. त्यांपैकी पहिल्या चार शिष्यांचा 
संबंध दिल्लीच्या गादीशी असुन, वुलासाहेबाचा संबंध राजीपूर 
जिल्ह्याशी आहे. 

यारीचा रत्नावली नावाचा एक काव्यसंग्रह प्रसिद्ध आहे. याने 
योगमार्गालाच विहंगम मत असे म्हटले आहे. याची कविता 
अनलंकृत असूनही भावस्पर्शी आहे. याच्या भाषेवर फारसी- 
अरबीचा प्रभाव आहे. याने कवित्त, साखी, सवैया, इ. अनेक 
छंदांत आपली रचना केली आहे. [ उ. भा. सं. प.; हि. सा. को.] 


एक काम्य व्रत. याचा विधी असा-- गायीला यव 

यावक चारून तिच्या शेणात पडलेले यव शिजवून खाणे. 
अशा प्रकारे हे ब्रत सात दिवस, पंधरा दिवस किवा एक महिना 
करावे. या कालात इतर पदार्थ भक्षण करू नयेत. 

त्याचप्रमाणे गोमयातील यव गोमूत्रात शिजवून त्यावर 
निर्वाह केला, तर त्याला गोमूत्रयावक असे म्हणतात. याचा 
कालही यावक ब्रताप्रमाणेच आहे. 

हे एक कुच्छही आहे. याचा विधी असा - पाण्यात सातू 
शिजवून ते सात दिवस, पंधरा दिवस किंवा महिनाभर खावे. 
फल - पापनाश. [ हि. ध.; नि. सि.; प्रा. व्य. प्र. ] 


__»_ आपल्याला हव्या असट 
यावज्जीववश्‍यकरगाणपत्ययंत्र णाऱ्या एखाद्या व्यक्तीला 
यावज्जीव वश॒ करून घ्यायचे असल्यास या यंत्राचा प्रयोग 
करतात. त्यासाठी एका मोठ्या, छिद्रे न पडलेल्या भूजेपत्रावर 
अनामिकेचे रक्‍त, हत्तीच्या गंडस्थळातून वाहाणारा मद, लाक्षा- 
रस व गोरोचन यांचे मिश्रण करून त्याने हे यंत्र काढतात. 
यंत्रातील चौकोनात पहिल्या ओळीत सात वेळा र्‍हीं हे बीजाक्षर 
लिहितात. त्याच्या खालच्या ओळीत पूर्वार्धात क्रो, र्‍हीं, क्लीं, 
ग॑ ही चार बीजाक्षरे; उत्तरार्धात साध्यनाम व पुढे गं हे बीजा- 
क्षर लिहितात. त्याखालील तिसऱ्या ओळीत क्लीं, र्‍हीं, क्रो, म्ही, 
क्लीं, क्रो, ऱ्हीं ही सात बीजे आणि चौथ्या ओळीला सही हें 
बीजाक्षर चार वेळा लिहितात. चौकोनाच्या बाहेर पूर्वे वे 
पश्चिम बाजूला तसेच उत्तर बाजूला, प्रत्येकी दहा वेळा गं हे 
बीज प्राड्मुख राहील अशा प्रकारे लिहितात. दक्षिण बाजूला 
काही लिहीत नाहीत. नंतर एका पवित्र ठिक्राणची काळी माती 
आणून तिची गणपतीची मूर्ती तयार करतात. या मूर्तीच्या 
पोटात हे तयार केलेले यंत्र ठेवतात. मंग मूर्तीची यथाविधि 


यावज्जीववऱयकरगाणपटधयंत्र 


पुजा केल्यावर, पुढील मंत्राने प्राथना करतात -- 
देवदेव गणाध्यक्ष सुरासुरनमस्कृत । 
देवदत्त महावऱ्यं यावज्जीवं कुरु प्रभो ॥ 
नंतर जमिनीत हातभर खोलीचा खड्डा खणून, त्यात ती मूर्ती 
ठेवतात. मग तीवर माती लोटून खड्डा भरून काढतात. मंत्रात 
' देवदत्तं | या पदाच्या ठिकाणी साध्य व्यक्तीचे नाव घालायचे 
असते. यंत्राचा प्रयोग यशस्वी झाल्यास गणेशकृपेने इच्छित 
व्यक्‍ती कायमची साधकाला वश होते. [यं. चि.] 


(स. न. पुर्व ७वे किवा ८ वे शतक) एक भाषा- 
यासक ,ास्त्रज्ञ आचार्य. निरुक्त या ग्रंथाचा कर्ता. याचे चरित्र 
उपलब्ध नाही. यास्क हा तौलनिक भाषाकास्त्राचा आद्य पंडित 
मानला जातो. त्याच्या पुर्वी होऊन गेलेले शाकटायन, गर्ग्ये व 
ओदुंबरायण हे वैयाकरण व त्याच्या नंतरचा पाणिनी यांच्या- 
मधला यास्क हा दुवा आहे, असे डॉ. केतकर म्हणतात. वेद है 
अपौरुषेय आहेत, असा त्याचा दृढ विठववास होता. वेदांचा अर्थ 
समजून न घेता केवळ ते पाठ करणे म्हणजे भार वाहणे होय, 
असे याने म्हटले आहे. कारण अर्थज्ञानरहित शब्द वंध्या घेनू- 
प्रमाणे निष्फळ असून तो प्रकाश देऊ शकत नाही आणि ज्याला 
वेदांचे अर्थज्ञान झाले, त्याचे या लोकी व परलोकोही कल्याण 
होईल, असे तो म्हणतो. अक्या वेदार्थज्ञानाला मार्गदर्शक म्हणून 
निरुक्त हे निघंटवरचे भाष्य याने लिहिले. 

हा भारद्वाज याचा शिष्य होता व जातूकर्ण्यं हा याचा शिष्य 
होता (श. ब्रा. १४. ५. ५. २ १; बृह्दा. २. ६. ३.; ४. ६.३ १ 
हाभारतात याचा उल्लेख असून, नष्ट झालेले निरुक्त विष्णूच्या 
प्रसादाने याला मिळाले, असे म्हटले आहे. हा पारस्कर देशातील 
असावा, असे अनुमान श्री. चित्रावशास्त्री यांनी केळे आहे. 
पाहा - निरुक्त. [ म. ज्ञा. को.; प्रा. च. को. ] 


एक वेदशाखाप्रवतक व तत्त्वज्ञानी आचाय. हा 
याशवल्क्य ब्रह्मराताचा पुत्र होता व मरह्हर्षी वैशंपायन 
याचा भाचा व शिष्य होता. मिथिला नगरी हे त्याचे वास्तव्य- 
स्थान होते. हा उद्दालकाचा शिष्य असून, आसुरी हा याचा 
शिष्य होता, असेही म्हटले आहे. याला मैत्रेयी व' कात्यायनी 
अशा दोन बायका होत्या. याच्यापासून कात्यायनीला कात्यायन 
व मैत्रेयीला पिप्पल्लाद असे दोन पुत्र झाले होते (स्कंद पु. उ. 
५.३.४२). 
याने वाजसनेयी या वेदशाखेचे प्रवर्तन केले. त्यापुर्वी वेशं- 
पायनाने निर्माण केलेल्या सत्तावीस वेदशाखांचे अध्ययन याने 


वेशंपायनाजवळच केले. असे असता, याज्ञवल्क्याने नवा बेद 
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प्रवतित करण्याचे कारण घडले, ते पुढीलप्रमाणे- 

एकदा समस्त क्रषींनी कोणत्यातरी कारणासाठी मेरू पर्वता- 
वर ठराविक वेळी एकत्र होण्याचे ठरविले. जो वेळेवर येणार 
नाही, त्याला ब्रह्महत्येचे पातक लागेल, असा दंडक घातला. त्या- 
प्रमाणे सर्व क्रषी एकत्र जमले ; पण वैशंपायनाला मात्र जाता 
आले नाही. त्या दिवशी तो पहाटेच स्नानाला निघाला असता, 
घराच्या कोपऱ्यात निजलेल्या स्वत:च्या बहिणीच्या मुलावर 
तयाचा पाय पडला आणि तो मुलगा तात्काळ मेला. त्यामुळं 
वैश्ंपायनाचे चित्त ठिकाणावर राहिले नाही. म्हणूनच तो त्या 
दिवशी मेरू पवंतावर पोचू शकला नाही. मुलाच्या मृत्यूमुळ 
भूणहत्येचे पातक लागले. त्याच्या क्षालनासाठी त्याने सर्वे 
शिष्यांना बोलावून घेऊन, त्यांना या हत्येचे प्रायश्‍चित करण्यास 
सांगितले. त्या वेळी याज्ञवल्क्य आपल्या गुरूला म्हणाला- 

“भगवन, ते दुष्कर व्रत मीच एकटा करीन. हे अल्प सामर्थ्याचे 
शिष्य ते काय करू शकणार ! याज्ञवल्क्याच्या या आत्मप्रौढीचा 
वशंषायनाला राग आला. तो त्याला म्हणाला- 

* तु अविनीत आहेस. तुला आपल्या ज्ञानाची घमेंड आहे. त 
माझा शिष्य होण्याच्या योग्यतेचा. नाहीस. तेव्हा तु माझ्याकडून 
शिकलेले वेद मला परत दे 

उडच्या या उक्तीचा याज्ञवल्क्याला राग आला. तो म्हणाला. 

* ठीक आहे. मी तुमचे वेद परत करतो. ! 

असे म्हणून याझवल्क्याने शिकलेल्या वेदांचे वमन केले आणि 
अशा प्रकारे ते वेद गुरूला परत दिले. 

लगेच तो उ€च्या आश्रमाचा त्याग करून निघाला. पणं 
आता तो वेदविहीन झाला होता. त्याला वेद हवा होता, म्हणून 
त्याने सूर्याची आराघना केली. सूर्याने प्रस्न होऊन, यार 
वल्क्याला षडंगसहित नवा वेद दिला. 

गुरूला वेद परत करून नवा वेद मिळवला या कथेचा दुसरा 
पर्याय स्कंद व आत्म या पुराणांत सांगितला आहे, तो असा 

"भागव कुळातला शाकल्य हा याज्ञवल्क्याचा गुरू होता. ह 
वधमान नगरात राहत असून, सूर्यवंशातल्या सुप्रिय' नामक राजाचे 
पौरोहित्य करीत असे. एके दिवशी त्या कामासाठी शाकल्यात 
याशवल्क्याला पाठवले. तिथले झ्ञांतिकर्म उरकल्यावर ओंजळीत 
शांत्युदक घेऊन त्याने आशीर्वाद देण्यासाठी राजा कुठे आहे, झर 
विचारले. राजा दारू पिऊन बेहोष झालेला होता. तो त्याच 
अवस्थेत याझवल्क्यापुढे आला. धृंदीतच तो याज्ञवल्क्याला 
म्हणाला. “ तुझे आशीर्वादाचे पाणी मला नको आहे. तू तै निक 
समोरच्या खांबावर टाक. ' याज्ञवल्क्य संतप्त झाला. त्याने 
उदक खांबावर टाकले. त्यासरशी त्या खांबाला सुंदर पालव 
फुटली. तो चमत्कार पाहून राजाची धुंदी उतरली. त्याने पुनर्शच 


नको 


खंड सातवी 


आपल्याला आशीर्वादाचे पाणी देण्याबद्दल याज्ञवल्क्याकडे मागणी 
केली. ' तु माझ्या हातचे पाणी घ्यायला अत्यंत अयोग्य आहेस ' 
असे म्हणून याज्ञवल्क्य तिथून गुरूकडे आला. राजाच्या सांगण्या- 
वरून शाकल्याने दुसर्‍या दिवशीही याज्ञवल्क्यालाच राजवाड्यात 
जाण्याची आज्ञा केली. याज्ञवल्क्याने ती मानली नाही. शाकल्य 
रागावला. त्याने याज्ञवल्क्याला दिलेली विद्या परत मागितली. 
याज्ञवल्क्याने वमनाच्या रूपाने ती त्याला परत दिली. त्या 
दिवसापासून शाकल्य आणि याज्ञवल्क्य या गुरु-शिष्यांत काय- 
मचे वर निर्माण झाले. या वराचे पर्यवसान शाकल्याच्या आत्म- 
हत्येत कसे झाले, तो वृत्तान्त ब्रह्मांड पुराणात सांगितला आहे, 
तो असा- 

एकदा मिथिलेचा राजा जनक याने अश्वमेध यज्ञ आरंभिला. 
त्या यज्ञात भाग घेण्यासाठी शाकल्य, कहोड, इ. महर्षी जमा 
झाले होते. याज्ञवल्क्यही आला होता. ही सर्वे त्रषिमंडळी 
एकत्र जमलेली पाहून जनकाच्या मनात विचार आला, की या 
सर्वांत श्रेष्ठ क्षी कोण, याची एकदा पारख करावी. त्यासाठी 
त्याने एक सहस्न गायी, पुष्कळसे सोने, विविध रत्ने, दास- 
दासी, एवढे सगळे वैभव सभेपुढे आणून ठेवले आणि म्हटले- 

“ तुम्हां सर्वांमध्ये जो कोणी श्रेष्ठ ज्ञानी असेल, त्याने हे सारे 
वैभव घेऊन जावे. ” पण ती संपत्ती घेण्यासाठी कोणीच पुढे 
आला नाही. त्या वेळी याज्ञवल्क्याने घिटाई केली. तो आपल्या 
शिष्याला म्हणाला, 

“ ही सर्वे धनसंपदा आणि गायी घेऊन तु माझ्या आश्रमा- 
कडे जा. शिष्याने त्याप्रमाणे केले. याज्ञवल्क्याचा हा निर्णय 
इतर क्रषींना अपमानकारक वाटला. ते सर्व आपापसांत चळ- 
बूळ करू लागले. तेव्हा याज्ञवल्क्य त्या सर्वांना म्हणाला. * ब्राह्य- 
णाचे बल म्हणजे विद्या व तत्त्वज्ञान यांतील प्रावीण्य हे होय. 
तुम्ही मला प्रश्‍न करा; मी उत्तरे द्यायला तयार आहे. ' याज्ञ- 
ल्क्याची ही गर्बोक्‍्ती ऐकून काही विद्वान क्षी त्याच्याशी 
शास्त्राथे करायला पुढे झाले. अश्‍वलाने त्याला मुक्‍तीसंबंधी 
तात्त्विक प्रश्‍न विचारले. उषस्त व कहोड यांनी ब्रह्मस्वरूपा- 
विषयी त्याला प्रश्‍न विचारले. गार्गी नावाची एक पंडिताही पुढे 
आली. या सर्वांना याज्ञवल्क्याने चपखल उत्तरे देऊन गप्प बसविले. 
मग तो आपला पूर्वीचा गुरू शाकल्य याला म्हणाला. * तुम्ही गप्प 
का? वादाला पुढे या. * ते ऐकून शाकल्य क्रुद्ध झाला व वादाला 
पुढे सरसावला. त्याने याज्ञवल्क्याला एक सहृत्न प्रश्‍न केले. 
याज्ञवल्क्याने त्यांची बिनतोड उत्तरे दिली. मग तो शाकल्याला 
म्हणाला. आता माझ्या एकाच प्रश्‍नाचे तुम्ही उत्तर द्या; अन्यथा 
प्राणत्याग पत्करा. ' याज्ञवल्क्याने प्रत विचारला; पण शाक- 
ल्याला त्याचे उत्तर देता आले नाही. त्यामुळे त्यारा याज्ञ- 
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वल्क्याच्या सांगण्याप्रमाणे प्राणत्याग करावा लागला. 

मग त्याने सूर्याकडे मिळवलेल्या मंत्रांच्या साहाय्याने नव्या 
यजुर्वेदाच्या पंधरा शाखा निर्माण केल्या. त्या शाखांचा अभ्यास 
पुढे कण्व, माध्यंदिन इत्यादी शिष्यांनी केला. या पंधरा शाखांची 
ब्राह्मणेही त्याने निर्माण केली. आपल्या वेदाला त्याने शुक्ल यजुर्वेद 
असे नाव दिले. मग त्याने त्याच्या प्रसारासाठी कंबर कसली. 
थोड्याच कालात त्याने संपुर्ण उत्तर भारतात आपल्या वेदाला 
प्रतिष्ठा मिळवून दिली. त्यामुळे उत्तर भारतातले ब्राह्मणच 
नव्हेत; तर क्षत्रिय आणि वेश्यही याज्ञवल्क्याच्या वेदाला अनु- 
सरून आपली धर्मकृत्ये करू लागले. त्यामुळे वेशंपायनाच्या 
कृष्ण यजुर्वेदाला उत्तरेत स्थानच उरले नाही. कृष्णयजुवेंदी 
ब्राह्मण मग आपला वेद घेऊन दक्षिणेत वास्तव्याला आले. 

त्यानंतर याज्ञवल्क्याने संन्यास घेण्याचे ठरविले. त्यासाठी 
त्याने आपल्या दोन्ही बायकांना जवळ बोलावून, आपल्या 
संपत्तीच्या दोन समान वाटण्या केल्या व दोघींना एकेक घेण्यास 
सांगितले. कात्यायनोने वाटणी घेतली; पण मेत्रेयीने ती घेतली 
नाही. ती म्हणाली. ' मला द्रव्य नको; अमृतत्व मिळवून देणारे 
आत्मज्ञान हवे. ' याज्ञवल्क्याने मेत्रेयीचा अधिकार जाणला व 
सवे संपत्ती कात्यायनीला देऊन, मैत्रेयीला ज्ञानोपदेश केला. एवढे 
झाल्यावर तो संत्यस्त झाला. 

याज्ञवल्क्य हा केवढा मोठा तत्त्वज्ञानी होता, ते बृहदारण्यक 
उपनिषदावरून कळून येते. जनकाच्या सभेत त्याने ज्या तत्त्व- 
ज्ञानाचा प्रपंच केला, त्यातील मुख्य मुहदे असे - 

(१) ज्याप्रमाणे सवे विचार मनात सामावतात, त्याप्रमाणे 
सर्वे वस्तु आत्म्यात केंद्रित होतात. 

(२) आत्मा सवंव्यापी आहे. 

(३) आत्म्यासाठीच जगातील सवे वस्तू प्रिय आहेत. आपण 
जेव्हा एखाद्यावर प्रेम करतो, तेव्हा आत्माच आत्म्यावर प्रेम 
करीत असतो. आत्मप्राप्ती हेच सव प्रयत्नांचे ध्येय आहे. 

(४) आत्माच तेवढा सत्य. बाकीचे सर्व ' आतंम्‌ म्हणजे 
दिखाऊ होय. 

(५) आत्मा हा मनुष्याची अंतिम ज्योती आहे. 

याज्ञवल्क्य हा प्रगाढ पंडित, तत्त्ववेत्ता, निर्भीड, स्वाभिमानी 
आणि पराकाष्ठेचा प्रयत्नवादी होता. त्याच्या काळातला तो 
एक असामान्य पुरुष होता. आह्िकसूत्रावलीत त्याला नमन 
करताना जो श्‍लोक लिहिला आहे, तो असा - 

प्रत्यग्रवेदेन गिरां मलं यो विधूय योगेन च चित्तजातस्‌ । 

ज्ञानेन तत्त्वं पदलक्षमाप तं याज्ञवल्क्यं प्रणतो5स्मि नित्यम ॥। 

अर्थ - नवा वेद मिळवून ज्याने वाणीचा मळ धुवून टाकला, 
योगसाधनाने ज्याने आपल्या चित्ताचा मल नाहीसा केला आणि 
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ज्याने * तत्त्वमसि ' या सिद्धान्ताचे ज्ञान मिळवले, अक्या त्या 
याज्ञवल्क्याला मी नित्य नमस्कार करीत आहे. 

आपल्या उत्तरायुष्यात याज्ञवल्क्याने अनेक ग्रंथ रचले. 
त्यांतील मुख्य चार ग्रंथ असे - 

(१) याज्ञवल्क्यश्िक्षा - हिच्यात माध्यंदिन व वाजसनेय 
यांनी स्वत:च्या वेदाचे अध्ययन व अध्यापन कसे करावे, याचे 
निरूपण आहे. 

(२) प्रतिज्ञासुत्र - यात मंत्रांचे स्वर कसे जाणावे याची 
माहिती आहे. 

(३) याज्ञवल्क्यस्मृती - हिच्यात चातुर्वाणकांनी आणि 
विविध अनुलोम व प्रतिलोम जातींनी कसे वागावे, न्यायदानाची 
पद्धती कश्ची असावी व विविध प्रायश्चित्ते कशी करावी, इ. धर्म- 
शास्त्रविषयक बाबींचे विवेचन आहे. 

(४) शतपथ ब्राह्मण - यात शुक्‍ल यजुरवेदाच्या पंधरा 
शाखांची विभागचिकित्सा आहे. (शतपथ ब्राह्मण पाहा. ) 

याव्यतिरिक्त याज्ञवल्क्याने योगशास्त्रही रचले होते, असे 
याज्ञवल्क्यस्मृतीतल्या एका इलोकावरून कळते (३.४.११०). 

हिरण्यनाम कौशल्याने याला योगशास्त्र शिकवले, असे 
ब्रह्मांड पुराणात म्हटले आहे (३.६३.२०८). पाहा - यजुवेद, 
बृहदारण्यक उपनिषद. [ वेदप्रकाश - म. म. श्रीधरशास्त्री 
पाठक; प्रा. भा. वि. वि; उ. र.; प्रा. च. को. ] 


शुक्ल यजुर्वेदाशी संबंधित असणारे 
याज्ञवल्क्य उपनिषद्‌ एक उपनिषद. हे गद्य-पद्यमिश्चित 
आहे. यात संन्यास व वैराग्य यांचे महत्त्व प्रतिपादिले आहे. 
यातील पहिला अर्धा भाग हा जाबालोपनिषद खंड ४ व प्‌ 
यांचीच पुनरावृत्ती आहे. यातील विषयप्रतिपादन असे - 
वैराग्य निर्माण झाले, की कोणत्याही आश्रमातून सरळ 
संन्यास घ्यावा. शेंडी व जानवे तोडून “मी संन्यास घेतला ? 
असे तीनदा म्हणावे. संव्तकारुणी, इवेतकेतू, दुर्वास, क्र्भू, 
निदाघ, दत्तात्रेय, शुक, वामदेव व हारीतक हे संन्याशांमधले 
परमहंस होत. हे त्रिदंड, कमंडळू, शिखा व यज्ञोपवीत या 
सर्वांचाच त्याग करतात. उजवा हात हेच त्यांचे भिक्षापात्र 
असते. शेवटी ते कोणत्या तरी एकान्त स्थळीच्या देवाल्यात, 
वारुळाजवळ, नदीकाठावर किंवा गुहेत राहून देहत्याग करतात. 
सर्वसंगपरित्यागी संन्यासी म्हणजे परमेश्‍वरच होय. संन्याशाने 
प्रथम संन्यास घेतलेल्या किवा बरोबरीच्या संन्याशाळाच 
नमस्कार करावा. त्याने स्त्रीविषयक मोह टाळावा. स्त्रीचा 
त्याग म्हणजे जगाचाच त्याग होय. तो करून नंतर क्रोधही 
जिकावा. असा संन्यासी अनासक्त असतो. 


दर्ड 


भारतोय संस्कृतिकोश 


यत्र सुप्ता जना नित्यं प्रबुद्धस्तव्त संयमी । 
प्रबुद्धा यत्र ते विद्वान्‌ सुर्षाप्ति याति योगिराट्‌ ।। 
अर्थ - ज्या ठिकाणी लोक झोपलेले (म्हणजे आत्मविषयात 
उदासीन ) असतात, त्या ठिकाणी संयमी संन्यासी जागृत असतो. 
ज्या ठिकाणी सामान्य जन जागृत (म्हणजे विषयनिरत) 
असतात, त्या ठिकाणी आत्मज्ञानी योगिराज झोपलेला असतो. 
संन्याशाने हे सवे जग चिन्मय अर्थात ज्ञानमय आहे, असे 
जाणावे. [ श्री. सी. ग. देसाई ] 


याझवल्क्यस्मृती क ह आगळीच उल्लेखिला निव 
एक स्मृतिग्रंथ. शुक्ल यजुर्वेदाचा कत 
ताशवल्क्य व स्मृतिकार याज्ञवल्क्य हे दोघे भिन्न आहेत, असे 
विद्वानांचे मत आहे. शुक्‍्ल्यजुर्वेदकार याज्ञवल्क्याने ही स्मृती 
रचली नाही, याविषयीचा एक संदर्भ मिताक्षरा या टीकेतच 
दिलेला आहे तो असा - 
याजवल्क्यशिष्य: कड्चित्‌ प्रश्‍नोत्तररूपं याज्ञवल्क्यप्रणीतं 
धमंश्ञास्त्रं संक्षिप्य कथयामास ।॥। 
अर्थे - कोण्या एका याज्ञवल्क्याच्या शिष्याने, याज्ञवल्क्याने 
(कधीतरी) सांगितलेले धर्मशास्त्र प्रश्‍नोत्तररूपाने संक्षिप्त 
करून सांगितले. 
मात्र तरीही याज्ञवल्क्यस्मृतीचा संबंध शकल यजर्वेद आणि 
त्या वेदाचे अन्य वाडमय यांच्याशी इतर वेदांपेक्षा अधिक 
घनिष्ठ आहे. 
प्रस्तुत स्मृतीच्या एका प्रतीत १०१० इलोक आहेत; तर 
विशवरूपाच्या टीकेत १००३ आहेत. अपरार्काने १००६ इलोक 
दिले आहेत. 
ग्रंथारंभी या स्मृतीच्या उपक्रमाविषयी माहिती दिली आहे, 
ती अशी - एकदा क्रषिमंडळी मिथिला नगरीत याज्ञवल्क्याकड 
गेळी आणि त्या क्ररषींनी वणंघर्म, आश्रमधर्म आणि इतर धर्म 
यांविषयी माहिती सांगण्याबद्दल याज्ञवल्क्याला विनंती केली" 
ती ऐकून याज्ञवल्क्याने त्यांना सविस्तर धर्मनिरूपण केले. 
प्रस्तुत स्मृतीचे आचाराध्याय, व्यवहाराध्याय व प्रायदिचत्ता- 
ध्याय असे तीन अध्याय असुन, तिच्यात पुढील विषयांचे विवे- 
चन केले आहे - 
, आच्ाराध्याय - उपोद्घातात विद्या व धर्म यांची साधने 
सागताना पुढील इलोक लिहिला आहे. - 
पुराणन्यायमीमांसाधमंज्ञास्त्राडगमिश्रिता: । 
वेदा: स्थानानि विद्यानां धमंस्य च चतुदंदा ॥ 
(याज्ञ. १.२) 
अथे - ब्रह्मादी अठरा पुराणे, तकेविद्या, मीमांसा (वेदांच्या 


खंड सातवा 


वाक्यांचा विचार), मनू इत्यादिकांची धर्मशास्त्रे आणि शिक्षा, 
कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छंद व ज्योतिष या सहा अंगांसह चार 
वेद ही चोदा ज्ञानांची साधने व धर्माचे हेत्‌ होत. 
त्यानंतर धर्माची प्रमाणे कोणती व धर्माचे उद्दिष्ट काय, हे 
सांगण्यासाठी पुढील दोन श्‍लोक लिहिले आहेत - 
श्रतिः स्मतिः सदाचार: स्वस्य च प्रियमात्मन: । 
सम्यक संकल्पजः कामो धर्ममूलमिदं स्एतम्‌ ॥ 
इज्याचारदर्माहसादानस्वाध्यायकमणाम्‌ । 
अयं तु परमो धर्मो यद्योगेनात्मदर्शनम्‌ ।॥। 
(याज्ञ. १. ७-८) 
अर्थ - वेद, धमंशास्त्रे, शिष्टांचा आचार, ज्यांच्याविषयी 
विकल्प असेल अशा धर्मानुष्ठानांत आपणांस जे श्रिय वाटेल ते 
व उत्तम संकल्पापासून उत्पन्न झालेला व शास्त्राच्या विरुद्ध 
नसलेला काम (इच्छा), अशी ही पाच धर्माची प्रमाणे आहेत. 
होमहवन, मनुष्याच्या उत्कर्षार्थ शास्त्राने सांगितलेला आचार, 
मनाचे किवा बाह्य इंद्रियांचे दमन, प्राण्यांना पीडा न देणे, 
आपली वस्तू दुसऱ्यास सर्वथैव अपण करणे, वेद व शास्त्रे यांचे 
अध्ययन आणि काम्य कर्मे वज्ये करून इतर सर्व शास्त्रोक्‍त 
कर्मांचे अनुष्ठान, या सर्वांत चित्ताचे ऐकाग्रय करून आत्म्याचे 
साक्षात दर्शन करणे म्हणजे त्याचा अनुभव घेणे हाच सर्वोत्तम 
धर्म होय' 
त्यानंतर प्रस्तुत अध्यायात पुढील विषयांचे ,विवेचन केलेले 
आहे - वरणेनिणेय, संस्कार, ब्रह्मचर्य, पंचमहायज्ञ, अष्टविध 
विवाह, स्त्रीघमे, जातिविवेक, गृहस्थधमं, त्रैवणिकांची कर्मे, 
भक्ष्याभक्ष्प, द्रव्यशद्धी, दान. विविध श्राद्धे, ग्रहशांती, राजधम, 
दंडविधान, इत्यादी 
व्यवहाराध्प़ाय- यात पुढील विषय विवेचिलेळे आहंत- 
न्यायसभेतील सभासद, न्यायाधीश, न्यायालयीन कारभारपद्धती 
साक्षिदाराची लक्षणे, पुराव्याची साधने, भूमिगत द्रव्य, क्ण 
शपथ, दिव्ये, वाटप, वारसाहक्क, विविध प्रकारचे गुन्हे, इत्यादो 
प्रायश्चित्ताध्याय - प्रेतविधी, आशोच, आपद्धम, वानप्रस्थ- 
घर्मे, यतिवर्म, कर्मविपाक, विविध प्रायदिवत्ते, इत्यादी 
कालनिर्णय -विशवरूप हा प्रस्तुत स्मृतीवरचा पहिला भाष्य- 
कार होय. तो इ. स. ८०० च्या सुमारास होऊन गेला. अर्थात 
त्यापुर्वी कित्येक शतके स्मृतिकार याज्ञवल्क्य झाला असला 
पाहिजे. डॉ. जॉली यांच्या मते याज्ञवल्क्य कुमारिल्भट्टाच्या 
आधी (इ. स. चे ७ वे शतक) तीन किंवा चार शतके होऊन 
गेला. नारद व बृहस्पती यांचे सिद्धान्त व याज्ञवल्क्याचे सिद्धान्त 
यांची तुलना केली असता, नारद व वृहस्पंती यांचे सिद्धान्त 
फार प्रगत व सुधारलेले दिसतात. यांचा काल इ. स. ५०० च्या 
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याज्ञवल्क्यश्मृती 


आधीचा आहे. त्यावरून याज्ञवल्क्य इ. स. च्या तिसर्‍या शतका- 
नंतरचा असणे शक्‍य नाही. याज्ञवल्क्य कित्येक बाबतीत मनू 
व कौटिल्य यांचे अनुकरण करतो. यावरून तो सनपूर्व पहिल्या 
शतकाच्या आघीचा असणे शक्‍य नाही. यावरून प्रस्तुत स्मृती 
सनपूर्व पहिले शतक व इ. स. चे तिसरे शतक एवढ्या काल- 
खंडात केव्हातरी रचली गेली असावी. 

मन्‌ व याज्ञवल्क्य- कोटिल्याचे अर्थशास्त्र या ग्रंथातून या- 
वल्क्याने बरीच माहिती घेतलेली आहे. मनू व याज्ञवल्क्य यांच्या 
स्मतींमध्ये समान मजक्र पुष्कळ आहे. पण सवसाधारणपण 
याज्ञवल्क्य मनपेक्षा प्रगत विचारांचा आहे. पुढील बाबतींत 
त्यांच्यामध्ये मतभेद दिसून येतो- 

(१) ब्राह्मणाने शूद्र स्त्रीशी विवाह करण्यास मतूने अनुज्ञा 
दिली आहे, तर असा विवाह याज्ञवल्क्याने निषिद्ध ठरवला 
आहे. 

(२) मनूने नियोगाचा तीत्न निषेध केला आहे, तर याज्ञ- 
वल्क्याने तो केला नाही. 

(३) मनूने निपुत्रिक व्यक्‍तीच्या संपत्तीचा वारस म्हणून 
त्याच्या विधवेचा मुळीच उल्लेख केला नाही. तसेच त्याच्या 
वारसांचा अनुक्रमही अनिश्‍चित ठेवला आहे. पण याज्ञवल्यान 
निपुत्रिक मयताची पहिली वारस त्याची विधवा पत्नी असली 
पाहिजे, असे स्पष्ट सांगून नंतरचा वारसाक्रमही अनुक्रमाने 
अगदी स्पष्ट सांगितला आहे. 

(४) मनूने द्यूताचा निषेध केला आहे; तर याज्ञवल्क्याने 
सांगितले आहे, को राजाने आपल्या नियंत्रणाखाली द्यूत चालू 
ठेवावे आणि त्यावर कर बसवून आपल्या सरकारी उत्पन्नाचे 
ते एक साधन बनवावे. 

(५) इतरही अनेक विषयांचे, विशेषतः, न्यायदानाच्या पद्ध- 
तीचे विवेचन याज्ञवल्याने मनूपेक्षा अधिक सविस्तर आणि 
पद्धतशीर केले आहे 

मनुस्मृतीत नसलेले काही विषय याज्ञवल्क्यस्मृतीत आहेत 
याज्ञवल्क्याने शरीरशास्त्रविषयक व औषधीविषयक माहिती 
दिलेली आहे; पण मनूने या विषयांचा निर्देशसुद्धा केला नाही 
उलटपक्षी मनुस्मृतीत सृष्टीच्या उत्पत्तीविषयी सविस्तर माहिती 
दिलेली आहे; पण याज्ञवल्क्याने तो विषय अजिबात गाळला 
आहे. मनूने अग्नी व जल ही दोनच दिव्ये सांगितली आहेत; 
तर याज्ञवल्क्याने पाच प्रकारच्या दिव्यांची सविस्तर माहिती 
दिली आहे. 

याज्ञवल्क्याला वेद-वेदांगे, पुराणे, इ तिहास, अर्थशास्त्र, धर्म- 
शास्त्र, मीमांसा, न्याय, विविध सूत्रे, इ. वाडमय परिचित 
होते. वसू, रुद्र, आदित्य इ. वैदिक देवतांगरोबर विनायक, अंबिका 


याज्ञेवल्क्येस्मृती 


व नवग्रह यांची पूजा व शांती या स्मृतीत पहिल्या प्रथम आढ- 
ळते. रुद्राव्यायाची एकादष्णी हा प्रकार या स्मृतीतच प्रथम 
उल्लेखिलेला आहे. ताम्रपटांचाही पहिला उल्लेख याच स्मृतीत 
आढळतो. 

टोकाग्रंथय- विश्‍वरूप, विज्ञानेश्‍वर, अपराक आणि शूल्पाणी 
यांच्या प्रस्तुत स्मृतीवरच्या टीका प्रसिद्ध आहेत. या सर्व 
टीकांमध्ये विज्ञानेश्‍वराची मिताक्षरा ही टीका सवंश्रेष्ठ व प्रमाण- 
भूत मानली गेली आहे. स्वातंत्र्यापुर्वी भारताच्या सर्व भागां- 
तील ब्रिटिश न्यायाल्ये मिताक्षरायुक्‍त याज्ञवल्क्यस्मृतीच्याच 
आधारे हिंदूंच्या दिवाणी दाव्यात न्यायनिवाडे देत. म. म. काणे 
म्हणतात - अशा प्रकारचे उच्च स्थान त्या ग्रंथास देणे अगदी 
योग्य आहे. कारण सदर स्मृतीमध्ये तत्त्वांचे संक्षिप्त पण स्पष्ट 
विवेचन, व्यापक दृष्टिकोन, स्त्री-पुरुष आणि भिन्न भिन्न वण 
यांच्या बाबतीत नि:पक्षपातीपणा, असे गुण आहेत. संपूर्ण ग्रंथ 
अनुष्टुप छंदात लिहिलेला असून, त्याची भाषा डौलदार आहे. 
कुठेही दुर्बोबपणा नाही. विवेचन शक्य तितके थोडक्यात पण 
सारभूत नाहे. सर्वे ग्रंथ शक्‍य तितका संक्षिप्त करण्याचा त्याचा 
प्रयत्न यशस्वी झाला आहे. मनूने दोन हजार सातशे इलोकांत 
जे विषय निरूपिले आहेत, ते याज्ञवल्क्याच्या स्मृतीत एक हजार 
इलोकांत सामावले आहेत. 

प्रस्तुत स्मृतीव्यतिरिक्‍त वृद्धयाज्ञवल्क्य, योगयाज्ञवल्क्य व 
बृहद्याज्ञवल्क्य असे तीन ग्रंथ याज्ञवल्क्याच्या नावावर आहेत; 
पण ते ग्रंथ स्मृतिकार याज्ञवल्क्याचे नसून, ते याज्ञवल्क्य वेगळे 
असावे, असे विद्वानांचे मत आहे. [ हि. ध.; प्रा. भा. सं. ] 


1 (६०२-६६४ इ. स.) एक चिनी बौद्ध 
युआन च्वाग यात्रिक व विद्वान. याचा जन्म चीनमधील 
लो-यंग या गावी झाला. वयाच्या आठव्या वर्षीच त्याने कन्‌- 
फ्युशियन धर्माच्या सवे ज्ञानद्याखांमध्ये प्रावीण्य संपादन केले. 
थोड्याच दिवसांत त्याने आपल्या ज्येष्ठ बंधूप्रमाणे लो-यंगच्या 
बौद्ध विहारात जाऊन बौद्ध दीक्षा घेतली. मग त्याने बौद्ध तत्त्व- 
ज्ञानाचा अभ्यास सुरू केला व तो त्यातही पारंगत झाला. 

इ. स. ६१७ साली चीनमध्ये ;अराजक माजले. त्यामुळे युआन 
च्वांग आपल्या भावाबरोबर स्पु-चुआन पवंताच्या आश्रयाला 
गेला. तिथेच त्याने बौद्ध धर्मावर आपले पहिले प्रवचन दिले व 
लोकांकडून वाहूवा मिळवली. 

बौद्ध धर्मात त्या वेळी अनेक पंथोपपंथ निर्माण झाले होते. 
त्यातल्या महायान पंथाकडे युआन च्वांग आकषित झाला व 
थोड्याच काळात त्या पंथाचा महापंडित बनला. त्याच काळात 
त्यान इतरही पंथांचे तत्वज्ञान अभ्यासले. आता तो चतुरस्र 
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विद्वान झाला. वादविवादात तो कोणाला हार जाईना. तो 
सत्याचा आग्रही होता. बौद्ध आचार्यांची मते, प्रत्यक्ष आचार व 
बौद्ध धमंग्रंथांतळी वचने यांचा ताळमेळ जमेनासा झाला, की तो 
अस्वस्थ होई. दिवसेंदिवस त्याची ही अस्वस्थता वाढत चालली. 
चीनमध्ये उपल्ध असलेल्या धमंग्रंथांव्यतिरिक्‍त भारतात 
आणखी काही धमंग्रंथ असले पाहिजेत व ते वाचल्याशिवाय 
आपल्या ज्ञानाची पुर्तता होणार नाही, असे त्याच्या मनाने घेतले. 
त्यासाठी त्याने भारतात जाण्याचे ठरविले. परंतु भारतात जायचे 
तर चिनी सम्गराटाची अतुज्ञा घेणे आवद्यक होते आणि प्रवा- 
साच्या अडचणीही खूप होत्या. युआन च्वांगने चिनी सम्म्राटाकडे 
भारतात जाण्याची परवानगी मागितली; पण ती त्यांने 
नाकारली. अर्थात युआन च्वांग त्यामुळे निराश झाला नाही. 
त्याने राजाज्ञा न मानता गुप्तपणे आपली यात्रा सुरू केली. 
रात्रभर मार्गक्रमण करावे व दिवसभर कुठेतरी आडोशाला 
लपून बसावे, असा क्रम त्याने सुरू केला. चिनी सीमा ओलांड- 
ताना त्याच्यावर सीमारक्षकाने एक बाण सोडला. युआन च्वांग 
त्यामुळे मरायचाच; परंतु केवळ देवकृपेने वाचला व सीमापार 
झाला. पुढे तो तुर्फानच्या बौद्ध राजाकडे गेला. राजाने त्याचे 
आदरातिथ्य केलें व आपल्या दरबारी धर्मपंडित म्हणून राह” 
ण्याचा युआन च्वांगला आग्रह केला. तथापि त्याने तो निग्रह" 
पुर्वक नाकारला. तो राजाला म्हणाला. “ सद्धर्माच्या शोधासाठी 
मी भारताकडे जात आहे. माझा मार्ग कोणीही रोखू शकणार 
नाही. बळजबरी करून तू फकत माझ्या देहाळा इथे बांधून ठेवू 
शकशील; पण माझी इच्छाशक्ती आणि माझा आत्मा यार्वर 
तुला कधीच ताबा मिळवता येणार नाही. 

मग राजाने अधिक आग्रह धरला नाही. त्याने युआन च्वांगला 
मोठ्या सन्मानाने निरोप दिला. इतकेच नव्हे; तर मार्गात 
त्याला उपयोगी पडेल, असे स्वत:चे परिचयपत्रही त्याने दिल- 

तुर्फानच्या मुक्‍्कामानंतर युआन च्वांग कडा नामक शहरी 
पोहचला. हे एक तोखारी भाषा बोलणाऱ्यांचे नगर होते. ति 
दहा संघाराम असून, त्यांत हीनयान बौद्ध पंथाचे दोन हजार 
बोद्ध भिक्षू राहत होते. एक रात्रभर तिथल्या बौद्ध भिल. 
वार्तालाप केल्यावर तो मध्य आश्षियातील कचा नामक शर्ह॑ 
गेला. हे शहर तत्काली समृद्ध व संपन्न समजले जाई. तिथला 
तोखारी राजा सुवणंदेव बौद्धघमियांना मोठ्या आदरा 
वागवी. त्याच्या राज्य़ात ५००० भिक्ष राहत होते. युआन 
च्वांगचे त्यांनी स्वागत केले. राजानेही त्याचा सन्मान केला. 
त्याच वेळी हवामान विलक्षण बिघडल्यामुळे युआन च्वांगला ति 
दोन तीन महिने मुक्काम करावा लागला. तिथून निघते 
राजाने त्याच्या बरोबर नोकर-चाकर, उंट, घोडे यांचा लवा” 
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जमा दिला. इतकेच नव्हे; तर स्वतः राजा आपल्या नगरजनां- 
ह्‌ त्याला निरोप देण्यासाठी वेशीपर्यंत आला. 

कूचा सोडल्यावर युआन च्वांगवर एके ठिकाणी दरवडेखोरांनी 
हल्ला चढवला; परंतु 
त्यामुळे किचितही न 
घाबरता त्याने आपल 
मार्गक्मण चालूच 
ठेवले. पुढे तो एका 
उष्ण पाण्याच्या सरो- 
वरांच्या प्रदेश्यात 
आला. या प्रदेशात 
त्या वेळी एका तुके 
सम्राटाचा मुक्काम 
पडला होता. या 
सम्पराटावर बोद्ध 
धर्माचा विलक्षण 
प्रभाव होता. युआन 
च्वांग हा एक बौद्ध 
पंडित भारताकडे 
याच मार्गाने जातो 
आहे, हे कळल्यावर 
त्याला विशेष आनंद 
झाला व त्याने युआन 
च्वांगचे आदरातिथ्य 
केले. भोजनोत्तर 
युआन च्वांगने त्या 
तुक सम्राटाला धर्मो- 
पदेश केला. त्या वेळी 
त्याची मघुर वाणी ऐकून व प्रकांड पांडित्य पाहून तुके सम्राट 
भारावून गेला व त्यानेही युआन च्वांगला आपल्या दरबारी 
राहण्याचा आग्रह चालविला. परंतु ते शक्‍य होत नाही, असे 
पाहिल्यावर त्याने दिल्दारपणाने युआन च्वांगला निरोप दिला 
व त्याच्या भारतयात्रेत त्याला सवे प्रकारचे साहाय्य व 
संरक्षणही दिले. 

पुढे युआन च्वांग समरकंदला गेला. समरकंद हे शहर त्या 
काळी भारत व चीन यांच्या सीमेवरचे एक प्रमुख व्यापारी केद्र 
होते. युआन च्वांगने या शहरी एक प्रवचन दिले व अनेक लोकांना 
0 दीक्षा दिली. अनेक प्राचीन बौद्ध विहारांचा जीर्णोद्वारही 
या निमित्ताने करण्यात आला. 
समरकंदनंतर बॅक्ट्याच्या बौद्ध प्रदेशातून वाटचाल करीत 


युआन च्वांग 


युआन च्वांग 


युआन च्वांग हिंदुकुश पर्वत ओलांडून बामियान प्रदेशात पोचला. 
बामियान प्रदेशात त्या काळी दहा बौद्ध विहार असुन, हजारो 
भिक्षू राहत होते. इथल्या दोन प्रचंड बुद्धभूतींचा उल्लेख युआन 
च्वांगने केला आहे. 

बामियाननंतर ९००० फूट उंच असलेला शिबर नामक पर्वत- 
मय प्रदेश पार करून तो कावुलजवळच्या कपिश नावाच्या गावी 
आला. कपिश हे गाव त्या वेळी व्यापारासाठी फार नावाजलेले 
होते. तिथला राजा महायानी बौद्ध होता. त्याने युआन च्वांगचे 
स्वागत केले. तिथेच युञान च्वांगने विविध बौद्धमतानुयायांची 
एक परिषद भरवली. सतत पाच दिवस या परिषदेत विद्वानांच्या 
वादचर्चा रंगल्या होत्या. इथला मुक्काम संपवून युआन च्वांग 
जलालाबाद गावी आला. भारतीय भूप्रदेशातले हे पहिले ठिकाण. 
भगवान बुद्धाच्या त्या पवित्र भूमीच्या दर्शनाने त्याचे नेत्र ओला- 
वले आणि कंठ दाटून आला. 

गंधार प्रदेशात गेली सहाशे वर्षे बौद्ध धर्माचा व बौद्ध कलेचा 
एवढा उत्कर्ष झाला होता, को त्याला बौद्धांच्या पवित्र स्थानाचे 
माहात्म्य प्राप्त झाले होते. पेशावरचा प्रदेश त्या वेळी हुणांच्या 
वादळी आक्रमणांनी उद्‌ध्वस्त आणि उजाड झाला होता. सुमारे 
दहा लाख बोद्ध विहार तिथे होते, ते सारे विहार हुणांनी छिन्न 
भिन्न करून टाकले होते व स्तूपांची विल्हेवाट लावली होती. 
उड्ड्यान प्रदेशातील १४०० विहारही भग्न केले हेते. त्यामुळे 
तिथले १८००० वर बौद्ध भिक्षू देशोधडीला लागले होते. परंतु 
एवढ्या संहारानंतरही तिथले लोक बोद्धधर्मीयच होते. महायान 
आणि हीनयान असे दोनही पंथ त्यांच्यांत प्रचलित होते. 
भगवान बुद्धाच्या भूमीतच त्याच्या धर्माला भोगावे लागलेले 
हे भोगवटे पाहून युआन च्वांग व्यथित झाला. 

यानंतर युआन च्वांगने उदकखंडाजवळ सिंधू नदी ओलांडून 
तक्षशीलेत प्रवेश केला. तिथेही त्याला हणांच्या विध्वंसक खुणा 
आढळल्या. तिथून तो काइमीरला गेला. काश्मीरात त्या वेळी 
बोद्ध धर्माच्या प्रसाराला विशेष गती प्राप्त झाली होती. तिथल्या 
१०० बौद्ध विहारांतून ५००० बोद्ध भिक्षू राहत होतेव ते 
सवंत्र हिंडून लोकांना बौद्ध धर्माची महती पटवून देत होते. 
अशोक आणि कनिष्क या श्रेष्ठ बौद्ध सम्राटांविषयी लोकांत 
विलक्षण आदर व प्रेम नांदत होते. 

काइमीरच्या राजाने युआन च्वांगचे आपल्या राजधानीत मो3े 
स्वागत केले. युआन च्वांगने इथे चाळू असलेल्या बौद्ध धरमप्रसारा- 
विषयी समाधान व्यक्‍त केले. अनेक श्रेष्ठ बौद्ध भिक्षूंच्या व मठ- 
पतींच्या गाठीभेटी त्याने घेतल्या. सत्तर वर्षे वयाच्या एका महा- 
यानी भिक्षूने त्याला योगाचार मताविषयी अनेक मौलिक सिद्धान्त 
सांगितले. ते ऐकत असताना युआन च्वांगला आपल्या खडतर 


क 


य॒ञान च्वांग 


प्रवासाचे सार्थक झाल्यासारखे वाटले व त्याची ज्ञानजिज्ञासा 
बळावली. मग त्याने पुढची दोन वर्षे काइमीरातच तळ ठोकून 
बौद्ध तत्त्वज्ञानाचा सखोल अम्यास केला व चीनला नेण्यासाठी 
अनेक महत्त्वाच्या वौद्ध ग्रंथांच्या प्रती तयार करून घेतल्या. 
कारमीराहून त्याने साकळ किंवा सियालकोट शहरी प्रयाण 
केळे. तिथे पूर्वी ग्रीक राजा मिनांडर, हृण राजा मिहिरकुल, इ. 
राजांनी राज्य केले होते. त्यांपैकी मिनांडर हा नंतर बौद्ध वनला 
होता. दोनशे वर्षापूर्वी सुप्रसिद्ध बौद्ध आचार्य व दार्शनिक वसुबंधू 
याचे वास्तव्य तिथेच होते. हे सारे ठाऊक असल्य़ामुळे युआन- 
च्वांगळा सियालकोटविषयी आदरमिश्चित कुतूहल होते. 
सियालकोट्हून तो व्य़ास नदीच्य़ा तीरावरील 'चीनभुक्‍ती 
नामक गावी गेला. तिथे एका माध्यमिक पंथाच्या भिक्षूने युआन 
च्वांगच्या अनेक शंकाचे निरसन केले व त्याला बौद्ध धर्मातील 
विविध कोडी उलगडून सांगितली. सुमारे एक वर्षभर युआन 
च्वांग चीनभुक्‍तीला राहिला व मग इ. स. ६३४ साली जालं. 
घरला गेला. जालंधरहून तो मथुरेला गेला. मथुरा त्या वेळी 
बौद्ध मूतिकळेविषयी प्रसिद्ध होती. यानंतर त्याने स्थानेशवर, 
कपित्थ, कनौज, इ. ठिकाणांना भेटी दिल्या. कनौजच्या राजा हृ्ष- 
वर्धेनाची युआन च्वांगशी प्रथम भेटीतच मंत्री जुळली. हुर्षाच्या 
व्यक्‍्तिमत्वाविषयी व शासनव्यवस्थेविषयी युआन च्वांगने 
विस्तृत व प्रशंसापुर्वक वर्णन लिहून ठेवले आहे. 
मग तो अयोध्ग्रेला गेला. अयोध्य़ेहन गंगेच्या किताऱ्याने 
प्रयागकडे जात असता मार्गात त्याला ठगांनी पकडले व देवीपुढे 
नरबली देण्याचा घाट घातला; परंतु सुदेवाने त्यातून तो वाचला. 
प्रयागळा पोचल्यावर त्याने पाहिले, की तिथे बौद्ध धर्माचे अस्तित्व 
अभावानेच आहे. प्रयागहून निघून तो कौश्यांबीला गेला. कौशां- 
बीला त्याने भगवान वृद्धाच्या स्मृतिचिन्हांना अभिवादन केले. 
कौश्ांबी सोडल्यावर त्याने भगवान बुद्धाच्या जन्मस्थानी 
जायचा संकल्प केला व त्यासाठी तो श्रावस्ती, कपिलवस्तू अशा 
स्थानांना भेटी देत देत लुंबिनीवनात पोचला. त्याच वेळी त्याने 
रामग्राम आणि कुशीनगर या स्थानांचीही यात्रा केली. तिकडून 
परतल्यावर तो वाराणसीच्या मार्गाने वैशालीला गेला. वैशाली 
व पाटलीपुत्र ही दोनही स्थाने बुद्धाच्या पदस्पर्शाने अनेक वेळा 
पावन झालेली होती. युआन च्वांगने त्या त्या स्थानांना भेटी 
दिल्या, तेव्हा त्याला ते सारे आठवले आणि बुद्धस्मृतीने त्याच्या 
भावना हेलावल्या. तिथून पुढ तो बुद्धगयेला गेला. बुद्धगया व 
नालंदा या ठिकाणांना त्याने श्रद्धापू्वेक भेटी दिल्या. नालंदा 
शहरी या वेळी दहा हजार महायानी भिक्षू राहत होते. त्यांच्या 
यावा तिथे १५ महिने राहिला. या काळात 
याचे व संस्कृत भाषेचे सखोल अध्ययन 
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केले. नालंदानंतर राजगहाचे दर्शन घेऊन तो इ. स. ६३८ च्या 
आरंभी बंगालमध्ये गेला. ते सबंध वर्ष त्याने वंगालमध्येच काढले 
मग तो ताम्रलिप्तीला गेला. तिथेच त्याने ठरविले, को आता 
आपण हीनयान वौद्ध मताच्या विद्षेष अभ्यासासाठी लंकेकड 
जावे. परंतु वरोबरच्या बौद्ध भिक्षंनी त्याला या विचारापासून 
परावत्त केले 

यानंतर युआनच्वांग उडीसा, महाकोशल, आंग्र, इ. प्रदेशांची 
यात्रा करीत कांचीळा गेला. तिथे त्याला कळले, की लंकेत 
राजकीय अश्षांतता माजली आहे. त्यामुळे मग त्याने तिकड 
जाण्याचा विचार पुर्णपणे रहित केला 

युआन च्वांग मग पुन्हा उत्तरेकडे वळला. भरकच्छ वलभी 
सिंध, मुलतान, इ. नगरांना व प्रदेशांना मेटी देऊन तो ५ 
नालंदा शहरी मुक्कामासाठी गेला. मध्यंतरी आसामचा राजा 
भास्करवर्मा याच्या निमंत्रणावरून तो तिकडे जाऊन आल 
यानंतर त्याची आणि हुर्षाची पुन्हा भेट झाली. हषांन आयोजित 
केलेल्या कनौज व प्रयाग येथील बौद्ध सभांना युआन च्या 
उपस्थित राहिला व त्या सभांत त्याने महत्त्वाचा भागही घेतला 
या सभांचे विस्तृत वृत्तांत त्याने लिहून ठेवळे आहेत 

यानंतर तो जालंघर, तक्षशिला, जलालाबाद असा १ "वी 
करीत इ. स. ६४४ साली हिंदुकुश पर्वत पार करून स्व 
परतला. स्वदेशी गेल्यावर त्याचे भव्य स्वागत कासया श्र 
आपल्या अन॒मतीशिवाय चीनच्या सीमा ओलांडून विदेशी ग" 
या पंडितावर तिथल्या राजाचा आरंभी राग झाला होता? 
आता त्याचा कुठे मागमसही नव्ह्ता. उलट राजा आणि श्र 
दोघेही त्याच्या स्वागतात सहभागी झाले होते राजाने त्याठ 
दरबारात मंत्रिपद देऊ केले; परंतु त्याने ते साभार 

आपले उर्वरित जीवन त्याने एक सामान्य भिक्षू 
घालविले. भारतातूत नेलेल्या सुमारे ६०० बौद्ध ग्रंथांच 
आपल्या सहकार्‍यांच्या साहाय्याने चिनी भाषेत अनुवाद दि 

अशा प्रकारे सर्व आयुष्य बौद्ध धर्माच्या सेवेत व अभ्यास 
व्यतीत करून युआन च्वांग इ. स. ६६४ साली निर्वाणाला शं 
[ आजकल, वाषिक अंक, डिसें. १९५६; प्रवातती पंडित 
रा. चि. ढेरे.; भगवान बुद्धासाठी - श्री. दंकरराव देव 


1 त्यात 


युइ्शी एक प्राचीन राजवंश. या राजवंशातील लोकात 
तुरवार लोकांवर राज्य केले, म्हणून यांना > त 

वंशी असेही म्हटले गेले आहे. य॒इशी लोक आर्य जात 

क्लषिक हे त्यांचे मूलनाम होय. महाभारताच्या सभापर्वाती 

अर्जूनाच्या उत्तर-दिग्विजयप्रसंगात यांचा उल्लेख आलेला 3 

क्रषिक अथवा क्रषी याचेच चिनी रूपांतर म्हणजे उषी, 


हशा 


र्ल 


खंड सातवा 


किवा य॒इशी झाले, असे अभ्यासक मानतात. या वंशातील लोकांनी 
वंक्षच्या दक्षिणेचा प्रदेश जिंकला होता. [ भा. इ. रू. ] 


एक कालपरिमाण. एखाद्या घटनेची पुन्हा पुन्हा आवृत्ती 
होते, तेव्हा तिच्या एका पर्यायाला जो कालखंड लागतो, 
त्याला युग असे म्हणतात. युग हा शब्द युज्‌ जुळणे या घातू- 
पासून बनलेला आहे, म्हणून त्याचा अर्थ ' एक निश्‍चित काल- 
खंड ' असा होतो. या अर्थी युग शब्द वेदांत पुष्कळ जागीं आला 
आहे. मात्र तिथे युगाचे निश्‍चित कालमान सांगितलेले नाही. 

चतुवेर्षात्मक युग - वेदिक वाड्मयात चार वर्षांचे एक युग 
मानलेले दिसते. तेत्ति. ब्राह्मण (१.४.१०) व तांड ब्राह्मण 
(१७.१३.१७) या ठिकाणी संवत्सर, परिवत्सर, इदावत्सर 
व अनुवत्सर हो चार वषषंनामे दिलेली आहेत, ती एका 
युगातील चार वर्षांची नावे असावी. श्री. दप्तरींच्या मते चार 
वर्षांच्या युगाच्या शेवटी अश्वमेध करीत, त्यात एकवीस यूप 
असत. एका वर्षातील क्रतुचक्तासाठी ३६५३ दिवस लागतात, 
म्हणून एका युगातील पहिली तीन वर्ष प्रत्येकी ३६० दिवसांची 
व चोथे वर्षे अधिक दीघ म्हणजे ३८१ दिवसांचे मानावे लागत 
होते. अश्‍वमेधातील २१ यूप हे त्या चौथ्या वर्षातील २१ अधिक 
दिवसांचे प्रतीक होते, असे दप्तरी म्हणतात. पं. शामशास्त्री 
यांनी गवामयनभ्‌ या पुस्तकात चतुवर्षात्मक य॒गपद्धती स्वीका- 
रून गवामयनाची कल्पना स्पष्ट केली आहे 

पंचवर्षात्मक युग - वेदांगज्योतिषात पंचवर्षात्मक यग मान- 
लेले आहे. त्यातील पाच वर्षांची नावे संवत्सर, परिवत्सर, इदा- 
वत्सर, अनुवत्सर व इद्त्सर अशी होती. वेदांगज्योतिषात ती 
प्रत्यक्ष आढळत नसली, तरी गर्गादिकांनी हीच नावे दिली 
आहेत. या युगातील पाच वर्षांत ६२ चांद्रमास व १८३० दिवस 
येतात. म्हणजे एका युगात दोन अधिकमास होतांत. चार वर्षांचे 
युग मानले, तर सौर व चांद्र वर्षांचा असा मेळ घालता येत 
नाही. म्हणून वेदांगकाळी पंचवर्षात्मक युगपद्धती सुरू करण्यात 
आली. महाभारतात या यृगपद्धतीचा उल्लेख काही ठिकाणी 
आला असून, विराट पर्वात (४७.३) भीष्माने दुर्योधनाला पांड- 
वांच्या वनवासाचा किती काल झाला हे सांगताना, पाच वर्षांत 
दोन अधिकमास धरले आहेत. वायू पुराणातही पंचवर्षात्मक 
युगाचा उल्लेख आढळतो (३१.२६.२८.; ३१.४९) 

यासंबंधी श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे यांनी पुढील प्रतिपादन 
केले आहे - 

श्रौतसूत्रांत पंचवर्षात्मक चातुर्मास्य यागाचा विधी सांगित- 
लेला आहे. मेत्रायणी संहिता व काठक संहिता यांतही हा पाच 
वर्षांचा कालावधी दिलेला आहे. वेदांगज्योतिषातील पंचवर्षात्मक 
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य॒गपद्धती त्याच पंचवर्षात्मक चातुर्मास्य यागावरून सुचलेली 
असावी. यावरून असे दिसते, की पंचवर्षात्मक युगाची कल्पना 
वेदकालातच उगम पावली होती. 

सहाय्‌ग - पुराणांत कृत, त्रेता, द्वापर व कली या चार 
युगांना मिळून एक महायुग मानलेले आहे. त्याला दिव्य युगही 
म्हणतात. अशी १००० महायुगे म्हणजे ब्रह्मदेवाचा एक दिवस 
होतो. त्याला कल्प म्हणतात. त्यातील वर्षांची गणता पुढील 
प्रमाणे केली जाते- 

कुतयृग -- ४८०० दिव्य वर्षे (संध्या व संध्यांश धरून) 

त्रेतायुग - ३६०० दिव्य वर्षे (संध्या व संघ्यांश धरून) 

दापरयुग- २४०० दिव्य वर्षे (संघ्या व संध्यांश धरून) 
कलियुग - १२०० दिव्य वर्षे (संध्या व संघ्यांश घरून) 
एकूण १२००० दिव्य वर्षे म्हणजे एक महायुग होय. 
देवांचे एक वर्षे म्हणजे मतुष्याची ३६० वर्षे. म्हणून महा- 
युगाची १२००० दिव्य वर्षेच १२०००%३६० मानुषी वर्षे च 
४३२०,००० मानुषी वर्षे. 

देवांचे युग व मातवांचे युग यांचा निदेश क्र्ग्वेदात आढ- 
ळतो. युगमानातील दिव्य वर्षे व मानुषी वर्षे ही कल्पता प्राचीन 
कालापासूनची आहे, असे काही पंडित मानतात. याविषयी 
श्री. शं. बा. दीक्षितांनी विवेचन केले आहे, ते असे - 

“ मनुष्याच्या दिवसांपेक्षा देवांचा दिवस मोठा ही कल्पना 
मनूच्या पूर्वीचीच आहे. तत्तिरीय संहितेत, मतुष्यांचा संवत्सर 
म्हणजे ३६० दिवस हा देवांचा दिवस होय, असे म्हटलेले आहे. 
अर्थात देवांचे वर्षे म्हणजे मनुष्यांची ३६० वर्षे झाली. मनु- 
स्मृतीत देवांचे वर्ष असे स्पष्ट म्हटलेले नसले, तरी युग देवांचे 
असे स्पष्ट आहे; तेव्हा वर्षेही देवांचीच, असा अथे सहाजिक 
निघतो. म्हणून मनुष्यांची ४३२०,००० वर्षे देवांचे युग, हे 
परिमाण मनूच्या वेळचेच, असे निःसंशय दिसते. तशी सहस्त वर्षे 
हा ब्रह्मदेवाचा दिवस असे मनुवाक्यात आहेच. ज्योतिषग्रंथांत 
ब्रह्मदेवाचा दिवस तोच कल्प, असे सांगितलेले आहे. एकंदरीत 
कृतादी युगांचे, महायुगाचे आणि कल्पाचे जे मान ज्योतिषग्रंथांत 
आहे, ते मनूच्या वेळीच नियमित झाले होते; इतकेच नाही 
तर निरुक्तकार यास्क याच्या वेळीच नियमित झाले होते. महा- 
भारतात मन्‌स्मृतीतल्याप्रमाणेच युगपद्धती आहे. ” 

देवांचा एक दिवस ( अहोरात्र ) म्हणजे मानवाचे एक 
वर्षे कसे ठरले, याविषयी श्री. र. वि. वेद्य यांनी विवेचन केले 
आहे, ते असे- 

वेदरचनाकाळी आये लोकांची वसती उत्तरध्र्वप्रदेशात होती, 
असे लो. टिळकांनी सिद्ध केळे आहे. तिथे सूर्य सहा महिने 
क्षितिजावर राहून प्रदक्षिणा घालताना दिसतो. त्या कालखंडाला 


युग 


देवांचा अह म्हटले आहे. वाकीचे सहा महिने सूर्य क्षितिजाखाली 
असल्यामुळे तो दिसत नाही. ती देवांची रात्र होय. असे एक वर्षं 
म्हणजे देवांचे अहोरात्र होय. आयंलोक उत्तरध्रुवप्रदेश सोडून 
६६'५ अक्षांशाच्या दक्षिणेस आल्यानंतर त्यांना रोज सुर्योदय व 
सुर्यास्त दिसु लागले आणि २४ तासांचा मानुषी अह अनुभवास 
आला. प्राचीन परंपरा सोडायची नाही म्हणून मग त्यांनी देवांचा 
दिवस १ संवत्सर असे ठरवले. 
पुराणांत चतुर्युगातील १२००० वर्षे ही दिव्य वर्षे मानलेली 
आहेंत. विष्णू पुराणातील यासंवंधीचे लोक असे- 
दिव्येवंषसहत्रेस्तु कृतत्रेतादिसंज्ञितम्‌ । 
चतुयुंगं द्ादराभिस्तद्विभागं निबोघ मे ॥। 
चत्वारि त्रीणि द्वे चेक कृतादिषु यथाकमम्‌ । 
दिव्याब्दानां सहस्राणि युगेष्वाहुः पुराविद: ॥। 
तत्प्रमाणे: शते: संध्या पुर्वा तत्राभिधोयते । 
संध्यांहइचेव तत्तुल्यो य॒गस्यानन्तरो हि स: ॥ 
कृतं त्रेता द्वापरश्‍च कलिइचेव चतुयुंगम्‌ । 
प्रोच्यते तत्सहस्रं च ब्रह्मणो दिवसं मुने 11 
(विष्णू पु. १.३-१२-१५) 
अर्थ - हे मुने, वारा दिव्य वषंसह्नांनी कुतत्रेतादी चार 
युगे होतात. कृतयुगात चार दिव्य वर्षसहख्रे, त्रेता युगात तीन 
दिव्य वर्षसहस्रे, द्वापर युगात दोन दिव्य वर्षसहस्रे व कलियुगात 
एक दिव्य वर्षसहस्र एवढी वर्षे असतात, असे पुराविद म्हणतात. 
युगाच्या आरंभी व शेवटी त्याच प्रमाणात म्हणजे अनुक्रमे चार 
दिव्य शतके, तीन दिव्य शतके, दोन दिव्य शतके व एक दिव्य 
शतक एवढा संधिकाल असतो. कृत, त्रेता, द्वापर व कली अशी 
चार युगांची नावे आहेत. या चार युगांचे सहस्र म्हणजे ब्रह्म- 
देवाचा एक दिवस होय. 
युगधर्म - चार युगांचा धर्माशी निकटचा संबंध आहे. प्रत्येक 
युगात घर्माचा थोडा थोडा र्‍हास होतो, असे सांगितले आहे. 
कृतयुगात धर्म संपूर्ण म्हणजे चार पादांचा असतो, त्रेतायुगात 
त्याचा एक पाद नष्ट होतो, द्वापरयुगात दुसरा पाद नष्ट होतो 
व कल्युंगात तिसरा पाद नष्ट होऊन एकच पाद शिल्लक राहतो. 
(मनु. १.८१-८२) 
मानवाचे आयुर्मानही युगायुगांत कमी होत जाते. कृतयुगात 
मनुष्य ४०० वर्षे जगतो, त्रेतायुगात २०० वर्षे जगतो, द्वापर- 
युगात २०० वर्षे जगतो व कलियुगात १०० वर्षे नगतो. प्रत्येक 
युगाचा धर्म वेगळा आहे. कृतयुगात तप, त्रेतायुगात आत्मज्ञान, 
हापरय्‌गात यज्ञ व कलियुगात दान हा मुख्य धर्म होय (मनु. 
१.८३) . मनुष्याच्या कर्माची फलेही भिन्न युगांत भिन्न असतात. 
प्रत्यक युगाची पूजनीय देवता वेगळी आहे. वायू पुराणानुसार 


६४० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


कृतयुगात ब्रह्मदेव, त्रेतायुगात यज्ञ, द्वापरयुगात विष्णू व कलि- 
युगात महादेव यांची पूजा केली जाते. प्रत्येक युगातील पएजा- 
पद्धती भिन्न आहे. कृतयुगात ध्यान, त्रेतायुगात यज्ञ, द्वापरयुगात 
अर्चा व कल्युंगात नामजप केल्याने एकच फल प्राप्त होते, 
असे विष्णू पुराणात म्हटले आहे (६.२.१९). 

युगधर्म नीट पाळला जात नाही, तेव्हा भगवान विष्णू धर्माची 
व्यवस्था लावण्यासाठी पृथ्वीवर अवतार घेतो, असे वायू पुराणात 
(९७.६५-६६) सांगितलेले आहे. 

पौराणिक युगगणनेविषयी तकंतीर्थ लक्ष्मणक्यास्त्री जोशी 
यांनी विवेचन केले आहे, ते असे - 

गेल्या शतकापासून प्राचीन भारतीय साहित्याचा व संस्क्र" 
तीचा अभ्यास पाइचात्य व भारतीय पंडितांनी ऐतिहासिक 
दृष्टीने सुरू केल्यामुळे पौराणिक युगगणनेंचा नवीन अर्थ साप- 
डला आहें. सघ्या पुराणांत प्रसिद्ध असळेली य॒गे, मन्वंतरे व 
कल्प यांची गणनापद्धती ही देव युगपद्धती आहे. तिचा व प्राचीन 
मानुष युगपद्धतीचा एकत्र घोटाळा झाल्यामुळे पौराणिक इति” 
हासाची कालव्यवस्था नीट समजेनाशी झाली. विष्णुपुराण/ 
भागवत, इ. आधुनिक पुराणांनी मानुष युगगणना टाकून दिल" 
महाभारत, वायुपुराण, मत्स्यपुराण, इ. प्राचीन ग्रंथांत मातु 
युगगणना केलेली सापडते. 

श्री. काळे व श्री. दप्तरी यांनी मौयंपूर्व कालाचा अस्यास 
करून पुराणांतील स्वायंभुव मनूपासून मौर्यकालापर्यंतचा इति” 
हास कालगणनेच्या व इतर घडामोडींच्या दष्टीने समंजसपण 
रचून दाखवला आहे. | 

युगादितिथी - वैशाख शुद्ध तृतीयेला कृतयुग, कातिक शुर्ड 
नवमीला त्रेतायुग, भाद्रपद वद्य त्रयोदशीला द्वापरयुग व माई 
पौणिमेला किवा अमावास्येला कलियुग सुरू झाले, म्हणून त्या 
तिथींना युगादितिथी असे म्हणतात. त्या दिवशी उपवास, तप, 
दान, श्राद्ध, होम, जप, इ. अल्प प्रमाणात केले तरी त्याचे कोटि” 
गुणित पुण्य लाभते, असे सांगितले आहे. 

कल्ुगाच्या व प्रत्येक युगाच्या आरंभी सवे ग्रह अदिव- 
नीच्या आरंभी एकत्र असतात, हे ज्योतिषग्रंथांतले युगारंभा 
याण मनुस्मृती, महाभारत, इ. ग्रंथांत दिलेले नाही. उलट स्‌ 
चंद्र, बृहस्पती व पृष्य एका राशीस येतात, तेव्हा कृतयुग 
होते, असे महाभारतात (वन. १९०.९०-९१ ) सांगितले आह. 
कलियुगारंभी सवे ग्रह एकत्र होते, ही वास्तविक स्थिती नाही, 
असे श्री. शं. बा. दीक्षित म्हणतात. 

भूभोतिक युगे - सुमारे दोन अब्ज वर्षांपूर्वी पृथ्वी क्लच 
झाली. तिचा पृष्ठभाग थंड व घन होऊन, त्यावर पाणी सर्द 
लागल्यानंतर तिथे जीवसृष्टी उत्पन्न झाली. त्यापूर्वी सुमारे “” 


खंड सातवा 


कोटी वर्षांचा काळ संपला असावा, असे अनुमान शास्त्रज्ञांनी 
केले आहे. प्रथम अस्थिहीन जीवजंतू उत्पन्न झाले. मग मासे 
उत्पन्न झाले. नंतर मोठे सरपटणारे प्राणी उत्पन्न झाले. सुमारे 
पाच लक्ष वर्षांपूर्वी मानवाची उत्पत्ती ज्ञाली, असे मानले जाते. 
सुमारे सहा लक्ष वर्षापूर्वी पृथ्वीवर पहिला हिमप्रलय झाला. 
शास्त्रज्ञांच्या मते असे चार प्रलय झाले असावे. त्यांना हिमयुगे 
म्हणतात. त्या काळात बहुतेक सर्व पृथ्वी हिमाच्छादित असे 
व जीवसृष्टी जवळजवळ नष्ट झालेली असे. काही भाग उष्ण 
राहिल्यामुळे तिथली जीवसृष्टी सुरक्षित राहिली असण्याचा 
संभव आहे. हजारो वर्षांनंतर हवामान पुन्हा उष्ण होऊन 
जीवसृष्टी पुन्हा उत्पन्न होत असे किवा राहिलेलो वाढत असे. 
पुन्हा हिमप्रलय होईपर्यंतच्या मधल्या हजारो वर्षांच्या काळात 
ती सवे पृथ्वीवर जोमाने नांदत असे. पहिल्या व दुसर्‍या हिम- 
युगांच्या मधल्या उष्ण कालखंडात मानवाचा जन्म झाला असावा. 
सुमारे २०,००० वर्षांपूर्वी शेवटले हिमयुग संपले, असे म्हणतात. 
प्रारंभी मकेटसद्द्य असणाऱ्या आदिमानवाने दगडाची 
हत्यारे बनवून आपला वेगळेपणा प्रकट केला. ती त्याची हत्यारे 
गारगोटीपासून बनवलेली व ओबड-घोबड होती. त्या काळाला 
प्राचीन अश्मयुग म्हणतात. ते अनेक लक्ष वर्षे चालू होते. 
त्यांतील शेवटच्या काही हजार वर्षांच्या काळात त्या रानटी 
मनुष्याने वेगळया दगडाची लहान उपकरणे बनवली. त्या काल- 
खंड्ला मध्य अश्‍मय॒ग म्हणतात. कालांतराने मनुष्य सुधारला 
अन्नधान्ये पिकव लागला आणि त्याला समृद्धी व स्वस्थता 
लाभली. त्यामुळे तो अधिक चांगली व घोटीव उपकरणे बनवू 
लागला. या कालखंडाला नवारमयूग म्हणतात. त्या काल- 
खंडाच्या शेवटी मनष्याला तांबे सापडले व तो त्या धातूची 
हत्यारे बनव लागला. तांबे व कथील यांचे मिश्रण केल्यामुळे 
एक अधिक कठिण व टिकाऊ धातू मिळतो, त्याला कासे 
म्हणतात. त्याची उपकरणे अधिक उपयुक्‍त ठरली. नवाश्म 
युगानंतरच्या काल्खंडात तांबे व कांसे यांचा उपयोग मनुष्याने 
केल्यामुळे त्याला ताम्त्र-कांस्य-य॒ग हे नाव मिळाले आहे. त्या- 
नेतर लोह या धातूचा शोध लागला व लोह्युग सुरू झाले 
मानवाने जी उपकरणे बनवली, ती हळूहळू बदलत गेली 
त्यांत विकास होत गेला. त्यामुळे त्याच्या राहणीत बदल होत 
गला, सुखसोयींत वाढ झाली आणि समाज्यवस्थत व परस्पर 
संबंधांतही फरक पडला. यालाच युगपरिवतेन म्हणतात. जगाच्या 
सर्वे भागांत असे य॒गपरिवर्तन एकाच वेळी होते, असे नाही 
एखाद्या प्रदेशातील मानवसमूहाने प्रथम प्रगती करून नवीन 
युगाला प्रारंभ केला, तरी इतर प्रदेशातील मानव मागासलेलाच 
असू शकतो. तरीही जगात नवे युग सुरू झाले असे मानण्यास 
भा. सं. को. ... 


इडर 


य॒गपु राण 


प्रत्यवाय नाही; कारण प्रगत मानव नवीन प्रकारच्या उप- 
करणांमुळे अधिक वलवान झालेला असतो नाणि त्याचा जेव्हा 
अप्रगत मानवाशी संघषं होतो, तेव्हा त्यात प्रगत मानवाचा 
विजय होतो. त्यामुळे इतर ,मानवसमूहदेखोल आपलो प्रगती 
करून घेतात व नवीन य॒गात प्रवेश करतात किवा नष्ट होतात. 

नव्या यगाला प्रारंभ ज्ञाल्यानंतर त्या य॒गातील अधिक प्रभावी 
साधने व उपकरणे मोठया प्रमाणावर वापरली जात असली, तरी 
मागील युगातील सावने एकदम नाहीशो होत नाहीत; तर त्यांचा 
उपयोग कमी अधिक प्रमाणात चाल राहतो. उत्खननात एकाच 
जागी निरनिराळ्या य॒गांतील साधने सापडतात, त्याचे कारण 
हेच आहे. ज्या देशात नवे य॒ग प्रथम सुरू होते, त्या देशातही 
मागील यगाचे अवशेष दीघं कालपर्यंत टिकून राहतात. [भा 
ज्यो. शा.; क. हि. वा. पु.;पुराणम्‌, जुले १९६९;वे. सं. वि 
प्रा. भा. सं.; ज. इ.; ए. इं- मजु; पु. चि. ] 


युगंधर एक प्राचीन जनपद. शाल्व साम्राज्याच्या सहा 
भागांपैकी हे एक असावे, असे काशिकावृत्तीवरून 
दिसते (४. १. १७३). महाभारताच्या वन (१२९. ९), विराट 
(१. १३), इ.पर्वात याचा उल्लेख आला आहे. वन पवात तर 
याला कुरुक्षेत्राचे प्रवेशद्वार असे म्हटले आहे. श्रौ. वासुदेवशरण 
अग्रवालांच्या मते हें स्थान अंबाला जिल्ह्यात असावे. त्याच- 
प्रमाणे हा देश कुरुक्षेत्राच्या दक्षिणेला यमुनेच्या पश्‍चिम काठा- 
वर असावा, असे श्री. विमलचरण लो यांचे मत आहे. 
इथे राहणारे लोक योगंधर अथवा योगंधरक म्हणून ओळ- 
खले जात. तिथल्या राजाला यौगंधरी म्हणत. योगंधर लोक उंट 
व गाढव यांचे दूध वापरीत, असे म्हणतात. [ प. का. भा., पा. 
का. भा. ; हि. जॉ. ए. इं. ; भा. ब्‌. इ. भाग २] 


गार्गीसंहितेच्या ११२ व्या अध्यायाला युंगपुराण 
उगपुराण असे नाव आहे. एका हस्तलिखितात मात्र या 
अध्यायाला स्कंदपुराण असे म्हटले आहे. स्कंदाने विचारलेल्या 
प्रश्‍नाला शिवाने यात उत्तर दिले आहे, म्हणून कदाचित त्याला 
स्कंदपुराण असे नाव दिले असावे. पण या अध्यायाला दिलेले 
युगपुराण हे नाव अधिक योग्य आहे, कारण यात निरनिराळ्या 
य॒गांचे वर्णन आलेले आहे 

निरनिराळ्या य॒गांची वेशिष्ट्ये काय, असा मशन स्कदान 
या पुराणाच्या सुरुवातीला शिवाला विचारला आहे आणि 
शिवाने त्याला उत्तर दिले आहे. चारही युगांचे शिवाने केलेले 
वणन पुढीलप्रमाणे आहे- 

कृतयुगात माणसे सुर्यातारखी तेजस्वी होती. त्यांचे आयुष्य 


य॒गपुराण ६४२ भारतोय संस्कृतिकोश 
एक लाख वर्षे होते. लोकांना रागलोभ माहीत नव्हते. झाडे शान्त श्राद एक काम्य व्रत. याची माहिती पुढीलप्रमाण- 
फळांनी लगडलेली होती आणि जमिनीत भरपूर घान्य पिकत युगान्त श्राद्ध सूर्य सिह राशीत असताना कृतयुग सपल, 


होते. माणसांप्रमाणेच त्या काळी देव, गंधर्व, किन्नर, दानव, 
यक्ष, राक्षस व उरगही राहत होते. ' कृतयुगाच्या दोवटी फार 
मोठे युद्ध होईल व त्यात देव, गंघवं, त्रषी वगेरंचा फार मोठ्या 
प्रमाणात संहार होईल, अश्ली भविष्यवाणी यात वर्तविली आहे. 
त्रेतायुगात ज्ञान व धामिक विधिविधाने यांची वाढ झाली. 
या युगातील ब्राह्मण वेदपारंगत होते आणि अरण्यात राहत 
होते. प्रत्येक वर्णाचे लोक आपापली कम आचरीत होते. माण- 
साचे आयुष्य दहा हजार वर्षे होते. याच युगात नंतरच्या काळात 
माणसांमध्ये राग व लोभ यांचा प्रादुर्माव झाला. याच युगाच्या 
अंती परश्शुरामाने एकवीस वेळा पृथ्वी निःक्षत्रिय केली. 
दवापरयुगात माणसाचे आयुष्य एक हजार वर्षे झाले. या 
युगातील लोक वृत्तीने घाभिक होते आणि आपापल्या वर्णाश्रम- 
घर्माला उचित अक्षी कर्मे करीत होते. या युगाच्या अंती भार- 
तीय युद्ध झाले. 
कल्यिंगाचे वर्णन अनेक राजकीय घटनांनी भरलेले आहे. 
कल्ियुगाच्या प्रारंभो राजा जनमेजयाचा ब्राह्मणांशी खटका 
उडाला, असे सांगितले आहे. पुढे राजा उदायीने पाटलिपुत्र 
नगराची स्थापना केली, अशी घटना दिली आहे. त्यानंतर 
शालिशुक नामक एका दृष्ट व युद्धप्रिय राजाचा उल्लेख आहे. 
त्यानंतर यवन, पांचाल व माथुर यांनी साकेतावर केलेली स्वारी, 
साकेत जिकल्यानंतर त्यांनी पाटलिपुत्राचा केलेला पाडाव, मग 
विजेत्यांमधील अंतगत कलह आणि यवनांचे उच्चाटन, इ. 
काही राजकोय घटना यात वणिल्या आहेत. [ युगपुराणम्‌- 
संपा. डी. आर्‌. मंकड, चारुतर प्रकाशन, वल्लभविद्यानगर ] 


(इ. स. चे १९ वे शतक) एक रामभक्त कवी. 
युगलअली याने रामचंद्रविलास या नावाचा एक ग्रंथ झाशी- 
मध्ये रचला. या ग्रंथाचे बारा अध्याय आहेत. त्यात रामाच्या 
विवाहापासून पुन्हा मिथिलागमनापर्यंतचा कथाभाग वणिला 
आहे. यातले विवाहोत्तर देवपूजन, मत्स्यवेध, सीताकुत स्वयं- 
पाक, इ. भाग सरस आहेत. मत्स्यवेधलळीला ही यातील एक 
भभिनव कल्पना आहे. तिचे स्वरूप असे - एका दोरीला मासा 
बांधलेला असतो आणि ती दोरी सीतेच्या हातात असते. त्या 
माशाचा वेध रामचंद्र करू पाहतो; पण सीतेच्या कौदल्याने 
मत्स्यवेध होत नाही. 

याव्यतिरिक्त प्रस्तुत कवीचा भावनामृत कादंबिनी नावाचा 
*सभावावरील़ एक छोटासा ग्रंथ आहे. साहित्यशास्त्राच्या दृष्टीने 
हा ग्रंथ मोलाचा मानतात. [ रा. भ. ज्ञा. ; रा.सा.म. उ ] 


वृद्चिक राशीत असताना त्रेतायुग संपळे, वृषभ राह्लीत अस- 
ताना द्वापरयुग संपले. कुंभ संक्रांतीत गेल्यावर कलियुगाचा 
दोवट होईल. या सर्व संक्रांतीना श्राद्ध करावे. कारण युगाच्या 
प्रारंभी व युगांती श्राद्ध केळे असता, ते अक्षय्य होते. 

श्राद्ध करणे हाच या व्रताचा प्रधान विधी होय. फल- 
दीर्घायुष्य व स्वर्ग यांची प्राप्ती. [ हि. घ.; पू. चि. ] 


न कृत, त्रेता, द्वापर व कली या युगांचा प्रारंभ 
युगादद्रत अनुक्रमे वैशाख शुद्ध तृतीया, कातिक गुद्ध नवमी, 
भाद्रपद वद्य त्रयोदशी आणि माघ पोणिमा किंवा अमा” 
वास्या या दिवशी झाला. या तिथींना केळेळे उपवास, दान, त 
जप व होम यांचे फळ सामान्य फलापेक्षा एक कोटीवर अधिर्क 
असते, असे सांगितले आहे. याचा विधी असा- वैद्याख शुड 
तृतीयेला नारायण व लक्ष्मी यांची पूजा करून लवणघेनू दात 
द्यावी. कातिक शुद्ध नवमीला शिव व उमा यांची पूजा करा 
आणि तिलघेनू दान द्यावी. भाद्रपद वद्य त्रयोदशीला पितरांचा 
सन्मान करून माघ अमावास्येला गायत्रीसह ब्रह्धयाची पूजा 
करावी आणि नवनीतधेन्‌ दान द्यावी. फल-विचार, उच्चार 
आचार यांमुळे घडलेल्या पापांचा निरास. [ हि. ध. ] 
युगावतार येगावात विष्णू प्रत्येक युगात अवतार घेतो, असे 
पुराणांनी मानले आहे. गीतेतील “* सर 
युगे युगे ! > मी प्रत्येक युगात जन्म घेतो (भ. गी. ४-८) ढी 
वचनाच्या आधारावर पुराणांनी या अवतारांची कल्पना केले 
आहे. विष्णू पुराणात या अवतारांचे विस्तृत वर्णन 
आहे, ते असे - र 
विष्णू प्रत्येक युगात अवतार घेऊन वैदिक धर्माच्या क. 
यायांचे रक्षण करतो. प्रत्येक चतुर्युगानंतर वेदांचा लोप ८. 
असे सांगितले आहे. त्या वेळी विष्णूप्रमाणेच सप्तर्षी स्वग 
पृथ्वीवर अवतरतात आणि वैदिक धर्माचा पुन्हा प्रचार क 
त्याचप्रमाणे प्रत्येक कृतयुगाच्या आरंभी स्मतिकार मनू पुश 
घेतो. कृतयुगात भगवान विष्णू सर्व प्राणिमात्राच्या कल्याणासा 
कपिल मुनीचे रूप धारण करून लोकांना परम ज्ञानाचा उ्प्र 
करतो. त्रेतायृगात तो चक्रवर्ती भूपाल होऊन दुष्टांचे तांबे 
करतो आणि जगाचे रक्षण करतो. द्वापरयुगात तो वेदव्या वा 
रूप घारण करतो आणि वेदांचे चार भाग करून, मंग ह. 
शेकडो श्याखांत विस्तार करतो. कलियुगात तो कल्कीचे श्ह्प ] 
दुराचारी लोकांना सन्मार्गाकडे प्रवृत्त करतो. [म. सा. 


र्न्मि 


11 मनम क्या ा्ळ का. 


खंड सातवा 
ग भाद्रपद वद्य त्रयोदशीला द्वापर युगाचा प्रारंभ 
थुगावतारत्रत ज्ञाता असे म्हणतात. म्हणून त्या तिथीला हे 


व्रत करतात. याचा विधी असा - अंगाला गोमूत्र, गोमय, दुर्वा 
व चिकणमाती लावावी आणि पाण्याच्या डोहात किवा तलावात 
स्तान करावे. या स्नानामुळे गयाश्राद्ध केल्याचे फल मिळते. 
विष्णुमूर्तीला तूप, दूध आणि शुद्धोदक यांनी स्नान घातल्यास 
विष्णुलोकाची प्राप्ती होते. [ हि. ध. ] 


थिप्ठिरशक यालाच कलिकाल, कलियुगसंवत किवा भारत- 
युथाष्रशक युद्धसंवत अशीही नावे आहेत. याचा आरंभ 
सनपूर्व ३१०२ च्या फेब्रुवारी महिन्याच्या १८ व्या दिनां- 
कास झाला, असे म्हणतात. कालगणनेत या संवताचा उपयोग 
ज्योतिषग्रंथांत आणि पंचागात करतात. ताम्रपटादी लेखांत 
याचा फारसा उपयोग आढळत नाही. शकात ३१७९ व इसवी 
सनात ३१०२ मिळवून गत कलिवषं निघते. 

कलीची तीन सहस्न तीनशे दहा वर्षे झाल्यावर नंदराज्य सुरू 
झाले; शूद्रक राजा कलीची ३२९० वर्षे गेल्यावर राज्य करील; 
असे या संवताचे उल्लेख स्कंद पुराणात (१.-२-४०) आलेले 
आहेत. पाहा- कलियुग. [सं. मि.; प्रा. च. को. ] 


वि मानवाच्या प्राथमिक अवस्थेत त्याला स्वसंरक्षणा- 
बुद्धावधया साठी निसर्गाशी व जंगली पशूंशी झगडावे लागत 
होते. त्या वेळी तो दगडाची ओबड-घोबड हत्यारे वापरीत होता. 
कालांतराने तो सुधारला, मानवी संस्कृतीचाही विकास झाला; 
तरी त्याच्या जीवनातला संघर्षे मात्र कमी न होता उलट वाढला. 
कारण निरनिराळे मानवसमूह आपापसांत ज्गडू लागले. मानव- 
समाजात निरनिराळी कुळे उत्पन्न झाल्यानंतर त्यांचे परस्पर 
संघर्ष सुरू झाले. भिन्न भिन्न भूभागांवर वेग वेगळी राष्ट्रे प्रस्था- 
पित झाल्यावर त्यांचे हिंतसंबंध वेगळे झाल्यामुळे त्यांच्यांतही 
सदस्त्र संघषे सुरू झाले. अशा संघर्षांनाच युद्ध म्हणतात. 

मानवाचा अहंकार, दुसऱ्यावर वर्चस्व स्थापण्याची ईर्षा, 
आवड्यकतेपेक्षा अधिक संपत्ती मिळविण्याची हाव, इ. विविध 
कारणांमुळे युद्धे सुरू होतात. धरमभिन्नता, वंशभिन्नता, सत्तास्पर्धा, 
आथिक स्पर्धा, भूस्वामित्वाचा वाद, आक्रमक वृत्ती, इ. कारणां- 
मुळेही निरनिराळया राष्ट्रांची युद्धे होतात. मानवजातीचा सर्व 
इतिहास हा अशा युद्धांचाच आहे. पृथ्वीच्या पाठीवर कुठे ना 
कुठे निरनिराळ्या मानवी समूहांचे युद्ध सतत चालूच असते. 
त्याचे स्वरूप भित्न असते एवढेच. युद्धप्रियता ही मनुष्याची 
उपजत भावना असून, ती कोणाच्याही उपदेशांमुळे कमी झालेली 
नाही. गौतम बुद्ध, महावीर, येशू स्श्रिस्त, म. गांधी, इ. थोर 
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पुरुषांनी अहिसा व शांती या तत्त्वांचा उद्घोष केला, त्यासाठी 
सारे जीवन व्यतीत केले; पण त्यांचे सारे प्रयत्न व्यथं ठरले. 
जगातील युद्धे थांबली नाहीत व शांतता प्रस्थापित ज्ञाली नाही. 

प्रागतिहासिक काळ - आर्ये लोक भारतात आले त्यापुर्वी 
इथे वसलेले लोक वरेच सुसंस्कृत होते, असे म्हणतात. त्यांनी 
स्वसंरक्षणासाठी भक्‍कम दुर्ग, कोट व पुरे बांघली होती. त्यांचे 
अवशेष आता सापडले आहेत. त्यांत तलवार, भाला, कट्यार, 
धनुष्यबाण, गदा, गोफण, इ. आयुधे मिळाली आहेत. त्या काळा- 
तील आयुधे तांबे व कासे या घातूंची बनवलेली होती. गदेला 
मात्र दगडी गोळा लावलेला असे. त्या आर्यपूर्व संस्कृतीला तिघु- 
संस्कृती हे नाव देण्यात आले आहे. तिची जोपासना करणाऱ्या 
लोकांचा आर्य लोकांनी पराभव केला. कारण आर्याच्या जवळ 
त्यांच्यापेक्षाही प्रभावी अशी लोहाची इस्त्रे होती. ते रथही 
वापरीत होते. या अनाये लोकांना क्रग्वेदात दास, दस्यू, अनास 
ही नावे दिलेली आहेत. आर्यावर्तात भापल्या वसाहती स्थापताना 
भाय लोकांना त्या अनार्य लोकांशी बराच काळ सतत युद्ध करावे 
लागले. आर्य लोकांच्या निरनिराळया टोळयांमध्येही नेहमी 
संघर्ष चालत असे. अशा युद्धांचे अनेक उल्लेख वेदांत आढळतात. 
इंद्र हा वेदिक भार्याचा लढवय्या व सर्वश्रेळ देव होता. आये 
लोक विजयासाठी त्याची प्रार्थना करीत. 

वैदिक युगात आर्यांची कायमची सेना नसे. समाजातील सर्वे 
सुदृढ लोक शस्त्रधारी असून, युद्धाचा प्रसंग येताच ते एकत्र 
जमत व लढाईत भाग घेऊन नेत्याला साहाय्य करीत. कालां- 
तराने अशा युद्धकुशलू लोकांचा एक वर्गच निर्माण झाला व 
त्याला क्षत्रिय हे नाव मिळाले. समाजाचे संरक्षण करणे हे 
त्याचे कतंव्य ठरले. 

आयं लोकांचे कित्येक विभाग होते, त्यांना जन म्हणत. 
त्यांच्या नेत्याला राजा म्हणत. राजाचा पुरोहित युद्धप्रसंगी 
प्रार्थना व मंत्र म्हणून राजाला साहाय्य करीत असे. 

रथी व पदाती हे सैन्याचे मुख्य भाग होते. घोड्यांचा उप- 
योग रथाला जोडण्यासाठी केला जात असे; स्वारीसाठी तो 
होत नसे. हत्तींचा उपयोगही युद्धासाठी केला जात नव्हता. 
प्रमुख योद्धा रथात बसून धनुष्य व बाण या शस्त्रांनी शत्रु- 
सेनेवर मारा करीत असे. असा एकेक रथारूढ योद्धा हजारो 
पदाती सैनिकांना मारू शकत असे. धनुष्य-बाण हे त्या काळा- 
तले मुख्य शस्त्र होते. धनुविदयेतील प्रावीण्य हेच योद्धयाच्या 
श्रेष्ठेचे लक्षण मानले जात होते. संपूर्ण युद्धविद्येलाच धनुर्वेद 
हे नाव मिळाले होते आणि तो यजुर्वेदाचा उपवेद मानला जात 
असे. आर्य लोकांचा धनुष्यावर दृढ विश्‍वास होता. त्याविषयी 
चट्ग्वेदातील एक त्ररचा अशी- 


य॒द्धविद्या 


घन्वना गा धन्वर्नाजि जयेम धन्वना तोत्रा: समदो जयेम । 
घनुः शत्रोरपकामं कृणोति धन्वना सर्वाः प्रदिशो जयेम ।। 
(क्ट. ६.७५.२) 
भावार्थ- धनुष्याच्या साहाय्याने आम्ही रात्रूचे गोधन जिकू. 
धनुष्याच्या बळावर आम्ही इात्रूचा पाडाव करू. धनृप्याच्या 
योगाने शत्रूच्या कडव्या सैन्यावर जय मिळवू. हे आमचे घनुण्य 
शत्रूचे सर्व मनोरथ हाणून पाडो. धनुष्याच्या साह्याने आम्ही 
सवे देशांतील शत्रूंवर विजय निरिचित मिळवू. 
वज्र व चक्र ही देवांची आयुधे होती. इंद्राचे वजन म्हणजे 
आग्नेय अस्त्र असावे. चक्र हे गरगर फिरवून फेकण्याचे यंत्र 
होते. शतघ्नी नावाचे मोठे शस्त्र होते. त्याने एका वेळी शंभर 
माणसे मारता येत. याव्यतिरिक्त खड्ग, भाला, परव, गोफण- 
गुंडा, इ. शस्त्रांचे उल्लेख वेदांत आढळतात. अथवंवेदात (८.८) 
शस्त्रे व इतर युद्धसामग्रीचाही निदेश आहे. वैदिक योद्धे ध्वज 
व दुंदुभी यांचा उपयोग करीत होते. शरीराचे संरक्षण करण्या- 
साठी योद्धे ळोहाचे कवच व शिरस्त्राणही वापरीत होते. 
महाकाव्यकाळ - आये लोकांनी उ. भारतात सवंत्र वसा- 
हती स्थापन केल्यानंतर द. भारतातही आपल्या संस्कृतीचा 
प्रसार सुरू केला. त्या कामी त्यांना राक्षसांचा विरोध होऊ 
लागला. त्रध्षि-मुती निरनिराळचा प्रदेशांत जाऊन तिथे आश्रम 
स्थापून यज्ञयाग करीत, तेव्हा राक्षस त्यांच्या आश्रमांचा व 
यज्ञांचा विध्वंस करीत. राक्षसांना यज्ञसंस्कृुती ही परकी होती. 
व त्यामुळे तिच्याबद्दल त्यांना तीव्र द्वेष होता. म्हणून यज्ञकर्त 
क्रषि-मुनी क्षत्रिय राजांची मदत मागत. अक्षा एका यज्ञाच्या 
संरक्षणासाठीच विदवामित्र त्रषीने राम व लक्ष्मण यांना बोला- 
वून नेले होते. आर्य व राक्षस यांच्या या संघर्षाचे पर्यवसान राम- 
रावणयुद्धात झालें होते. रामायणात अनेक युद्धांचे वणन आहे. 
त्या काळी राजा हा शासनव्यवस्थेप्रमाणेच सेनेचाही मुख्य 
असे. मात्र सेनेच्या मुख्य अधिकाऱ्याला सेनापती म्हणत. त्याच्या 
हाताखाली अनेक अधिकारी असत. सेनेचे पदाती, अश्वारोही, 
रथी व गजारोही असे चार विभाग असत. म्हणून तिला चतु- 
रंगबल म्हणत. पदातींचेही तलवार व भाले वापरणारे आणि 
धनृष्य-बाण वापरणारे असे दोन भाग होते. तलवारी तीन प्रका- 
रच्या होत्या. असो म्हणजे लांब तलवार, खड्ग म्हणजे लहान 
व क्रृष्टी म्हणजे दुधारी तलवार होय. धनुष्याला कोदंड हे नाव 
होते. कूट म्हणजे लपविलेली कट्यार होय. लोहदंडाला वज 
म्हणत. मुद्गर म्हणजे लोखंडी हातोडा. याव्यतिरिक्त शूल, 
र्ण विक्र, त्रिशूल, शक्‍ती, अशनी (गदा), शतध्नी, इ. विविध 
आयुध त्या काळी वापरली जात. तथापि बाण हेच प्रमुख शस्त्र 
सानळ जात होते. बाण अमोघ व्हावा म्हणून तो सोडताना मंत्र 
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जपण्याची पद्धत होती. अश्या प्रकारे अभिमंत्रित वाणाला अस्त 
म्हणत. वाणांचे अनेक आकार व प्रकार होते. त्यांच्या टोकांना 
विष लावण्याचीही प्रथा होती. आर्यावर्तात सैनिकांचा एक वेगळा 
वर्गच होता. त्यांना भट किवा योध म्हणत. क्षत्रियांपैकी ज॑ 
केवळ युद्ध हाच व्यवसाय करीत, त्यांचा या वर्गात समावेश 
होत असे. राक्षसांमध्ये मात्र असा वेगळा वर्ग नसे. त्यांचे सर्वच 
पुरुष लढत असत. रामराज्यातीळ सेनिकांना दास्त्रविदयेचे उत्तभ 
शिक्षण दिले गेळे होते. या सैनिकांना साम, दाम, दंड, नद, हः 
मार्गांचाही अभ्यास करावा लागे. एवढेच नव्हे; तर त्यांच्या वाब” 
तीत वेदांचे ज्ञानही अपेक्षित असे. सैनिकांना चांगळे वेतन भा 
वेळोवेळी बक्षिसी व सुखोपभोग मिळत. त्या काळातील सैर्ति- 
कांना सुंदर वस्त्रालंकार वापरण्याची होस होती. ते सुरा 
करीत. त्यांचे जीवन विलासी होते. तथापि सेन्यात कडक 
ठेवली जात असे. अपराधी व भित्र्या सैनिकांना कडक 
केली जात असे. 

त्या काळात सैन्याची व्यवस्था चांगळी ठेवली जात असे. 
संन्यातील हत्ती व घोडे यांची निगा राखण्यासाठी सेवक ठेवले 
असत. संन्यासाठी अन्नपाणी व इतर सामान पोचवणे, »__' 
आणि पुल, तंबू, इत्यादींची व्यवस्था करणे यासाठी स्वतंत्र पथ 
असत. शत्रूच्या हालचालींची बातमी काढण्यासाठी गुप्तचर 
नेमलेले असत. ग 

रामायणकाली सैनिकांना नौतिधर्म कटाक्षाने पाळावा र गवर 
युद्धातुन माघार घेऊन पळून जाणे हे लांछन व युद्धभून 
प्राणत्याग करणे हे भूषण मानले जाई. स्त्रिया, निःशस्त्र > 
व शरणागत सैनिक यांना मारणे हे पाप मानलेले होते. नही 
लेल्या, दमलेल्या, निःशस्त्र किवा बेशुद्ध शत्रूवर वार_ नेग्य, 
निद्य मानलेले होते. शत्रूच्या गुप्तचराला पकडून मारण य्‌ 
पण शत्रूच्या दुताला मारणे अनुचित समजले जाई- ने 

महाभारतात युद्धविद्धचेचे स्वरूप अधिक विकसित ्“ः 
दिसुन येते. कौरव-पांडवांच्या काळात भारतात असंख्य 
प्रस्थापित झालेली होती आणि त्यांच्यांत सतत स्पधा रट क 
असे. त्यामुळे त्यांच्यांत वारंवार युद्धे होत. त्या काळी बन्याच दद 


द्ि्स्त 
श््क्षां 


व्यवस्था अगदी उत्कर्षाला पोचली होती, असे चि. मि | 


म्हणतात. ती युद्धे आये लोकांतच आपसांत होत अस 
धर्मयुद्धाच्या नियमांप्रमाणे चालत. त्या नियमाचा 
योद्धयाकडून बहुधा होत नसे. 

प्रत्येक राज्यात कायमची सेना असे. सैनिकांना 
वर्षे चांगले शिक्षण देण्यात येत असे. ही प्रथा रामायणकी ., 
पासुन प्रचलित होती. प्रशिक्षित सैन्यापुढे अशिक्षित सैनिक १ 
योगी ठरतात, असे महाभारतात म्हटले आहे ( शांति. 


किटपेक 


खंड सातवा 


सैनिकांना शस्त्रविद्येप्रमाणेच झाडावर चढणे, घोड्यावर बसणे, 
हत्तीवरून किवा रथातुन तिरंदाजी करणे, दुर्गात शिरणे व 
त्यातून बाहेर येणे, असे विविध प्रकारचे शिक्षण दिले जात होते. 
त्यांना वेळच्या वेळी पुरेसे वेतन व प्रसंगाप्रमाणेच भत्ते देऊन 
संतुष्ट ठेवावे, असे नारदाने युधिष्ठिराला सांगितले आहे (सभा. 
५. ४८, ४९, ५७). तसेच रणात मरण पावलेल्या वीरांच्या 
कुटुंबांचे पोषण करणे, हेही चांगल्या राजाचे कर्तव्य समजले 
जात असे. सैन्यात सर्व वर्णांतले तरुण प्रवेश करीत होते. 

चतुरंग दल - पायदळ, घोडदळ, गजदळ व रथ ही सेनेंची 
मुख्य अंगे होत. पायदळातील सैनिकांजवळ ढाल व तलवार ही 
आयुधे असत. भाला, परशू, भिडीपाल, तोमर, क्रषष्टी, शुक्‍ल, 
इ. आयुधेही ते कबी कधी वापरीत. गदा हे सामान्य सैनिकाचे 
शस्त्र नव्हते. बलवान योद्धाच ते वापरू शके. दृंद्दयुद्धात किवा 
हत्तीशी लढताना गदेचा उपयोग करीत. घोडेस्वारांजवळ तल- 
वार व भाला ही इस्त्रे असत. गांधार, सिंधू व सौवीर हे देश 
अइवदळाविषयी प्रसिद्ध होते. पदाती व अश्वारोही हे बहुधा 
कवच किवा चिलखत वापरीत नसावे, कारण ते जड असते. 
रथी व गजारोही योद्धे मात्र नेहमी कवच वापरीत. कारण 
त्यांच्यावर बाणांचा वर्षाव होई. हत्तीच्या सोंडेवर व पायां- 
वरही चिल्खत घालण्याची प्रथा होती. हत्ती आपल्या प्रचंड 
शक्‍तीने असंख्य सैनिकांना ठार मारू शकत. त्यामुळे प्राचीन 
काळी गजदळाला फार महत्त्व होते. पण हत्तीच्या पोटाखाली 
चपाळाईने घुसून केवळ मृष्ट्प्रहारांनी त्याचा प्राण कासावीस 
करणारे बलवान मल्लही होते (द्रोण. २६). हत्तीवर बसणारा 
योद्धा धनुष्य-बाण किवा शक्‍ती ही आयुधे वापरीत असे. गज- 
दळ शत्रूला भयप्रद होते; पण पराभूत हत्ती मागे फिरून पळ- 
ताना स्वपक्षाचीही भयंकर हानी करीत. 

रथी हा प्राचीन काळातला सर्वात श्रेष्ठ योद्धा होय. तो जवळ- 
जवळ अजिंक्य असून, शरवर्षावाने शत्रुसेनेची दाणादाण करू 
शके. भारतीय रथ ब धतृष्पर-वबाण खूप मोठे होते बाणांची गती 
व शक्‍ती एवडी असे की, त्यांच्या आघाताने लोखंडाचे जाड पत्रेही 
फोडळे जात. धनुधंराच्या अंगी उपजत, ईइव रदत्त कला असली, 
तरी सतत अभ्यास केल्यानेच अचूक नेम साधतो व वेगाने शरवर्षाव 
करता येतो, असे महाभारतात सांगितले आहे ( आदि. १३२). 
रथामुळे धनुघंराचे सामर्थ्य दसपट वाढते. कारण त्याला बरेच 
बाण जवळ ठेवता येतात आणि वेगाने रणसंचार करता येतो. महा- 
भारतात रथ्यांच्या दवंद्दयुद्धांची वर्णने पुष्कळ जागी केलेली आहेत. 

अस्त्रांचा उपयोग बहुधा रथी करीत. त्यामुळेच असे योद्धे 
दुजय ठरत. अस्त्रविद्या धनुविद्येहन अगदी भिन्न होती. धनुविद्या 
ही मानवी विद्या आहे, तर अस्त्रविद्या दैवी आहे. अस्त्रविद्या 
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प्राप्त होण्यासाठी तपश्‍चर्या करावी लागे; मग ती देवतेच्या 
किंवा गुरूच्या प्रसादाने एका क्षणात प्राप्त होत असे. अस्त्रांचे 
वैदिक मंत्र विशेष प्रसंगी योद्धा विसरून जाण्याचाही संभव असे. 
एकंदरीत अस्त्रांचा उपयोग क्वचित प्रसंगीच केला जात असे. 

प्राचीन काळी युद्धामध्ये दंद्रयुद्धाला बरेच उच्च स्थान होते. 
काही प्रसंगीं मोठ्या योद्ध्यांचे दंद्रयुद्धच निर्णायक मानले जात. 
असे. दोन्ही पक्षांची चतुरंग दले युद्धासाठी समोरासमोर उभी 
राहिलेली असतानाही त्यांच्या सेनानींचे ध नुर्युद्ध, गदायुद्ध किवा 
मुष्टियुद्ध होऊन त्यात जो विजयी होई, त्याच्या पक्षाचा जय 
झाला असे मानले जाई. भारतीय महायुद्धात अशी कित्येक दंद- 
युद्धे झाली. त्याचप्रमाणे मल्ल्युद्ध (कुस्ती) व गदायुद्ध करून 
भीमसेनाने जरासंध व दुर्योषन यांना ठार मारले, अशीही उदा- 
हरणे आहेत. 

मुष्ट्युद्ध - वेदकालापासून या प्रकारच्या युद्धाचे माहात्म्य 
होते. केवळ मुष्टीच्या माराने शत्रूला नामोहरम करणारे योद्धे 
होते. वेदांमध्ये मुष्टियुद्धाचे बरेच उल्लेख आढळतात. सवे सेन्या- 
मध्ये जे बलिष्ठ योद्धे असतात, त्यांत मुष्टियुद्ध करणारा वीर 
प्रमुख होय, असे एका,जागी म्हटले आहे (क्र्‌.८.२०.२० ) साधे 
सैनिकही आपल्या मुठींनी शत्रुसनिकांना मारीत. महाभारतात व 
पुराणांत मुष्टियुद्धांची वणने जागोजागी केलेली आहेत. राक्ष- 
सांशी लढताना बहुतेक वीर मुष्टियुद्धच करीत. 

मल्लयुद्ध - प्राचीन काळी हा केवळ खेळ नसुन, शत्रूला 
मारण्यासाठीही त्याचा उपयोग होत असे. 

गदायुद्ध - काही योद्धे गदायुद्धात अत्यंत प्रवीण होते. बल- 
राम हा गदायुद्धात सवश्रेष्ठ मानला जात होता. हनुमान, भीम, 
दुर्योधन हे गदायुद्धाबद्दल प्रसिद्ध आहेत. काही प्रसंगी बाहु, 
मृष्टी, गदा, इ. विविध साधनांचा उपयोग करून प्रतिपक्षाला 
ठार मारल्याची उदाहरणे आहेत. गदायुद्धात पुष्कळदा गदेवर 
गदा आपटून त्यांचे तुकडे होत. मग योद्धे मुठींनी प्रहार करू 
लागत; काहीजण लत्ताप्रहारही करीत. 

शिलायुद्ध - लहान मोठ्या दगडांचाही उपयोग युद्धात केला 
जात असे. रामाची वानरसेना मोठाले पाषाणखंड किवा वृक्ष 
राक्षसांवर फेकून त्यांना घायाळ करीत होती. लहान, कोचदार 
दगड गोफणीने किंवा यंत्राने शत्रूवर मारण्याचीही पद्धत होती. 

पाशयुद्ध - पाश हे काही देवतांचे आयुध होते. पाशाचा 
उपयोग बहुधा देवांनीच केलेला आढळतो. पुराणांत पाशयुद्धाची 
वर्णने आहेत. कापसाच्या किंवा मुंज गवताच्या दोरीचा पाश 
बनवीत. तो दहा हात लांब असे. डाव्या हातात पाश धरून, 
उजव्या हाताने दोरी लांब ओढून, गोल कडे करून व ते गरगर 
फिरवून शत्रूच्या मस्तकावर फेकले जात असे. 
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चक्रयुद्ध - श्रीकृष्णाचे सुदर्शन चक्र प्रसिद्ध आहे. ते विलक्षण 
सामथ्परेवान होते. साधी चक्रेही वापरली जात. शक्‍ती, तोमर, 
इ. शस्त्रे चक्राच्या आघाताने तोडता येत असत. मुंड देत्याने 
देवीवर अनेंक चक्रे फेकली, असे वर्णन मार्कंडेय पुराणात आहे. 
देवीनेही आपल्या चक्राने त्याची शस्त्रे तोडून टाकली. 

पशयद्ध - निरनिराळ्या पृराणांत बेल, हत्ती, वराह, इ 
पशंश्ी वीरांनी केलेल्य़ा युद्धांची वर्णने आहेत. त्यांत शक्‍तीवरो 
बरच डावपेच व चपळता यांची विशेष आवद्यकता असं 

धर्मयुद्धाचे नियम - भारतीय महायुद्धाच्या काळी धर्मयुद्धाचे 
बरेच नियम रूढ होते. धर्म म्हणजे दया याच तत्त्वाचा अवलंब 
त्यात केलेला दिसतो. धर्मंयुद्धात विषदिग्ध वाण व कर्णी म्हणजे 
अंकुशयक्‍त बाण वापरू नयेत, असा नियम होता. रथीने रथी- 
वर, हत्तीने हत्तीवर व घोडेस्वाराने घोडेस्वरावर हल्ला करावा, 
असाही नियम होता. पण या नियमामुळे संकुलयुद्ध होणे शक्‍य 
नाही. दृंद्र्‍युद्धाचा हा नियम असावा, असे दिसते. भग्नशस्त्र 
झालेला, प्रत्यंचा तुटलेला, कवच निघालेला क्रिवा वाहनाचा नादा 
झालेला असा प्रतिपक्षी असेल, तर त्याच्यावर प्रहार करू नये, 
असाही निग्रम होता (शांति. ९५). युद्धात जखमी झालेल्या 
शत्रला औषधोपचार करून त्याच्या देशात परत पाठवावे, असेही 
सांगितले आहे. 

धर्मयुद्धाचे नियम राजाने कधीही मोडू नयेत; मग त्यामुळे 
मरण आले तरी ते उत्तम, असे शांतिपर्वात सांगितले आहे. परंतु 
कालांतराने हा नियम बदललेला दिसतो. धर्मयुद्धात कपट, प्रजेला 
त्रास, शेतांचा नाश. इ. गोष्टी निषिद्ध होत्या. पण कूटयुद्धात 
तो निषेध राहिला नाही. शत्रूचे राज्य उद्ध्वस्त करण्यासाठी 
आग लावणारे, विष कालवणारे, दरवडेखोर व जंगली लोक यांना 
पाठवन त्या प्रदेशात जाळपोळ व लुटालूट करावी; पिण्याचे 
पाणी विषाने दूषित करावे, शेतातले धान्य कापून टाकावे, झाडे 
तोडावी, फितरी करावी, हे धोरण धर्मयुद्धातील नियमांच्या 
अगदी विरुद्ध आहे. हा बदल बहुधा ग्रीक लोकांच्या स्वारीनंतर 
झाला असावा, असे चि. वि. वैद्यांचे मत आहे. वाटेल ते करून 
शत्रचा पाडाव करावा; य॒द्धात सवे गोष्टी योग्य असतात, 
तत्त्व हिंदू लोकांनी ग्रीकांपासून उचलले, असे ते म्हणतात 

राज्याचे संरक्षण कसे करावे, याविषयी महाभारतात विस्तृत 
विवेचन केलेले आढळते (शांति.६९). शाल्व राजाने हारकेला 

हा घातला, तेव्हा द्वारकरेच्या संरक्षणाची कशी सिद्धता होती 

त्याचे वर्णन वनपर्वात केळे आहे. तिथे जागोजागी तोफा व यंत्रे 
लावली होती. तटाच्या बुरुजांवर मोर्चे बांधलेले होते. शत्रूने 
सोडलेल्या गोळ्यांना प्रतिरोध करण्यासाठी आयुधे होती. अग्नी 
उत्पन्न करणारी द्रव्ये भरलेले गोळे उडविणारी यंत्रे होती. नग- 
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रीत निरनिराळचा जागी गल्मसंज्ञक भागावर आख्ढ झालेले 
सैनिक शत्रूवर प्रहार करण्यासाठी टपुन बसलेले होते कोणीही 
गेरसावध असू नये व मद्यपान करू नये, अक्ली दवंडी पिटविली 
गेली होती. नगरीत असलेलें आनतंदेशवासी नट, नर्तक, २ 
यांना बाहेर घालवून दिळे होते. जलमार्गाने नौकांचे जाणेयण 
वंद होते. सभोवार एक कोसापर्यंत सुरंग लावून ठेवलेले होते 
राजाचे अनुमतिपत्र दाखवल्यावाचन कोणालाही नगरीच्या 
आत-बाहेर जाता येत नसे 

शाल्वाने विमानात बसून नगरीच्या वर जाऊन, तिथून दगड 
व बाण यांचा वर्षाव केला, असेही वर्णन महाभारतात आ€ 

महाभारतात संन्याचे जे रूपवर्णन केळे आहे, ते असे ण 
गज, एक रथ, तीन अश्‍व व पाच पदाती यांना मिळून एक 
अशी संज्ञा होती. ३ पत्तींचे एक सेनामख; ३ मुखांचे १ गुल्म! 
३ गुल्मांचा १ गण; ३२ गणांची १ वाहिनी; ३ वाहिनींची 
पृतना; ३ पतनांची १ चम; ३ चम म्हणजे १ अनीकिंती 
१० अनीकिनी म्हणजे १ अक्षोहिणी अश्ली व्यवस्था होती याव 
रून एका अक्षोहिणीत २१,८७० रथ, तितकेच हत्ती, ६५,६६८ 
अश्‍व व १,०९,३५० पदाती असत, असे कळते. पण है १ 
तितकेसे बरोबर वाटत नाही. कारण गजदळ, रथदळ, 
व पायदळ निरनिराळे असे. अक्षौहिणीत निरनिराळ्या दाते 
एकमेकांशी प्रमाण कसे असावे, एवढेच वरील वर्णनाव 
घ्यानात येते. युद्धभूमीवर सैन्य कसे उभे करावे, हे शांतिप 
(९९) सांगितले आहे. अगदी पुढे गजदळ, त्याच्य़ा माळ 
रथ, रथांच्या मागे घोडेस्वार्‌ व त्यांच्या मध्यमागी कवच 
केलेले पायदळ ठेवावे, म्हणजे राजाचा जय होतो, असे 6 
आहे. एका रथावर चार योद्धे बसू शकत. हत्तीवर आठ न 
असत, त्यात २ अंकुशधारी, ३ घनधेर, २ खड॒गघर व र हाव 
घारी असे 

भारतीय युद्धात सैन्याचे जे व्यह रचण्यात आले होते, 
वणन महाभारतात केल आहे. क्रोंच, गरुड, इयेन, मकर 
शकट, चंद्र, पद्म, सूचीमख, चक्र, इ. त्यांची नावे होती 

1ची कल्पना करणे कठीण आहे. घोटाळबात पाडणा_ 
वतुळाकार रचना, असा त्याचा अर्थ आहे. एकदा आत 
को त्यातून बाहेर पडणे कठीण जाते असे म्हणतात; पण 
वणनावरून तसा बोध होत नाही 

महाभारतातील संकुल्युद्धवणेने ही बहुतांशी सांप्रतच्या मुड 
वणनांशी जुळतात. रथदळावर रथदळ, गजावर गज, डे 
अव, पंदातींवर पदाती आदळले असे वर्णन आढळते 
र्थी गरजांवर हल्ला करीत, गज रथांचा चुराडा करीत! च शी 
फ्दांतीवर बाणांचा वर्षाव करीत, पदाती रथावर व गंजी 


गी 


त्याच्य 
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वी. अरवसधर कका ं 


खंड सातवा 


गोफणीने दगड मारीत व परशूनेही मारा करीत (भीष्म.५७). 

त्या काळीदेखील सैन्याबरोबर वाजारबृणगे असायचे. त्यात 
खटारे, हत्ती, घोडे; व्यापारी, वेश्या; द्रव्यकोश, धान्य, इ. 
सामान यांचा समावेश होत असे. 

सेनेच्या प्रचलनाचे वर्णन महाभारतात केलेले आढळते, 
(उद्योग १५१ ) ते असे - ती चतुरंग सेना शंख व दुंदुमी या 
रणवाद्यांच्या गजरात व युद्धघोषणांच्या निनादात पुढे निघाली. 
अगदी पुढे भीमसेन व इतर काही योद्धे असून, ते सर्वजण कवच- 
धारी आहेत. त्यांच्या मागे प्रबंधक व पांचाल आहेत. राजा 
मध्यभागी असून, त्याच्या भोवती अन्नसामग्री, शस्त्रे, तंबू, कोश, 
इत्यादींचे गाडे आहेत. राजाच्या मागून मुख्य सेना चालली आहे. 

महाभारतात सेनाशिवबिरे, शस्त्रागारे, दुर्गे, तगर-कोट यांची 
चांगली वर्णने केलेली आहेत. त्याचप्रमाणे हेरगिरी कशी करीत, 
त्याचीही माहिती आहे. युद्ध चालू असताना शत्रूकडील वार्ता मिळ- 
वण्यासाठी अनेक हेर पाठविले जात. युद्धाच्या प्रसंगी ईश्‍वराची 
कृपा व्हावी म्हणून प्राथना करण्याची, तसेच सैनिकांना उत्साह 
यावा म्हणून विजयगीते व रणगीते गाण्याची प्रथा होती. शंख, 
मृदंग, भेरी, पणव, आनक, इ. रणवाद्यांचा उल्लेख महाभारतात 
अनेक जागी आढळतो. त्याचप्रमाणे द्रोणपर्वातील एका अध्या- 
यात महायुद्धातील विविध ध्वजांचेही वर्णन आहे. प्रत्येक प्रमुख 
योद्धयाच्या रथावर त्याचा वेगळा ध्वज लावलेला असे. ध्वज 
सोन्याचे बनवलेले असून, त्यांवर वानर, सिह, बेल, वराह, हत्ती, 
मयूर, इ. पशुपक्ष्यांच्या आकृती काढलेल्या असत. 

ऐतिहासिक काळ - मौर्यकालीन संन्यव्यवस्थेची माहिती 
कोटिलीय अर्थशास्त्र व यवत राजदूत मेगॅस्थिनिसचे लेख यांतून 
उपलब्ध झाली आहे. महाभारतकालीन चतुरंगदळाची परंपरा 
त्या काळीही चालू होतो. मौये सम्म्राटांच्या प्रचंड सेनेची व्यवस्था 
ठेवण्यासाठी तीस जणांचे एक मंडळ होते. त्या मंडळाचे सहा 
विभाग असुन, प्रत्येकात पाच सदस्य असत. पायदळ, घोडदळ, 
रथ व गजदळ याव्यतिरिक्त नौदल व वाहतूक पथक असे 
आणखी दोन विभाग अर्थशात्रात सांगितलेले आहेत. चंद्रगुप्ताची 
सेन्यसंघटना इतकी कार्यक्षम होती, की त्याने ल्वकरच 
बहुतेक सर्व भारतावर साम्राज्य स्थापले व यवन सेन्याचाही 
पराभव केला. मौर्यांचे नौदलही चांगले होते, असे अर्थशास्त्रा- 
वरून कळते. मौर्य सम्ग्राटांनी सबंध देशात सेन्याच्या प्रवासासाठी 
अनेक मोठाले व लांब रस्ते बांधले होते. 

मौयेकाळी व त्यापूर्वीदेखील भारतात सवे प्रमुख नगरे सुर- 
क्षित केलेली होती. काही नगरांना नद्या, डोंगर, जंगले यांमुळे 
नैसगिक संरक्षण लाभले होते; तर काहींच्या भोवती खंदक, 
मक्‍्कम तट व बुरूज बांधलेले होते. आणि त्या तटबंदीच्या 


६४७ 


यद्धविद्या 


आत एक अत्यंत दुर्गम असा बालेकिल्लाही बांधलेला असे. 

कौटिल्याने उत्तम सैनिक म्हणून केवळ क्षत्रियांचा निदेश 
केला असला, तरी त्या काळी सर्वच वर्णाचे पुरुष सैनिक होत 
अप्तावे. कारण इतर वाऊमयात ब्राह्मण सेनापतींची उदाहरणे 
अनेक आढळतात. अर्थशास्त्रात सैनिकांचे निरनिराळे प्रकार 
सांगितलेले आहेत, ते असे-(१) मौल- वंशपरंपरागत सैनिकी 
पेशा करणारे, (२) वृत- पैज्ञासाठी तात्पुरते बनलेले, (२) 
श्रेणीबल- व्यापारी किवा औद्योगिक श्रणींची सेनापथके, (४) 
आटविक- जंगली जमातींची पथके व (५) मित्रबल- सामं- 
तांनी किवा मित्र राष्ट्रांनी पाठविलेले सन्य. 

राजाच्या सैन्यात १० सैनिकांवर १ पदिक, १० पदिकांवर 
१ सेनापती व १० सेनापतींवर १ नायक असावा, असे कोटि- 
ल्याने म्हटले आहे. 

कौटिलीय अथंशास्त्रात परराष्ट्रातील कारस्थाने, हेरगिरी, 
कूटयुद्धे, सैन्याचे आक्रमण, दुर्गाला वेढा देणे, दुर्ग बांधणे व 
त्यांचे संरक्षण करणे यासंबंधी अत्यंत विस्तृत व शास्त्रीय 
माहिती आढळते. याव्यतिरिक्त युद्धांचे विविघ प्रकार, व्यूह- 
रचना, सैनिकांचे शिक्षण, सैन्यातील शिस्त यांचे महत्त्वही कोटि- 
ल्याने वणिले आहे. 

मौर्यकाळात अश्‍वदळ व गजदळ यांचा युद्धात अतिशय 
मोठ्या प्रमाणावर उपयोग केला जात होता. पायदळ मोठे 
असले, तरी घोडे व हत्ती यांच्यामुळे सैन्याचे सामर्थ्य अनेक 
पटींनी वाढत असे. राजे व सेनापती यांच्या वैयक्तिक पराक्रमा- 
लाही विलक्षण महत्त्व होते. 

मौयसाम्राज्य दुबळे झाल्यानंतर भारतात निरनिराळी राज्ये 
स्थापन झाली. शुंग, कण्व व सातवाहन यांच्या काळात अनेक 
परकीय आक्रमणे भारतावर झाली. दक्षिणेत सातवाहनांची 
सावभौम सत्ता काही शतके होती, पण एकंदरीत हा काळ हिदू 
राजांच्या आपसांतील युद्धांचा आणि परकौयांच्या स्वार्‍यांचा 
होता. त्यात हिंदू राजांनी अनेक वेळा परकीयांचा पराभव केला. 
सातवाहन राजांनी शकांपासुन दक्षिणापथाचे संरक्षण केले. 
त्यावरून असे दिसते, की भारतीय युद्धविद्या त्या काळी फारशी 
ऱ्हास पावली नव्हती. त्या काळातील सेैन्यव्यवस्थेची माहिती 
प्राचीन वाडमयात मिळत नाही. पण निरनिराळया राजांची 
नाणी आणि ठिकठिकाणी आढळणारी मूतिशिल्पे यांवरून तत्का- 
लीन आयुधांची व सैनिकांची कल्पना करता येते. पूर्वीची चतु- 
रंगबलाची परंपरा त्या काळातही चाळू होती. सातवाहनांचे 
नौदलही होते, अशी कल्पना आहे. 

गुप्त वंशाने पुन्हा मगधसाम्ग्राज्य स्थापित केले. मात्र मौय 
वंशाप्रमाणे गुप्त राजांनी एकछत्री सत्ता स्थापली नव्हती. 


युद्ध विद्या 


साम्राज्यातील अनेक सामंत राजे ग॒प्त वंशाची सार्वभोम सत्ता 
मानन त्यांना खंडणी देत होते व सेनापथके मदतीला पाठवीत 
होते. गुप्तकालीन सैन्यव्यवस्था मोर्यकालीन व्यवस्थंप्रमाणच 
होती. मात्र ती पूर्णपणे सुसंघटित नसावी. चंद्रगुप्त (दुसरा) 
याने शकांचा उच्छेद करून परिचिम समुद्रापयंत आपली सत्ता 
प्रस्थापित केली. पण वायव्य सीमा पूर्ण सुरक्षित न कल्यामुळ 
तिकडन हणांचे भयानक आक्रमण येऊ शकले. स्कंदगुप्ताने 
त्यांचा पराभव करून आपल्या साम्माज्याचे रक्षण कल. या- 
वरून त्याच्या सेनासामर्थ्यांची कल्पना करता यंत 

गप्तांच्या सेनेचे पायदळ, घोडदळ व गजदळ असे तीनच 
विभाग होते. रथांचा वापर त्या वेळी कमी झाला होता गप्तांचे 
नौदल असले पाहिजे. मात्र त्याविषयी फारशी माहिती. उप- 
ळव्ध नाही. त्या काळी अब्वारूढ योद्गे धनुप्य-बाणांचा उपयोग 
करू लागले होते. पाश्रियन लोकांकडून हे तंत्र भारतीय योद्धथांनी 
घेतळे असावे. घनण्यवाण, तळ्वारी, परशू, भाले बरची 
काटेरी बाण ही त्या काळातली.आयुधे होत. चिलखते व शिर- 
स्त्राणेही अनेक सेनिकांजवळ असत 

मौर्यकाळी गजदळाला य॒द्धक्षेत्रात महत्त्वाचे स्थान होते. पण 
नंतरच्या काळात 'घोडेस्वार घनुष्य-बाण वापरू लागल्यामुळ 
अदवदळ प्रभावी ठरले. गप्त राजांच्या सैन्यात असे मोठे अदइव 
दळ होते. अश्‍वारोही योद्धे कवच वापरीत. त्या काळी स्थिर 
सेनादलाच्या जागी गतिमान सेनादलाचा उपयोग अधिक प्रमा- 
णात होत असे. हृणांचा पराभव करण्यासाठी गुप्त राजांना 
तेच तंत्र उपयोगी पडले 

गप्त साम्माज्य नष्ट झाल्यानंतर इ. स. च्या ७ व्या शतकात 
हर्षवर्धन हा एक मोठा सम्ग्राट होऊन गेला. त्याचे सन्य प्रचंड 
असून, त्यात प्रारंभी ५००० त्ती, २०,००० घोडेस्वार व 
५०,००० पदाती होते. रथांचा उपयोग क्वचितच केला जात असे 
चालकक्‍्य राजा पुलकेशी (दुसरा) याने हर्षाचा पराभव केला 
यावरून त्याची सेनाही अतिशय प्रबळ असली पाहिजे व त्याचे 
यद्धकौशल्य अधिक असले पाहिजे, हे उघड होते 

यआन च्वांग या प्रवाशाने भारतीय सैनिकांचा त्यांचे शोयं 
घैर्य व शस्त्रकौशल्य याबद्दळ फार गौरव. केला आहे. बाण- 
भट्टाने भारतीय सेना-शिबिरे व सेनासंचलन यांचे सुरेख वर्णन 
केले आहे. एकंदरीत असे दिसते, की भारतीय सैन्यव्यवस्थेची 
परंपरा फार प्राचीन काळापासून हर्षांच्या काळापयंत भअव्या- 
हतपणे तशीच चाल होती. युद्धतंत्रात कालमानाप्रमाणं व आव- 
इयकतेन्सार थोडासा बदल झाला होता इतकेच. रथांप्रमाणं 
हत्तींचा उपयोगही कमी व्हायला पाहिजे होता; पण तसा तो 
झाल्याचे दिसत नाही. गजदळ शत्रूच्या सेनेची दाणादाण 
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करण्यासाठी फार उपयोगी पडत होते, हे खरे. पणते कधीकधी 
स्वपक्षालाही घातक ठरे. मात्र त्याच्या ऐवजी दुसर कसलेही 
दळ त्या काळी निर्माण झाळे नव्ह्ते. घोडदळाच्या वेगवात 
मार्‍यापुढे गजदळाचा टिकाव लागत नसे. म्हणूनच गुक्रनीति 
सारात मोठे गजदळ नसावे, असे सांगितले आहे 
गप्तकाळापासून प्रचलित असलेली सेन्यग्यवस्था गुर्जर-प्रती 
हारांच्या काळातही बहुतांशी तश्ीच चालू होती. युद्धात र्थांचा 
उपयोग अगदी वंद झाला, पण सेना-शिबिरे, संचलन, ढग 
रक्षण, व्यहरचना, वेढा घालणे या बाबतींत काहीही नदर 
झाला नाही. घोड्यावर बसून वेगाने धावताना दारसंधान कर 
ण्याची कला मात्र मागे पड लागली. गतिमान युद्धापेक्षा 
सेनांचे युद्ध पुन्हा अधिक प्रमाणात सुरू झालें. मात्र 
रांच्या सैन्यात प्रचंड व चपळ अशवदळ होते. तो त्यांचा ण 
आवारस्तंभच होता 
गर्जर-प्रतीहार, बंगालचे पाल व द. भारतातल 
यांचा सत्तासंघषे २-३ शतके चालू होता. प्रत्येकाचे 
प्रचंड होते. पाल राजांनी प्रवळ नौदल संभाळले होते. स 
सैनिकी परंपरा. प्राचीन काळापासून चालत आलिल्याच होत क 
पण आपसांत लढून या राजांनी आपले सामथ्य़े क्षीण करून वडले. 
आणि त्यामुळे मुसलमानांच्या आक्रमणाला ते बळ 
आपल्या युद्धतंत्रात योग्य तो बदळ न केल्यामुळे त्यांचा प 
झाला, असे म्हणतात. इ. स. ११९९ च्या सुमारास गा 
मुसलमानांनी विजय मिळविला, त्याचे कारण सेन राजांच 
युद्धतंत्र हेच होय, असे श्री. विमलकांती मजुमदार र्ट णता 
मुसलमानी आक्रमणांपुढे भारतीय राजांचे सेनासाम*” 4) 
ठरण्याची तीन कारणे मजमदारांनी सांगितली आ पर 
(१) घोडदळ -भारतात चांगळे घोडे निपजत नव्हते! त्र 
देशातून आणावे लागत. आणि भारतीय घोडेस्वार विर 
बेज नव्हते. मुसलमान घोडेस्वार अधिक कुशल योड हग 
मुळे त्यांचा जय होत गेला. (२) दुही - भारतात अन. दीर 
राज्ये असून, ती आपसांत लढत होती. मोठे साम्रा. 
सामंतांच्या सन्यावर अवलंबन असे आणि अक्या सैन्यांच ना£ 
वसा कधीच धरता येत नसे. संपूर्ण देशाच्या संरक्षणा प 
कोणी करीत नव्हते. प्रत्येक राजा स्वत:चे हिंतच 
देववाद - मध्य युगात हिंदू समाज देववादी, अंधक 
पर झालेला असल्यामुळे, त्याने यद्धविद्येकडे द्यायला 
लक्ष दिले नाही री 
भारतीय राज्यकर्त्यांनी युद्धतंत्रात सुधारणा न ब र्ट्म 
त्यांना मुसलमानांपुढे हार खावी लागली, असे श्री अर्ग 
णिक्कर यांनीही प्रतिषादळे आहे. ते म्हणतात 
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सैन्यात हत्तीला प्राधान्य होते आणि लढाईत घोड्यांचा उपयोग 
रथ ओढण्यासाठीच. केला जात होता, तोपर्यंत भारतीयांची 
युद्धपद्धती देशाचे संरक्षण करण्यास समर्थ ठरली. लढाऊ हत्तींचे 
प्रावल्य अबाधित असेपर्यंत एकाही आक्रमकाला आपले पाय 
गंगेच्या खोऱ्यात रोवणे रकक्‍य झाले नाही. शक, हण; इ. लुटारू 
टोळ्यांनी गंगेच्या खोऱ्यात घुसण्याचा प्रयत्न केला, तेव्हा 
भारतीय राजांच्या सैन्याने त्यांचा जोराने प्रतिकार केला. पण 
पुढे परिस्थितीत मोठा घातुक बदल झाला. मध्य आशियातील 
भटक्या लोकांनी घोड्यांवरील खोगिरांना रिकिवी जोडण्याची 
युक्‍ती शोधून काढली. त्यामुळे घोड्यावरील मांड पक्की झाली 
व आपला तोल संभाळून बाण सोडणे घोडेस्वाराला शकय झाले. 
तेव्हापासून घोडदळ हे चढाईचे मुख्य साघन ठरले. मुसल- 
मानांनी मव्य आशियातून ही कल्पना वरोवर आणली व तिच्या 
जोरावर भारतात सत्ता स्थापली. हिंदू राजांची सवे भिस्त 
प्रचंड गजदळ व बेशिस्त पायदळ यांवरच असे. तुर्कांचे घोडे- 
स्वार वेगाने चाळून आले, की हिंदू सैन्याची पांगापांग होत असे. 
हिंदू योड्यांच्या अंगी शौय होते, हत्तींनाही तरबेज केलेले असे, 
पण घोडदळापुढे त्यांचा निभाव लागत नसे. अलाउहिनाने दक्षि- 
णेत स्वार्‍या. केल्या, त्या: मुख्यत: घोडदळाच्या जोरावरच. 
विद्युद्ेगाने दूर अंतरावर जाऊन छापे घालण्यासाठी घोडदळ हे 
खासे साधन ठरले. पुढे मराठ्यांनी घोडदळ उभे केले. 

दिल्लीच्या सुलतानशाहीच्या काळात कायमचे व तात्पुरते 
जमवलेले असे सन्याचे दोन भाग असत. संन्यात तुक, अफगाण, 
इराणी, मोगल व हिदू असे .सर्वे प्रकारचे स॑निक असत. हिंदू 
सेनिकांची संख्या मोठी होती व त्यांना दुय्यम अधिकारांची पदे 
मिळत होती. सैन्याला धान्य, हत्यारे, घोडे वगैरे पुरवण्यासाठी 
व सैनिकांची मोजदाद ठेवण्यासाठी अधिकारी नेमलेले होते. गज- 
दळ, घोडदळ व पायदळ हे सैन्याचे विभाग. होते. पायदळाला 
फारसे महत्त्व नसे. गजदळाचा बराच उपयोग केला जाई. मात्र 
घोडदळाला सर्वात जास्त महत्त्व होते. अलाउद्दीन खिलजीने 
घोड्यांवर क्रमांक छापण्याची पद्धत सुरू केली. बंदुकींचा उपयोग 
केला जात होता. स्वारीपूर्वी सेन्यासाठी रस्ते वगेरे व्यवस्था कर- 
णारी पथके होती; त्याचप्रमाणे सेनिकांच्या शुश्रूषेसाठी वैद्यकीय 
पथकेही होती. उत्तम शिक्षण दिलेले गुप्तहेरही शत्रूच्या बातम्या 
काढण्यासाठी पाठवले जात. लढाईत लोहूकवच घातलेले हत्ती 
पुढे असून, त्यांच्या पाठीवर , अनेक शस्त्रधारी सेनिक असत. 
. हत्तींच्या मागे पायंदळाच्या रांगा व त्यांच्यामध्ये घोडेस्वार, अशी 
सैन्यरचना केली जात असे. 

राजपुतांची युद्धविद्या - परकी आक्रमकांच्यापेक्षा भारतीय 
राजांची युद्धसामग्री व युद्धकला निकृष्ट होती, त्यामुळे त्यांचे 
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सर्वत्र पराजय झाले; विशेषतः मुसलमानांच्या युद्धपद्धतीपुढे 
त्यांची जुनीपुराणी युद्धपद्धती निकामी ठरली; मुसलमानांच्या 
घोडेस्वारांची फौज आमच्या हत्तींपेक्षा अधिक चपळ असल्या- 
मुळे मुसलमान अधिक प्रभावी ठरले. काही इतिहासकारांनी 
केलेली ही कारणमीमांसा श्री. ह्‌. वा. देशपांडे यांना मान्य 
नाही. राजपूत राज्यांचा उदय व र्‍हास या पुस्तकात त्यांनी राज- 
पुतांच्या ऱ्हासाची वेगळी मीमांसा केली आहे, ती अशी - 

“ सुसज्जित इस्त्रसामग्नी व अभ्यस्त युद्धकला हे युद्धातील 
जयापजयाचे एकमेव निर्णायक कारण ठरू शकत नाही. आणि 
मुसलमानी आक्रमकांपेक्षा भारतीय लोक रस्त्रांत व युद्धकलेत 
मुळीच मागासलेले नव्हते, असे कर्नल टॉडने स्पष्ट म्हटले आहे. 
भारतीय राजांचे सर्व बळ हत्तींचे होते व घोडेस्वारांची प्रबळ 
सेना त्यांच्याजवळ नव्हती, असे मानणे चुकीचे आहे. चव्हाण, 
परमार, राठोड, गुहिलोत, इ. राजपूत राजांच्या जवळ उत्कृष्ट 
घोडदळे होती. किंबहुना राजपृतांची खरी मदार त्यांच्या घोड- 
दळावरच होती. हत्तींचाही ते उपयोग करीत. मुसलमान आक्र- 
मकांनीही हत्तींचा उपयोग युद्धात केलेला आहे. 

राजपूत लोक रणरंगणात उतरले, की अगदी मरेपर्यंत लढत, 
ते शूर असले तरी उतावळे व आततायी होते, अशी काही लोकांची 
कल्पना आहे. पण प्रत्येक युद्धाच्या प्रसंगी राजपुत वीर केशरिया 
बाणा घारण करून प्राणापेण करीत व त्यांच्या स्त्रिया जोहार 
करीत, हे खरे नाही. पराक्रमाची शर्थे करूनही पराभवाचा 
संभव स्पष्ट दिसू लागल्यानंतरच ते केशरिया करीत. आणि 
सबंध इतिहासात राजपूत स्त्रियांनी पाच-सात वेळाच जोहार 
केलेले आढळतात. 

-छुप्या हल्ल्याची युद्धपद्धती राजपुतांना माहीत नव्हती, हे 
मतही बरोबर नाही. अनेक राजपूत वीरांनी अरवलीच्या पहा- 
डात लपुन राहून वर्षानुवर्षे अत्यंत बलाढच अशा मोगल 
साम्राज्याविरुद्ध लढा चालविला व कित्येक वेळा जयही मिळ- 
वळे. शिवाजीमहाराजांनी राजपुतांच्या त्याच पद्धतीने युद्ध केले; 
कारण ते राजपूत वंशातलेच होते. 

राजपुतांनी धनुविद्येचा चांगलाच अभ्यास केला होता, यात 
शंका नाही. अनेक राजपूत वीरांनी धनुर्बाणांचा उपयोग करून 
शत्रूंचा नाश केल्याची वर्णने आढळतात. याव्यतिरिक्त तलवार, 
भाला, गदा, जंबिया, इ. शस्त्रे वापरण्यातही राजपूत वीर 
कुशल होते. 

इस्लामच्या अनुयायांच्या घडका भारतावर येऊ लागल्या तेव्हा 
सुमारे सहा हजार वर्षांच्या उत्कर्षोपभोगाने भारतीय आर्यांचा 
जोम व कस क्षीण होऊ लागला होता. त्यामुळे जोमदार मुसल- 
मानांच्या आक्रमणापुढे आर्य जातीचा टिकाव लागू शकला नाही. 
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राजपुतांच्या पराभवाचे प्रमुख कारण हे आहे. ” 
विजयनगर - विजयनगरच्या सम्राटांना बहमनी सुलतानांली 
सतत लढावे लागत होते. त्यामुळे त्यांनी साम्राज्याच्या रक्षणा- 
साठी प्रचंड सेना पदरी बाळगली होती. तिचे पाच विभाग होते - 
(१) पायदळ (२) अशवदळ (३) गजदळ (४)धनुर्धारी दळ 
(५) तोफखाना. विजयनगरच्या सेनादलात ११ लाख पदाती, 
५ लाख घोडेस्वार व १ हजार हत्ती होते, असे अब्दुल रज़ाक 
याने लिहून ठेवले आहे. त्या सैन्यात रथही होते. एवढ्या मोठ्या 
सेन्याची सर्व व्यवस्था पाहण्यासाठी इतर अनेक पथकेही होती. 
मुसलमानांच्या पुर्वीच विजयनगरच्या राजांनी तोफा वापरल्या 
होत्या, असे म्हणतात. तालिकोटच्या युद्धात तीन हजार तोफा 
वापरल्या गेल्या. विजयनगरच्या सैन्यासाठी अरबस्तानातुन घोडे 
मागवले जात. विजयनगरचे नौदलही होते. त्याच्या साहाय्याने 
पोतुंगीजांच्या जहाजांवर विजयनगरच्या सम्ग्राटांना वचक ठेवता 
येत असे. साम्राज्यातील निरनिराळ्या मांडलिक राज्यांतही 
अशीच सुसज्ज सेना ठेवलेली असे. ती युद्धप्रसंगी सम्राटाच्या 
साहाय्याथ पाठवली जाई. विजयनगरच्या सेन्यात हजारो मुसल- 
मान पदाती व घोडेस्वार होते, हे विशेष लक्षणीय होय. 
मोगल सेना- मोगळ साम्माज्यात संन्याचे पाच विभाग 
होते ते असे- (१) पायदळ - यातील संनिकाजवळ तलवार व 
लहान भाला असे. कायमचे पायदळ लढाईसाठी उपयोगी पडे. 
तात्पुरते सैनिक बहुधा मालगुजारीच्या वसुलीचे व आरक्षकांचे 
काम करीत. (२) घोडदळ - यात बारगीर व शिलेदार असे 
दोन प्रकारचे घोडेस्वार असत. बारगिरांना सरकारी सामान 
मिळत असे; शिलेदार स्वतःचे घोडे व शस्त्रे वापरीत. युद्धा- 
तील विजयासाठी मोगळ बादशाहादेखील मुख्यतः घोडदळा- 
वरच अवलंबून असत. (३) गजदळ - सेनापती हत्तीवर बसे. 
शत्रूवर जोरदार हल्ला करून आघाडीची फळी फोडण्यासाठी व 
किल्ल्यांचे भक्‍कम दरवाजे मोडण्यासाठीही हत्तींचा उपयोग होत 
असे; पण तोफांचा मारा सुरू होताच हत्तींची दाणादाण उडून 
ते स्वपक्षाच्या सैनिकांनाच तुडवीत पळू लागत. (४) तोफ- 
खाना-बाबराने आपल्या बरोबर काही तोफाही आणल्या होत्या. 
त्यापूर्वी वास्को-द-गामाने जहाजातून कालिकत बंदरावर तोफांचे 
गोळे टाकले होते. पण भारतात जमिनीवरील युद्धात तोफांचा 
उपयोग प्रथम बाबराने केला व राजपुतांवर जय मिळविला. 
युद्धतंत्रात त्यामुळे नवे युग सुरू झाले. (५) मोगल सेनादलात 
नोदलाचाही अंतर्भाव होता. मात्र ते फारसे प्रबळ नव्हते. 
मोगलकालातील सैन्यव्यवस्थेचे वर्णन श्री. पणिक्करांनी केले 
व | ोडमाहपळाला पि शिस्तीचे शिक्षण मिळत नसे; 
1 नसे किवा सैनिकांजवळ चांगली हत्यारे 


पक भारतीय संस्कृतिकोड 


नसत. मोगल संन्य म्हणजे ढालतळ्वार घेतलेल्या सैनिकांचा 
जमाव होता. लहानशा घोडदळाचा हल्ला थोपवून घरण्याचीही 
कुवत त्यांच्यापाशी नसे. त्यांच्या जवळ तोड्याच्या बंदुका असत, 
पण त्यांतील उत्तम बंदुकीतुनही गोळी सुटेल अशी खात्री नसे. 
सैन्यभरती, सैनिकांचे शिक्षण, त्यांना नियमित पगार देणे ही 
कामे व्यवस्थित होत नसत. चार शिपाई जमवले, की सरंजामदार 
बनता येई. ते शिपाई किवा घोडेस्वार सामान्य जमीनदारांचे 
आश्रित असत. त्यांना कसळेच शिक्षण मिळत नसे. त्यांच्यांत 
शिस्त नसे. त्यामुळे प्रत्यक्ष युद्धात त्यांची अडचणच होत असे. 
मोगलांचा तोफखानाही निकृष्ट होता. कारण तो अवजड होता 
व भोंगळपणाने कसा तरी वापरला जात असे. ध 

मोगल सैन्यात थोडीफार युद्ध-रचना असे, ती अशी - ७८ 
पायदळ व मागे तोफखाना. त्याच्या दोन्ही बाजूंना सैन्याचा 
जमाव. मध्यभागी सेनापती व त्याच्या दोन्ही बाजूंना राखीव 
सन्य. त्या मागे संरक्षक सैन्य. पण एकदा युद्ध सुरू झाले, कीं 
ही रचना विस्कळीत होऊन वेगवेगळ्या लहान लहान चकमकीत 
तिचे रूपांतर होई. अखेरचा विजय रणचातुर्ये किंवा डावपेच 
यांपेक्षा संख्यावळावरच अवलंबून असे. 

अकबराची लष्करी व्यवस्था पुष्कळ प्रमाणात पुढारलेली 
होती. पाच हजारांवर फौज बाळगणार्‍या सरदाराला अमीर १ 
त्यापेक्षा कमी फौज बाळगणार्‍या सरदाराला मनसबदार म्हर्णत 
अमीराची जागा बहुधा शहाजाद्याला देण्यात येई. याशिवाय 
खालच्या दर्जाचे बरेच अधिकारी असत. सर्वे अधिकार्‍यांना ठरा” 
विक पगार दिला जात असे. सैनिकांची हजे री-पत्रके ठे 
जात. राजपूत सरदारांना मोठ्या जागा देण्याची पद्धत 00. 
राने सुरू केली. सैन्याला सावनसामग्री, अन्न वगैरे पुरवण्याचे 
व्यवस्था चांगली होती. सैन्यासाठी देशभर चांगले रस्ते बांधले 


> जद र हा पैत्य़” । 
होते. मोठमोठ्या शहरांना भक्‍कम तटबंदी केलेली होती. ही १. 


व्यवस्था औरंगजेबाच्या काळातही बहुतेक तशीच चालू होत” 
मराठी सेना- शिवाजीमहाराजांच्या वेळी पायदळ व वा. 
दळ हें सेन्याचे दोनच भाग होते. पायदळातील प्रत्येक सै 
जवळ ढालतलवार किवा बंदूक असे. हत्यारे शिपायांची स्वतःच 
असत व दारूगोळा सरकारकडून मिळे. दहा माणसांचा प 
गट असे. अशा पाच गटांवर एक हवालदार, दोन हवालद र 
एक जुमळेदार व दहा जुमलेदारांवर एक हजारी असे. हेमा 
व पंचहजारी सरदारांवर एक सरनोबत नेमलेला असे. धो 
दळात बारगीर व शिलेदार दोन प्रकारचे घोडेस्वार अस ती 
बारगिरांची घोडी व हत्यारे सरकारी असत. शिलेदार स्वतः 
घोडी ब हत्यारे वापरीत. घोडेस्वाराजवळ भाला व बंदूक अ: 
सरकारी घोड्यांवर शिक्के मारीत. घोडदळातही हवालदार 


खंड सातवा 


सरनोबत अशी अधिकारपदे होती. स्वराज्याच्या रक्षणासाठी 
शिवाजीमहाराजांनी शेकडो किल्ल्यांची डागडुजी करून उत्तम 
व्यवस्था ठेवली होती. गनिमी काव्याचे युद्धतंत्र मराठ्यांनी 
बरेच वापरले. आदिलशाहाच्या व मोगलांच्या प्रचंड सेन्याला 
बेजार करण्यासाठी त्याचा फार उपयोग झाला. त्या कामी घोड- 
दळाचा जास्त उपयोग होत असे. महाराष्ट्रातील डोंगरी भागात 
भीमथडु तट्टे अत्यंत उपयुक्‍त ठरत. 

महाराष्ट्रातील वतनदारी बंद करून शिवाजीमहाराजांनी 
कायमची सेना बनवली. पण त्यांच्या नंतरच्या काळात पुन्हा 
वतनदारी सुरू झाली. पेशवाईत सरंजामी सरदार खूपच प्रबळ 
झाले होते. त्यांच्याजवळ २०-२५ हजारांचे सैन्य असे. त्याच्या 
खर्चासाठी सरदारांना जहागिरी दिलेल्या होत्या. युद्धाच्या प्रसंगी 
निरनिराळे सरदार आपापली सेना घेऊन पेशव्यांच्या मदतीला 
येत. पेंढारी लोकही लढाईत मदत करीत. पण ते भाडोत्री 
सैनिक असल्यामुळे त्यांच्या निष्ठेविषयी खात्री वाटत नसे. पाय- 
दळात मराठ्यांखेरीज इतर लोकांचा भरणा अधिक असे. मुसल- 
मान सैनिकही बरेच होते. मुसलमानांना मोठ्या हुद्याच्या 
जागाही मिळत. त्यांत अरवांचे प्रमाण मोठे असे. कारण ते फार 
विश्वासू असत व संकटकाळी उपयोगी पडत. पेशव्यांच्या सैन्यात 
तोफखान्याला मोठे स्थान मिळाले होते. तो चालविण्याचे काम 
मुख्यतः गारदी लोकांकडे होते. कवायत शिकलेले पायदळ व 
तोफा यांचा उपयोग पेशवाईच्या उत्तरार्घात मोठ्या प्रमाणा- 
वर होऊ लागला. मैदानी युद्धात त्यांच्यावरच जास्त भर असे. 
त्या काळी गनिमी युद्ध मागे पडले. 

महादजी शिंदे याने आपल्या सेन्यात डिबॉईन या फ़रेंच अधि- 
कार्‍्याची नेमणूक करून शिस्तबद्ध सेनापथके तयार केली होती. 
मराठ्यांनी दारूगोळा, बंदुका, तोफा वगेरे बनवण्याचे कारखाने 
काढले होते. पण ते अगदी लहान प्रमाणांवरच होते आणि त्यांत 
जुनीच इस्त्रे बनवीत. 

युरोपातील जे लोक भारतात व्यापारासाठी आले, त्यांनी 
आपल्या वख्षारींच्या रक्षणासाठी भुईकोट बांधले व सेनापथ- 
केही आणली. ती पथके कवायतीचे शिक्षण घेतलेली, हत्यारांचा 
वापर करण्यात तरबेज व शिस्तबद्ध होती. छोट्याशा कवायती 
व शिस्तबद्ध संन्याला अव्यवस्थित जमाववजा सेन्याचा सहज 
पराभव करता येतो, हे जाणून ड्प्लेने देशी शिपायांची सेना- 
पथके उभारण्यास सुरुवात केली. भारतीय शिपाई परकीय 
शिपायांहून कोणत्याही बाबतीत कमी नव्हता. एवढेच नव्हे, तर 
देशी शिपायांचे सुसंघ टित सैन्य बनवून त्यांचा इथल्याच बेशिस्त 
सैन्याविरुद्ध उपयोग करणे इंग्रजांना फायदेशीरच ठरले. 

ब्रिटिश सैन्य -इ- स. च्या १८ व्या शतकात ब्रिटिशांनी 
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युडविद्या 


तयार केलेली देशी सेना इतर राजांच्या सेनांपेक्षा अधिक कार्य" 
क्षम होती. मात्र ब्रिटिशांच्या देशी सैन्यात हिंदी लोकांना वरची 
अधिकारपदे मिळत नसत. लष्करी डावपेच व सेन्याच्या हाल- 
चाली यांचे ज्ञान त्यांना नसे. युरोपियन अंमलदार व हिंदी 
सेनापथके यांच्यामधील दुवा एवढेच त्यांचे स्थान होते. 

अनेक हिंदी राजांनी आपल्या सेत्यातील पलटणींना कवायती 
शिक्षण देण्यासाठी युरोपियन अधिकारी नेमले. निजाम, हैदर, 
शिदे यांनी अशी सेनापथके तयार केली होती. पुढे रणजीत- 
सिंगानेही तसेच केले. तथापि अशा सेन्याचे प्रमाण अल्प होते. 
शिस्तबद्ध फ्रेंच व इंग्रज सेन्यांपुढे देशी सेनांचा निभाव लागला 
नाही आणि शेवटी इंग्रजांनी सर्वे भारतावर सत्ता स्थापली. 
इंग्रजांच्या राजवटीत भारतीय सैन्यात सुसंघटितपणा, शिक्षण 
व सुसज्जता हे गुण आले; पण पहिल्या महायुद्धापर्यंत इंग्र- 
जांच्या सैन्यात हिंदी तरुणांना मोठ्या अंधिकाराच्या जागा 
मात्र मिळाल्या नव्हत्या. ब्रिटिश अधिकारीच फक्त सेनानायक 
होऊ शकत. हिंदी सैन्याचे दुसरे वैशिष्ट्य म्हणजे त्यातील धर्म- 
जातिनिष्ठ वर्गेवारी. पठाण, बलुची, पंजाबी, मुसलमान, जाट, 
शीख, गढवाली, मराठा, महार, इ. जाती लढाऊ ठरवून, त्यांतू- 
नच सैन्यभरती केली जात असे. त्या प्रत्येक जातीजमातीची 
वेगळी पलटण उभारण्यात येई. त्यामुळे त्या सवे सेन्यात एक- 
जुटीची भावना किवा राष्ट्रीय वृत्ती उत्पन्न होणे शक्‍य नव्हते. 
किबहुना तशी ती होऊ नये अश्लीच दक्षता इंग्रजांनी घेतली. 
त्यामुळे जनता आणि सेना यांच्यांतही दुरावा निर्माण झाला. 
ब्रिटिशांनी मुद्दामच तशी व्यवस्था केली होती. 

ब्रिटिशांच्या संरक्षणव्यवस्थेचे श्री. पणिक्करांनी वर्णन केले 
आहे, ते असे - अखिल भारतीय संरक्षणयोजना व तिला धरून 
परराष्ट्रसंबंध विषयक धोरणाची आखणी या ब्रिटनने भारताला 
दलेल्या मोठ्या देणग्या होत. दिल्लीच्या जुन्या हिंदी राजांनी 
शत्रू पानिपतावर पोचेपर्यंत कोणताही प्रतिकार केला नाही. 
नंतर मात्र त्यांनी मोठ्या लढाया केल्या. पण त्यात त्यांना हार 
खावी लागली. तसे ब्रिटिशांनी होऊ दिले नाही. भारताच्या 
संरक्षणाच्या दृष्टीने इराणचे आखात हे ममंस्थान आहे, हे लक्षात 
घेऊन त्यांनी त्या भागावर सतत दृष्टी ठेवली होती. भारताच्या 
सुरक्षिततेच्या दृष्टीने रशिया व भारत यांच्यामधील मित्रराष्ट्र 
म्हणून त्यांनी अफगाणिस्तान कायम ठेवले. सिकियांग व तिबेट 
या प्रदेशांतही ब्रिटिशांनी हेच धोरण ठेवले. कारण तिकडूनही 
रशियाचा धोका संभवत होता. फरेंचानी इंडोचायनात प्रवेश केला, 

व्हा ब्रिटिशांनी पूवेकडेही आपला बंदोबस्त वाढवला. 

पहिल्या महायुद्धाच्या अखेरपर्यंत सागरावर ब्रिटनचे प्रभुत्व 

होते. पण त्यानंतर इतर राष्ट्रांचे आरमारी सामथ्ये वाढू लागले 


थुद्ध विद्या 


आणि ब्रिटिशांच्या अनिरुद्ध सागरी सत्तेचे दिवस संपले. म्हणून 
त्यांनी भारतीय आरमाराची उभारणी सुरू केली. दुसर्‍या 
महायुद्धाप्यत ते एक लहानसे पण परिणामकारक संरक्षणदल 
ठरलें. भारताची सांप्रतची सेन्यव्यवस्था हो इंग्रजांनी घालून 
दिलेल्या पद्धतीप्रमाणेच आहे 
युद्धश्यास्त्राची उपेक्षा - परकोय आक्रमकांनी भारतीय भूमी- 
वर निरनिराळचा राजांचा पराभव करून भारतावर आपली 
सत्ता स्थापली, याचे फितुरी हे कारण सांगतात. पण तेच एक- 
मेव कारण नाही. भारताच्या युद्धतंत्रात जी सतत प्रगती 
व्हायला हवी होती ती थांबली, हे त्याचे महत्त्वाचे कारण होय, 
असे श्री. ज. द. जोगळेकर यांनी प्रतिपादले आहे. अनेक भार- 
तीय युद्धांचा अम्पास करून आणि अनेक इतिहासकारांचा 
आधार घेऊन त्यांनी यासंबंधी भारतीय युद्धश्यास्त्राची उपेक्षा 
या आपल्या ग्रंथात जे विवेचन केळे आहे, ते असे- बावराने 
भारतावर स्वारी केली, तेव्हा आपल्या सेन्यावरोवर तोफा 
आणल्या. त्या नवीन इस्त्रामुळे युद्धतंत्रात पुन्हा एकदा क्रांती 
झाली. सतत विजयाची घोडदौड करणाऱया राणा सांगाच्या 
प्रचंड सैन्याचा निःपात वाबराच्या तोफखान्याने केला. पुढील 
राज्यकर्त जागरूक व दुरदर्शी असते तर, त्यांनी वेळीच या 
नवीन दास्त्राचे महत्त्व ओळखून त्याचे तंत्र आत्मसात केले असते. 
परंतु युद्ध जिकण्यात अश्‍वदळ कसा महत्त्वाचा भाग बजावते हे 
जसे पूर्वीच्या राज्यकर्त्यांना हेरता आले नाही, तसेच युद्ध जिक- 
ण्यात तोफखाना किती निर्णायक ठरणार आहे, ते नंतरच्या 
राज्यकर्त्यांना ओळखता आले नाही. इतकेच नाही तर, या 
नवीन संहारक शस्त्राकडे त्यांनी आपल्या श्रेष्ठतेच्या घमेंडीत 
तुच्छतेनेच पाहिले. श्री. सरकार म्हणतात. “ दारूगोळ्यांच्या 
शस्त्राकडे जसवंत्तिग तुच्छतेने पाही. राजपुतांच्या गूर जमा- 
तीने अशा शस्त्राचा वापर करणे अनुचित आहे, असे त्याला 
वाटे. ” म्हणून राजपुतांकडे तोफखाना नव्हता. दक्षिण भार- 
तातील योद्धेही अग्निवर्षाव करणारी आयुधे वापरून दात्रूचा 
नाश करणे हे शौर्याचे काम नव्हे, असे समजत. मराठी राज्य- 
कर्त्यांनीही तोफा व बंदुका या नवीन शास्त्रांचे शास्त्रीय तंत्र 
आत्मसात केले नाही. श्री. सेन म्हणतात- * दारूगोळ्याचे शास्त्र 
युरोपात प्रचलित झाल्यापासून त्याच्या निर्मितीच्या तंत्रात 
कमालीची सुधारणा झाली होती; परंतु तशी सुधारणा मरा- 
ठ्यांनी केली नाही. जुन्या धर्तीच्या, टाकाऊ तोफांची निर्मिती ते 
करीत राहिले. तसेच तोफषाना व पायदळ यांवरील विश्‍वासा- 
हळ मराठी नेत्यांचे अश्‍वदळाकडे दुलंक्ष झाले. याचा परिणाम 
2. 2८ ी मुरा व इंग्रज या ग्रंथाच्या प्रस्तावनेत श्री. 
-" ” झमच्या लोकांना ज्ञानाजेनाची हौस नाही. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


नवीन कल्पना बसवावी, नवीन शोध लावावे, हा हव्यास नाही. 
दुसर्‍याचे नुसते अनुकरण करण्याची बुद्धी मात्र आम्हांत आहे. ' 

नद्यांवर पूल बांधण्याच्या ज्ास्त्राकडेही मराठ्यांनी कधी 
लक्ष दिले नाही. त्यामुळे त्या कामी त्यांना त्या त्या प्रदेशांतील 
लोकांवर अवलंबून राहावे लागे. ही गोष्ट ऑर्थर वेळेस्ली याने 
हेरली होती आणि मराठ्यांशी लढताना कोणती साधने वाप- 
रावी यासंबंधीचे विचारही त्याने लिहून ठेवले होते. मराठ्यांचे 
छुपे युद्धतंत्र पुर्वी का यशस्वी ठरले, त्याचे विठळेषण करूत प 
तंत्र इंग्रजांविरुद्ध का यशस्वी होणार नाही, याविषयीही त्याने 
आपला अभिप्राय दिला आहे. 

पेशव्यांच्या दरबारात असलेला इंग्लिश राजदूत चार्लस 
मॅलेट व त्याचे मित्र सत्राई माधवरावाला दुबिण, पृथ्वीचे गोल 
वगेरे वस्तू भेट म्हणून देत असत. पण अशा वस्तूंच्या निर्मि” 
तीचे ज्ञान किवा पूल बांधण्याचे तंत्र किवा तोफा व बेडका 
तयार करण्याची कला शिकून त्यात पारंगत होण्याऐवजी आम्ही 
उसनवारी व भाडोत्री बुद्धी यांवर अवलंबून राहिलो. जी माण 
घड्याळासारखी नाजूक यंत्रे बनवितात, वैद्यकक्यास्त्रात प्रगती 
करतात, भूगोल व खगोल शास्त्रांत आघाडी मारतात, 
माणसे नवीन शस्त्रस्ंभार निर्माण करतात; इतकेच नाही, बट 
अद्ययावत व कार्यक्षम शासनयंत्रणा उभी करू शकतात. पर 
नाना फडणिसांनासुद्धा ही गोष्ट उमगली नाही. 
व इंग्रजांचे राज्य या देशात स्थिर झाल्यानंतरही युद्शासत्रा, 
वषयी किवा सैनिकीकरणाविषयी स्वा. सावरकरांवाचून कीर 
त्याही भारतीय नेत्याने फारशी उत्सुकता दाखविली नाही 
गांबीयुगात तर अहिसक चळवळीवरच भर देण्यात आला 


वक त्य 
त्यामुळ या विषयाची अधिक उपेक्षा झाली. शस्त्र व 


यांच्याकडे पाहण्याचा दृष्टिकोनच बदलला. पुढे स्वराज्य मेती 
गांधीवादाच्या संस्कारात वाढलेले नेते शासनारूढ झाले- त्यार्र 
शासनाची शस्त्र व सेन्य यांच्याकडे पाहण्याची दृष्टी जगार्थ्य 
व्यवहाराविरुद्ध झाली. सैन्यवळाचे महत्त्व कमी आहे, हा 
एकदा स्वीकारल्यावर सन्याकडे व दास्त्राकडे दुलंक्ष व्हावे? ही 
कनप्राप्तच भाहे. राज्यकर्त्यांचा आंघळ्या व विकृत दर्लि 
कोनामुळेच पर:भवांच्या आपत्ती या देशावर कोसळल्या आ.) 
चाळू शतकात सुघारलेली व स्वयंचलित दास्त्रे, चिल 
मोटारी, रणगाडे, विमाने, वांन्स, रडार, इ. अत्याधुनिक साम. 
मुळ युद्धाचे स्वरूप पार बदलले आहे. अण्वस्त्रांच्या शोधार्छ, 
तर युद्धातील संहाराळा सीमाच उरली नाही. विमानतळ 
काब यामुळे युद्धे सवंकष झाली आहेत. सांप्रत केवळ शस्त्रस 
सच्यालाच शत्रूचा मारा सहन करावा लागतो असे नाही! ४ 


देशातील कोणत्याही नगरावर बाँबवर्षाव होऊ शकती. हे 


न्य 


। 


_येक-र्‍नन ना न्यत रध््ज्ञळाकाळ्ळळ 


खंड सातवा 


मुळे घरे-दारेच उद्ध्वस्त होतात असे नव्हे, तर असंख्य नाग- 
रिकही प्राणास मुकतात. घरणे, विमानतळ, लोहमार्ग यांचाही 
नाश होतो. त्यामुळे युद्धासाठी सीमेवर व रणलक्षेत्रावर उत्कृष्ट 
सन्य पाठवूनच भागत नाही, तर देशातील विविध प्रकारच्या 
केंद्रांचे संरक्षण करणे, युद्धसामग्रीची वाहतूक चाळू ठेवणे व 
नागरिकांचे रक्षण करून त्यांच्या सहकार्याने शत्रूच्या गुप्त हेरांचा 
वंदोबस्त करणे, यांचाही युद्धतंत्रात समावेश करावा लागतो. 
इ. स. १९६२ मध्ये चीनने हिमालय पार करून प्रचंड सेना 
भारताच्या उत्तर सीमेवर आणली व भारताचा बराच प्रदेश 
जिकला, तेव्हा कुठे आपल्या संरक्षणखात्याळा जाग आली. त्या- 
नेंतर भारत सरकारने आपल्या युद्धतंत्रात सुधारणा करून सेना- 
सामर्थ्यं वाढवले. म्हणूनच त्याला पाकिस्तानचा दोनदा परा- 
भव करता आला. त्या दोन्ही युद्धात भारताच्या सेनादलांनी जो 
विलक्षण पराक्रम गाजविला, त्यावरून आता यापुढे भारतात 
युद्धशास्त्राची उपेक्षा होणार नाही, असे म्हणायला हरकत नाही. 
आपली सेनादले आता अत्याधुनिक शस्त्रास्त्रांनी सज्ज असुन, 
त्यांचे अधिकारीही युद्धविधेत आणि व्यूहरचनेत कुशल बनले 
आहेत, यात शंका नाही. [ मि. सि. ए. इं; रा. का. स.; म. 
भा. उ.; भा. सं. प.; प्रा. भा. सा. सां. भू.; वि. सा. इ.; रा. 
रा. उ. ऱ्हा.; भा. सं. स.; यु. यं. तं.; भा. यु. उ.;मु. का. भा. ] 


यवकरण (6 प्राचीन विद्या. केवळ स्पर्शाने वृद्धांना तारुण्य 
ब देण्याची ही विद्या आहे. शंतनू राजाला ही विद्या 
अवगत होती, असे भागवतात म्हटले आहे. तो इलोक असा-- 
अभवच्छन्तन्‌ राजा प्राडमहाभिषसंज्ञित: । 
यं यं कराम्यां स्पृशति जीण यौवनमेति स: ॥। 
(भाग. पु. ९.२२.१३) 
अर्थ - (देवापी राज्य सोडून वनात गेला) तेव्हा शंतनू हा 
सजा झाला. त्याला पूवंजन्मी महाभिष अशी संज्ञा होती. तो 
आपल्या हातांनी ज्या वृद्धाला स्पर्श करीत असे, तो तरुण होत 
असे. 
शंतनू ज्याला तरुण करीत असे त्याला उत्तम प्रकारची ज्ञांती 
लाभत असे, असेही भागवतात म्हटले आहे. [पु. वि.] 


य॒वराज सवे राजपुत्रांत पट्टराणीच्या ज्युब्ठ पुत्राला युवराज 

२) अशी संज्ञा आहे. त्याला आयकुमार असेही म्हणत 

(अष्टा. ६.२.५८). जातकांत त्यालाच उपराज म्हटले आहे. 

कामंदकोय नीतिसारात याविषयी म्हटले आहे, ते असे--_ 
विनयोपग्रहान्‌ भूत्ये कुर्वीत नुपतिः सुतान्‌ । 
अचिनीतकुमार हि फुलमाशु विशीयंते ॥। 
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विनोतसोरसं पुत्र योवराज्ये 5 भिषेचयेत्‌ । 

अथ - राजाने आपल्या पुत्रांना ऐश्‍वयेवृद्धीसाठी शिक्षित व 
विनयादिगुणसंपन्न करावे. राजपुत्र जर अविनीत झाले, तर ते 
राजकुल ताबडतोब भ्रंश पावते. राजाने विनीत अश्या ओरस 
पुत्राला योवराज्याचा अभिषेक करावा. 

ज्येष्ठ पुत्राला योवराज्यावर अभिषिक्त करण्यामध्ये अनेक 
उद्देश असत. वार्धक्यात राजाची कार्यशक्ती कमी ज्ञाली असता 
युवराजाने त्याला सहकाय द्यावे, प्रजापालनाची कामे जबाबदा- 
रीने अंगावर घ्यावी, लढाईचा प्रसंग ओढवला, तर त्या कामी 
स्वतः पुढाकार घ्यावा आणि राजाच्या दुर्बलतेमुळे राज्य दुर्बल 
होण्याची जी शक्‍यता असते, ती टाळावी, हो युवराजपदाच्या 
मागची राजकोय भूमिका असे. याच बहुविध उद्देश्याने दशरथाने 
रामाला योवराज्याचा अभिषेक करण्याचे ठरवले होते. 

यौवराज्याचा अभिषेक सामान्यतः राज्याभिषेकासारखाच 
असे. राजकुमाराला एका मंगलासनावर वसवून पवित्र अभि- 
मंत्रित जलाने त्याला अभिषेक करीत. मग इतर काहो अंगो- 
पांगे पुरी झाल्यावर युवराज आपल्या माता-पित्यांना अभिवा- 
दन करी. नंतर भाट-चारण ' विजयतां युवराज: ' म्हणून त्याला 
पुढीलप्रमाणे आशीर्वाद देत- 

* ज्या प्रकारे अत्री क्षी ब्रह्याला, चंद्रमा अत्रीला व बुघ 
चंद्रम्याला शोभला त्याप्रमाणे तू आपल्या प्रजाप्रेमादी अनेक 
गुणांनी आपल्या पित्याला शोभावेस. तुझ्या प्रतापी वंशात आज- 
वर सर्व आशीर्वाद यथाथेत्वाने पुरे झाले आहेत.' 

श्रेष्ठ राजपुत्राला यौवराज्य देण्याची जशी प्रथा होती, त्याच- 
प्रमाणे युवराज निवडण्याची प्रथाही काही ठिकाणी आढळत होती. 
अलाहाबाद येथील एका स्तंभाळेखावरून कळते, की पहिल्या 
चंद्रगुप्ताने समुद्रगुप्ताला आपला युवराज निवडले होते. अथे- 
शास्त्र व शुक्रनीती या दोन्ही ग्रंथांत युवराजाला राज्यकारभा- 
राचे एक अंग मानलेले आहे. युवराजाला स्वत:ची मोहर वाप- 
रून स्वाक्षरी करण्याचा अधिकार असे. त्याला मंत्रिमंडळात 
स्थान नसले, तरी मंत्र्याइतके अधिकार असत. राजाप्रमाणेच 
युवराजालाही शरीररक्षक व स्तुतिपाठक असत. त्याच्या शरीर- 
रक्षणाची जबाबदारी मुख्यत्वे मंत्रिपुत्र व अधीन राजांचे राज- 
कुमार स्वीकारीत असत. [ हिं. रा. तं.; का. भा.] 


पक्युयागामध्ये पशू ज्यां खांबाला बांधतात, त्याला यूप असे 
म्हणतात. पळस, खैर, बेल किवा रोहितक या झाडांचा यूप 
करतात. विशिष्ट कामंनेनुसार यूपासाठी निरनिराळे वृक्ष घेतात. 
यूपाची लांबी तीन अरत्नीपासून पुढे कितीही चालते. एका अर- 
त्नीचाही यूप करावा, अंसे कात्यायन श्रौतसुधांत म्हटले आहे 


यूप दप 


(६.१.२५). यूप खालच्या अंगाला जाड आणि वर निमुळता 
होत गेलेला असतो. त्याचप्रमाणे तो अष्टकोनी किवा चोकोनी 
असतो. यूपाच्या वर चषाल बसवितात. 
ज्या वृक्षाचा यूप केला असेल, त्याच 
वृक्षाचा चषाल करतात. 

वाजपेय यज्ञात यूप संतरा हात लांब 
आणि चौकोनी असतो. त्यावर बसवायचा 
चषाल गव्हाच्या पिठाचा करतात. या 
यागातील यूपाला सतरा वस्त्रे गुंडाळतात. 
खड्ड्यात पुरलेल्या यूपाचा जेवढा भाग 
जमिनीत असतो त्याला उपर म्हणतात. 
उपर तासायचा नसतो. 

यूप तयार करायचा विधी पुढीलप्रमाणे 
आहे - अध्वर्यू प्रथम आहंवनीयाग्नीत 
यूपाहुती देतो. नंतर उरलेले आज्य घेऊन 
तो तक्ष्यासह रानात जातो. वृक्षाची निवड 
झाल्यावर अध्वयू, ब्रह्मा, यजमान व तक्षा 
(सुतार) त्याला स्पर्श करतात. * विष्णवे 
त्वा' या मंत्राने अध्वयूं आज्ययुक्‍त त्रुव्याने 
वृक्षाच्या खोडाला स्पर्श करतो. खोडावर 
तिरपा दर्भ ठेवून ' ओषधे त्रायस्वेनम्‌ ' असे 
म्हणतो. आणि ' स्वघिते मैनं हिसी: ' असे 
म्हणून त्यावर कुऱ्हाडीने घाव घालतो. मग 
त्या खोडाचा यूप बनवला जातो. 

आहूवनीयाच्या पुर्वेला सीमारेषेवर यूप 
पुरतात. यूप पाण्याने धुतल्यानंतर त्यावर 
यवमिश्रित जल शिपडतात. यूप तोडण्या- न 
पुर्वी निघालेला पहिला ढलपा व मूठभर दर्भ यूपावर ठेवतात. 
मग तो ढल्पा यूप पुरण्यासाठी केलेल्या खळग्यात ठेवतात. उवं- 
रित यवमिश्चित जलही त्यात टाकतात. आज्याहुती दिल्यावर 
अध्वर्यू किवा यजमान यूपाच्या दक्षिणेला बसून त्याला तूप 
चोळतात. यूप खड्ड्यात ठेवताना “या ते घामानि हा मंत्र 
म्हणतात. त्याचे टोक आहवनीयाकडे कलते होईल अश्या बेताने 
तो पुरतात. नंतर यजमान यूपाभोवती मेखला गुंडाळतो. तिला 
यूपद्दीप किवा यूपहस्ती असे म्हणतात. प्रोक्षण, अंजन, उच्छ- 
यण, परिव्ययण हे सर्वे संस्कार यूपावर एकामागून एक असे 
एकदाच करतात. 

अइवमेध यज्ञात एकवीस यूप असतात. यूपाला प्रदक्षिणा 
घातल्याने वाजपेय यागाचे पुण्य मिळते, असे सांगितले आहे 
[हि. घ.; म. ज्ञा. को.; पु. इं.; श्रीविद्याधरशास्त्री भिडे ] 


भारतोय संस्कृतिकोबा 


् एक भटकी जमात. या लोकांना एर्कल असेही 
म्हणतात. यांची वस्ती मुख्यत्वे आंध्र व तमिळनाडू 
या राज्यांत आहे. एस्क या तेलुगू शब्दाचा अर्थ मंत्र घालणे किवा 
मविष्य सांगणे असा आहे. या जमातीच्या स्त्रिया हा व्यवसाय 
करतात, म्हणून या जमातीला येश्कल हे नाव मिळाले असाव 
या जमातीत उरू, उप्यू व डब्बर असे मुख्य तीन भेद आहेत. 
उरू येर्कल़ हे खेड्यात स्थायिक होऊन दोती करतात. उर्प् 
येरुकल हे गावोगाव फिरून मीठ आणि इतर वस्तू विकतात. 
डब्ब येर्कल डोंगराच्या पायथ्याशी राहतात व बांबूच्या चटया, 
टोपल्या वगेरे विणून विकतात. क 
उद्योगधंदे- गुन्हेगार जमात म्हणून या लोकांची नोंद झालेली 
आहे. पूर्वी यांच्यापैकी बहुतेक सर्व लोक भटके होते व चोऱ्या, 
घरफोडी वगेरे करीत होते. परंतु त्यांच्यापकी काहीजण माता 
एका जागी स्थायिक होऊन देती करू लागले आहेत. काहीजण 
टोपल्या, चटया, दोऱ्या वगरे विणतात आणि विकतात. काह 
कढीनिबाची पाने गोळा करून वाळवतात व विकतात. काही 
भीक मागतात व काही 


श्र भविष्य सांगतात. ठे कार्ट 
वेळा भीक मागणे व भवि 
क > सांगणे यांचा. उपयोग चो 
करण्यासाठी घरे हेरण्यारक॑ 
ताही करतात. धू 
हं वेषभूषा - येर्कल पु 

गडघ्यापर्यंत येईल, 

आखड धोतर बेत 

त्यांच्या स्त्रिया साडी नेर्सत 
व अंगात चोळी घार्लत र्ग 
१४१ त्या गळयात रंगीव 

मण्यांच्या पुष्कळ 
डॉ) हातांत काचेच्या 
| पितळेच्या बांगड्या र 
| बोटांत चांदीच्या अंग 


ह. सोडतात. 1. अजडपा 
रि येरुकलांच जर 
-&  -. ते माज” 
*  केंबळी असतात. वढी, 
कोंबडी, डुक्कर, दळी, नना 
इ. प्राण्यांचे मांस १ 
खातात. 9 
विवाहप्रथा - यांची विवाहपद्धती सर्वसाधारण ह्दू 
सारखीच आहे. यांच्यांत वधूशुल्क देण्याची पढत 


येर्कल पुरुष 
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खंड सातवा ६ 


लग्नाच्या वेळी नवरा मुलगा वधूच्या गळ्यात काळी पोत 
वांधतो आणि वधू-वर एकमेकांच्या मस्तकांवर अक्षता टाकतात. 
लग्नसमारंभात हे लोक खूप दारू पितात. 

हे लोक येरकली नामक तेलगू, तमिळ व कन्नड या भाषांचे 
मिश्रण असलेली एक बोली बोलतात. याशिवाय, त्यांची स्वतःची 
अशी सांकेतिक भाषा असते. चोरीच्या संदर्भात ते तिचा उपयोग 
करतात. 

या लोकांचा शकुनावर फार विश्‍वास असतो. चोरी करायला 
निघण्यापूर्वी ते शुभ शकुन पाहतात व आपल्या कामात यश 
मिळावे, म्हणून देवाची पूजा करतात. तिरुपतीचा व्यंकटेश व 
लक्ष्मी यांना ते भजतात. 

या लोकांत हल्ली शिक्षणाचा प्रसार वाढत आहे. त्यामुळे 
त्यांची गुन्हेगारीची प्रवृत्ती कमी झाली आहे. 

परदेशी मिशनऱ्यांच्या संपर्कात आल्यामुळे काही येरकल 
लोकांनी स्त्रिस्ती धर्म स्वीकारला आहे. [ट्रा. इं.] 


येशू ख्रिस्त ( सनपूर्व ६ - इ. स. ४३ ) ख्िस्ती धर्माचा 
संस्थापक. यहुदी धमंग्रंथात मशी अह ही एक 
पदवी आहे. तिचा अर्थ अभिषिक्त असा होतो. ग्रीक भाषेत त्या 
पदवीला स््रिस्तोस असा पर्याय शब्द आहे. त्यावरूनच यरोपात 
येशूला येशू ख्प्रिस्ति किवा जीजस स्प्राइस्ट असे म्हणतात. 
येशूचे जीवन आणि काये यांविषयी ऐतिहासिक आघारांनी 
प्रमाणित ठरेल अशी सामग्री फार कमी मिळते. म्हणून बायबल 
आणि विशेषत: चार शुभ वतंमाने (गॉस्पेल्स) यांच्या आधारे 
येशूचे चरित्र जाणून घ्यावे लागते. 
येशूची माता मेरी ही पॅलेस्टाइनमधील गॅलिलिया प्रांतातल्या 
नाझरेथ गावची रहिवासी होती. दाऊदाचा वंशज असलेल्या 
जोसेफ नावाच्या एका सुताराशी तिचे लग्न झाले. विवाहाच्या 
पुर्वी कुमारी अवस्थेतच तिला पवित्र आत्म्याच्या द्वारे गर्भ 
राहिला होता. तरीही ईश्वराचा संदेश मिळाल्यामुळे जोसेफने 
मेरीचे पत्नी म्हणून पाणिग्रहण केले. विवाहानंतर जोसेफने 
गॅलिलिया सोडले आणि तो आपल्या पत्नीला घेऊन यहुदिया 
प्रांतातील बेथलेहेम नामक शहरात राहायला गेला. तिथेच 
येशूचा जन्म झाला. जोसेफला तिथेही फार काळ राहाता आले 
नाही. तिथला राजा हेरोद हा अत्याचारी होता. त्याच्याकडन 
आपल्या मुलाला उपद्रव होऊ नये म्हणून जोसेफ येशूसह बेथले- 
हेम सोडून ग्रीस देशात पळून गेला. हेरोद हा सन पूर्व ४ या 
वर्षी मरण पावला. जोसेफ त्यानंतर ग्रौसमधून परत आला 
आणि नाझरेथ या गावी राहू लागला. येशू तेथे लहानाचा मोठा 
झाला. तो बापाजवळ सुतारकाम शिकला आणि त्याने वयाच्या 


प्र 


् 


येशू ख्थिस्त 


३० व्या वर्षापर्यंत नाझरेथ गावी सुतारकी केली. 

त्या काळात समस्त यहुदी जात रोमन ससम्त्राट तिबेरियस 
याच्या आधीन होती. ही राजकीय परतंत्रता यहुदी लोकांना 
असह्य झाली होती. कोणीतरी ईश्वराचा प्रेषित असा पुरुष 
येईल आणि तो यहुदी जातीला मुक्‍त करील, असे त्यांच्या घर्म- 
शास्त्रात सांगितलेले होते. त्या दिवसाची आणि त्या प्रेषिताची 
ते उत्कठेने प्रतीक्षा करीत राहिले होते. 

याच कालात योहान दी बॅप्टिस्ट नावाचा एक धर्मनिष्ठ 
पुरुष जॉडंन नदीच्या तीरावर राहत असे. तो उंटाच्या केसांचे 
वस्त्र परिधान करी आणि कमरेला कातड्याचा पट्टा घाली. 
* पापाचा पदचात्ताप करा; स्वर्गाचे राज्य जवळ आले आहे ', 
असा उपदेश करीत तो जॉर्डनच्या खोऱ्याखोऱ्यातून हिंडे. त्याने 
अनेक लोकांना जाडंन नदीत बाप्तिस्मा देऊन शुद्ध केले होते. 
त्यामुळे आसपासच्या सर्वे लोकांना योहान म्हणजे देवाचा पुत्र 
वाटे. पण तो लोकांना म्हणे, ' देवाचा पुत्र मी नव्हें; तो अजून 
अवतरायचा आहे. ' 

योहानची ही कौर्ती येशूच्याही कानी गेली. त्याने लगेच 
आपली सुतारकीची हत्यारे टाकून दिली आणि योहानकडे घाव 
घेतली. येशूला पाहताच योहान अंत:स्फू्तीने उमगला, को 
देवाचा पूत्र तो हाच होय. तो लगेच येशूच्या पुढे नग्न झाला. 
येशूने त्याला म्हटले. ' अहो ! असे काय करता ? मी तुमच्या- 
कडून बाप्तिस्मा घ्यायला आलो आहे. * योहान त्यावर बोलला, 
* श्रेष्ठ पुरुषा ! सर्वे जगाचे तारण करणारा तू प्रभूचा लडका 
पुत्र आहेस. मी तुला बाप्तिस्मा कसा देऊ ? तूच मला पावन 
करून घे.” ते बोलणे अमान्य करून येशू म्हणाला. * सगळ्या 
गोष्टी धर्माला अनुसरून झाल्या पाहिजेत. तेव्हा तु मला 
बाप्तिस्मा दे. ' येशूचे म्हणणे योहानला मोडवेना. त्याने मग 
येशूला विधिपूर्वक बाप्तिस्मा दिला. त्या दिवसापासुन येशू 
ईश्‍वरी संदेशाचा प्रचार करीत सवंत्र हिंडू लागला. 

थोड्याच कालात त्याला काही शिष्यही मिळाले. त्यांच्या 
समवेत तो देशपर्येटनाला निघाला. जिथे जाई तिथे तो निर्भयपणे 
ईश्वरी संदेशाचा उपदेश देई. लोकांना आश्‍चर्य वाटे, की काल- 
पर्यंत सुतारकाम करणारा हा माणूस अचानक धर्मोपदेशक कसा 
काय बनला ? पण कोणी काही म्हटले तरी सामान्य लोक 
येशूकडे आकषित होऊ लागले. येशू साध्या बोलभाषेत आणि 
व्यावहारिक जीवनातील दृष्टान्त देऊन धर्मप्रवचन करी. त्यामुळे 
सामान्य लोकांवर त्याचा प्रभाव पडे. हळूहळू त्याची धर्मप्रवचने 
अधिकाधिक व्यापक, भावगर्भ आणि नीतिप्रधान होऊ लागली. 

यहुद्यांच्या धमंग्रंथाचे नाव तोरेत असे होते. यालाच अलि- 
कडे जुना करार किवा बायवलाची जुनी पोथी असे म्हणतात. 


यश स्थ्रिस्त 


येशू हा जुना करार मानीत असे; पण त्याचे म्हणणे असे होते, 
की त्या पोथीतल्या नियमांचा परिष्कार करायला हवा. जुन्या 
वचनांचा परिस्थितिप्राप्त नवा अथे लावायला हवा. येशू ते 
साहस करीत होता. एके दिवद्यी पर्वतावरील प्रवचनात त्याने 
सांगितले -“ मी मूसाचे नियम घाव्यावर बसविण्यासाठी आणि 
नबींचे उपदेश रह करण्यासाठी आलो नाही; तर त्यांचे ते काम 
पुर्ण करण्यासाठी आलो आहे. ” 

याचा अर्थ हा, की येशू हा यहुदी धर्म अपूर्ण समजत होता 
आणि त्याला तो परिपुर्ण करायचा होता. यहुद्यांच्या धर्म- 
शास्त्र्यांनी माजवलेळे कर्मकांडाचे अवडंबर त्याला मान्य नव्ह्ते. 
कर्मकांडापेक्षा नीती हाच खरा घर्माचा आवार आहे, असे तो 
समजे. त्याचा लोकांना उपदेश असे, तो असा - 

(१) तुम्ही परमात्म्याला आपला दयाळू पिता माना, श्रद्धेने 
आणि भक्तीने त्याच्यावर प्रेम करा आणि त्याच्यावरच संपूर्ण 
विश्वास ठेवा. 

(२) तुम्ही सवं माणसांना वहीण-भाऊ समजा आणि त्यांचे 
कल्याण व्हावे असे सदेव चिंता. कोणाशी वेर करू नका. 
तुमच्यावर कोणी आक्षेप घेतल्यास आणि तुमचा कोणी अपराव 
केल्यास त्याला क्षमा करा. अहंकार व ढोंग या दोन्ही अधार्मिक 
गोष्टी आहेत, तेव्हा त्यांचा विषवत त्याग करा. 

देवाची प्राथना कशी करावी, हे येशूने आपल्या अनुयायांना 
पुढीलप्रमाणे सांगितले - 

“ हे आमच्या स्वर्गस्थ परमपित्या, तुझे नाव गाजो. तुझे 
राज्य येवो. स्वर्गात व पृथ्वीवर तुझ्या इच्छेचे पालन होवो. 
आजची भाकरी आज आम्हांला दे. आमच्या अपराध्यांना आम्ही 
जशी क्षमा करतो, तज्ी तू आमच्या अपराधांबद्दल आम्हांला 
क्षमा कर. आणि मोहांपासुन व पापांपासून आम्हांला वाचव. ” 

येशू ख्रिस्ताच्या जीवनातील काही उद्बोधक प्रसंग असे- 

एके दिवशी स्वतःला अत्यंत धर्मनिष्ठ समजणाऱ्या एका 
फॅरिसोकडे येशू जेवायला गेला. तो तिथे असताना एक हीन 
दर्जाची बाई तिथे आली आणि येशूच्या पायाशी गुडघे टेकून 
बसलो. येशूच्या पायावर डोके टेकताच तिचे अश्रू त्याच्या 
पायावर पडले. तिने ते आपल्या केसांनी पुसले आणि जवळच्या 
कुपीतील अत्तर त्या पायांवर शिंपडले. एका हीन बाईला येशूने 
इतके जवळ करावे, हे त्या सनातनी फॅरिसीला आवडले नाही. 
त्यावर येशूने त्याला एक गोष्ट सांगितली- 

दोघा जणांनी एका सावकाराचे कर्ज काढले होते. एकाने 
५० मोह्रांचे आणि दुसर्‍याने ५ मोहरांचे. दोघेही त्याची परत- 
फड करायला असमर्थ ठरल्याने सावकराने त्या दोघांनाही कर्ज 

माफ केळे. आता तुम्हीच सांगा बरे, दोहोंवैकी कोणता क्रणको 
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भारतोय संस्कृतिकोरां 


सावकारावर अधिक प्रेम करील आणि त्याची अधिक सेवा 
करील ? 

यावर तो सनातनी फॅरिसी म्हणाला. “ अर्थात ज्याच्या" 
वर जास्त कर्ज होते, तो. ” 

तेव्हा येशू त्या बाईकडे बोट करून म्हणाला - 

“ तुझे आणि त्या बाईचे तसेच आहे. तू स्वतःला पुण्यशील 
समजतोस आणि म्हणून देवाचे फारसे त्रट्रण मानीत नाहीर्स- 
ही बाई आपल्याला हीन समजते आणि म्हणून देवाचे स्वतःवर 
फार मोठे त्रट्रण मानते. ती आपल्याला महापापी समजते आणि 
म्हणून लोकांवर प्रेम करणे तिलां सोपे आहे. पण तू आपल्याला 
पुण्यशील समजतोत्त आणि म्हणून तुला प्रेम करणे कठीण जा 
जो निस्सीम प्रेम करतो त्याला सर्वे पापांची क्षमा मिळते. 

एके दिवश्ली सनातंनी फॅरिसी आणि काही यहुदी धर्मशास्त्र 
व्यभिचाराचा गुन्हा केलेल्या एका स्त्रीला घेऊन येशूजवळ आढ 
आणि त्याला म्हणाले - 

“ गुर्महाराज, या स्त्रीच्या हातून व्यभिचाराचा गुन्हा मड, 
आहे. मोझेसच्या कायद्याप्रमाणे अश्या स्त्रियांना दगड मार्श 
ठार करण्याची शिक्षा आहे. यावर तुमचे काय म्हणणे ?' 

शास्त्रीमंडळी त्याला कोंडीत पकडण्यासाठी असे बोलली 
होती. “ तिला दगडांनी ठार करा, असे जर येशूने म्हटले असत 
तर “ पापाची घणा करा; पाप्याची करू नका आणि ४». 
ही प्रेमच करा ' या त्याच्या उपदेशाविरुद्ध ते बोलणे टि 
असते. जर तो ' त्या स्त्रीला मारू नका, ' असे म्हणाला शा 
तर ते मोझेसच्या कायद्याविरुद्ध बोळणे झाळे असते. म 
तो काहीही न बोलता खाली मान घालून धुळीत रेव 
ओढीत राहिला. यहुदी धमं्षास्त्र्यांनी निर्णय देण्याविषर 
फयूडा आग्रह केला, तेव्हा तो वर मान करून एवढेच म्हणा डर 
___“ तुम्ही म्हणता, की कायद्याप्रमाणे या स्त्रीला दगडाने ८ 
केले पाहिजे. करा तर मग. पण माझे एवढेच सांगणे आहे, 
“याच्या हातून कोणतेही पाप घडले नसेल, त्याने तिला पहिडा 
दगड मारावा. ” भी 
बी.  शरक तिला दगड मारायला पुढे करी ्ा 
न क तिथून निघून गेले. उरली ती एक 
यंशू तिला म्हणाला - क क 

“ कोणीच तुला अपराधी ठरविले नाही. असे दिसते. ल 

ती म्हणाली, “ कोणीच नाही. ” 
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न्हा 
“ तर मग मीही तुला अपराधी ठरवीत नाही. जा. ४ 


असले पाप करू नको. ? 
येशू ख्थिस्ताने अनेक चमत्कार केले. त्याने कित्येक रोग्य 
आरोग्ये दिले आणि कित्येक मतांना जिवंतही केळे अस 


र्ती 


[रग 


क 
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खंड सातवा 


तात. त्याचे हे चमत्कार पाहून लोक त्याला प्रेषित किवा पेगं- 
बर समजू लागले. हळूहळू यशही लोकांना सांग लागला, को 
इश्‍वराचा प्रेषित पुत्र तो मीच आहे आणि स्वर्गाचे राज्य 
पृथ्वीवर प्रतिष्ठित करण्यासाठी स्वर्गातून खाली उतरलो आहे 

आणि इथेच संघर्षाचे बीज पडले. यहुदी लोक स्वतःला 
इशवराची आवडती प्रजा समजत होते आणि रोमनांच्या गलाम- 
गिरीतून मुक्‍त होण्यासाठी एखाद्या प्रेषिताची प्रतीक्षा करीत 
होते. पण येशूने जेव्हा 'मी केवळ यहदी लोकांच्याच मक्‍तीसाठी 
नव्ह, तर समस्त मानवजातीला पापातून मक्‍त करण्यासाठी 
आलो आहे, ' असे सांगायला सुरुवात केली, तेव्हा यहदी लोक 


येशू ख्तरिस्त 


त्याच्यावर बिथरले. तो आणखीही काही सांगे. “ स्वर्गाच्या 

राज्यावर केवळ यहुदी लोकांचाच एकाधिकार नाही. जगातल्या 

मानवमात्राला त्या > तर्गात स्थान आहे. ' ही त्याची भाषणे 

ऐकून यहुदी लोक म्ह्णू लागले, की येशू जे स्वर्गीय रोज्य 
भ्रा. सं.को....४२, 
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येशू स्तरिस्त 


आणू इच्छितो, ते काहीतरी वेगळेच आहे. येशूचा धर्म हा नवा 
धर्म असून, त्याचा जरुसलेमच्या चर्चशी काहीही संबंध नाही. 
यहुद्यांमधील धर्मश्ञास्त्र्यांना अशी भीती उत्पन्न झाली, की 
जर जनता येश्पदिष्ट मार्गाने जाऊ लागली, तर आपल्याला 
कोणी विचारणार नाही. म्हणून त्यांनी येशूला पाखंडी ठरवले. 
एवढ्यावरच ते थांबले नाहीत, तर त्यांनी त्याला पकडून आपल्या 
घर्ममहासभेपुढे आणले आणि त्याच्यावर धमंद्रोहाचा खटला 
चालवून त्याला प्राणदंडाची शिक्षा दिली. रोमन राज्यपालाने या 
शिक्षेचे समर्थन केले आणि येशूला क्रसावर चढवून मारण्याचा 
आदेश दिला. त्याच्या डोक्यावर काट्यांचा मुकुट घालून राजसे- 
वकांनी त्याला सुळी दिले. सुळावर चढविलेल्या अवस्थेतही 
त्याने कोणावर क्रोध केला नाही. त्याच्या हातापायांत खिळे 
ठोकणाऱ्या राजसेवकांसाठीही त्याने प्रार्थना केली. तो देवाला 
म्हणाला-'' हे बापा, तू यांना क्षमा कर. कारण हे काय करतात 
ते त्यांना समजत नाही, ” 

मरणापूर्वी येशू स्त्रस्ताला तहान लागली. तो तिथल्या प्रेक्षक 
लोकांना म्हणाला. ' मला काहीतरी प्यायला द्या.' त्यावर एका 
माणसाने एक स्पंज द्राक्षासवात वुडवन वेळूच्या टोकाने येश्ूपर्यंत 
पोचविला. येशूने तो स्पंज चोखला आणि जीवनातले शेवटचे 
वाक्‍य उच्चारले. “ संपले. हे पित्या, माझा जीव मी तुझ्या हवाली 
केला आहे ! ' एवढे बोलून त्याने मान टाकली 

ही शिक्षा इ. स.३० साली एका क्षक्रवारी अंमलात आणली 
गेली असावी. अशा प्रकारे येशचा नि्घेण अंत झाला 

यशूला कदाचित या घटनेची पूर्वसूचना मिळालेली असावी 
म्हणून त्यान आपल्या शिष्यांना एकत्र जमवून तळमळीचा उपदेश 
केला, तो असा- 

“ माझा कायदा प्रेमाचा आहे. तुम्ही त्याची कास धराल, 
तर तुमच्या सर्व कामना पुर्ण होतील. कारण परमेश्‍वराची अशी 
इच्छा आहे, को जे तुम्हांला हबे असेल, ते तुम्हांला मिळावे. 
माझ्या श्रेष्ठ पित्याने जे चांगले ते मळा दिले आणि तेच मी आता 
तुम्हांला देत आहे. मी ज्याप्रमाणे आपल्या पित्याचा आदेश 
पाळतो, त्याप्रमाणे तुम्ही जर माझा आदेश. पाळाल, तर तुमचे 
कल्याण होईल. जता मी तुमच्यावर प्रेम करतो, तसे तुम्ही एक- 
मेकांवर प्रेम करा. हाच माझा तुम्हांला आदेश आहे. तसे तुम्ही 
केलेत, तर प्रेमासाठी जीवनाचे बलिदान करायलाही तुम्ही तयार 
व्हाल. तुम्ही माझ्या उपदेश्याप्रमाणे वागाल, तर माझ्या बरोबरीचे 
व्हाल. मी जेकेले ते तुम्हीही करू शकाल.” 

नंतर त्याने चांगळे गुणी व निष्ठावंत असे वारा शिष्य निव- 
डून काढले आणित्यांना आज्ञा दिली, की “ तुम्ही माझा धमेसंदेश 
जनतेपर्यंत नेऊन पोचवा. या बारा शिष्यांना त्याने विशेष प्रका. 


येशु स्प्रिस्त 


रचे शिक्षण आणि काही विशेष अधिकारही देऊन ठेवले होते. 

येशू स्थरिस्ताला सुळावर चढवल्यानंतर या वारा शिष्यांनी 
रोमन राज्यपालाच्या आज्ञेने येशूचे प्रेत सुळावरून खाली उतर- 
वले आणि त्याचे व्यवस्थित दफन केळे. पण दफनाच्या तिसर्‍या 
दिवशी त्या शिष्यांना दिसले, की येशूची कबर रिकामी आहे, 
म्हणजे तिच्यात येथूचे प्रेत नाही. त्या चमत्कारावर लोकांचा 
विइवास बसला. लोक म्हणू लागले, की ' येश पुन्हा जिवंत झाला 
आहे. पुढे काही शिष्यांना त्याने दर्गनही दिले आणि काहींच्या 
बरोबर संभापणही केळे. येशूचे कवरीतूत उठणे या घटनेला 
स्प्रिस्ती धर्मात पुनरुत्थान असे नाव आहे पुनरुत्थानापासून ४० 
व्या दिवशी त्याचे स्वर्गारोहण झाळे, असे समजतात. 

येक्षूच्या पुनरुत्यानाच्या संबंवात काही नवीन माहिती आता 
उपलब्ध झाली आहे. येशूला क्र्मावर चढवताना आणि नंतर 
त्याचे कबरीत दफन करताना एका माणसाने पाहिळे होते आणि 
ती घटना त्याने इस्कंदरिया येथील आपल्या एका प्ित्राला पत्र- 
द्वारे सविस्तर लिहून कळवली होती. सांप्रत ते पत्र एका उत्खन- 
नात उपलब्ध झाले असून, त्यातील मजकूर पुढील प्रमाणे आटरे- 

“ येशूला क्र्सावर चढवल्यानंतर जेव्हा तो मृतवत झाला, 
तेव्हा त्याचा प्राण गेला, असे समजून त्याचा देह्‌ त्याच्या अनया- 
यांना दिला ख्रेला. त्या वेळी तिकोदेमस नावाच्या वैद्याने ताबड- 
तोव येशूच्या बरीरावर औषधाचा लेप लावला आणि ज्या कब- 
रीत त्याचे शरीर पुरले गेले होते, त्या कवरीत पुरेशी मोकळी 
जागा ठेवून त्याला हवा मिळेल अशी व्यवस्था केली. खड्डा 
अन्त टाकल्यावर यगूच्या शरीरोवर काही योगेकिया कळत 3 
शरीर सचेतन केले गेले. नंतर त्याला खडु 
स्थळी नेण्यात आले. काही दिवसांनी 
शिष्यांना दर्शन दिले. पण त्याचे प्रकट होणे अजूनही धोक्याचे 
होते. म्हणून त्याच्या शिष्यांनी त्याला एका अज्ञात स्थळी नेऊन 
ठेवे आणि नंतर सहा महिने उलटल्यावर त्याच्या मृत्यूची गोष्ट 
लोकांमध्ये प्रकट केली.” 11 

प्रस्तुत घटनेच्या संबंबात श्री. ग. दा. सावरकर यांनी आपल्या 
स्प्रिस्तिपरिचय या पुस्तकात पुढील माहिती दिली आहे- 

येशू स्त्रिस्त तरुणपणी भारतात आला होता आणि त्याने 
नाथ संभ्रदायाशी संपर्क साधला होता. त्या संप्रदायाच्या एका 
भजनात ईशनाथाचा उल्लेख आहे. तो ईशनाथ म्हणजे येणू 
स्त्रिस्तच होय. त्याला कूसावर चढवल्याची वातमी जेव्हा भार- 
तात आळी, तेव्हा ती व्यानमग्न चेतनलाथ या महापुरुषाच्या कानी 
गढी. ती ऐकून तो योगबळाने ज्यूंच्या देशात प्रकट झाला आणि 
पैथू स्थिस्ताला भारतात घेऊत आला. भारतात आल्यावर 
काइमो रात राहून येथूने आरोग्य मिळवले, एक मठ स्थापला 


यातुन काढून सुरक्षित 
येशूने आपल्या काही 


६५८ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


आणि तो शिवाची आराधना करीत राहिंळा. वयाच्या ४९ व्या 
वर्षी काइमीरातच त्याने योगसमाधी घेतली. 

पवित्र कुराणातही येशू स्त्रिस्ताचा उल्लेख आला आहे 
संदर्भात मो. महंमद अली यांनी लिहिले आहे, ते असे- 

“ येशू स्म्रिल्त आयुष्याच्या अखेरीस काइमीरमध्ये आला 
होता आणि तिथेच त्याचा देहांत झाला. श्रीनगरच्या खातयार 
नामक मार्गावर त्याची कवर आहे आणि ती ' ईसासाहबकी 
कत्र ' या नावानच प्रसिद्ध आहे.' स्वामी रामतीर्थ यांनीही या 
कथनाला पुष्टी दिली आहे. 

येथू ख्तरिस्ताच्या १३ ते ३० या वर्षांच्या कालखंडातील 
माहिती पूर्वी उपलब्ध नव्हती. पण सांप्रत रशियातला एक संशो 
धक डॉ. नोतोविच याला तिबेटमध्ये पाळी भाषेतला एक ग्रथ 
उपलब्ध ज्ञाला आहे. त्यात वरील कालखंडातल्या यॅई. 
न्प्रिस्वाच्या जीवनाविषयी माहिती मिळते, ती अशी- र. 

जेव्हा येशू १३ वर्षांचा झाला, तेव्हा त्याच्या आप्तेष्ट 
त्याच्या लग्नाचा घाट घातला. पण येशूला ते पसंत पडले नाही 
त्याला नेष्ठिक ब्रह्मचारी राहायचे होते. म्हणून तो घरावरून 
पळून गेला आणि एका काकिल्यावरोबर भारतात आला. ४ 
जगलाथपुरी, राजगृह, वाराणसी, इ. क्षेत्रांत राहून त्याने वेदा" 
ध्ययन व संस्कृत भाषेचे अध्ययन केले. पुढे जेव्हा तो वेद 
ईवरप्रणीत नाहीत असे सांगू लागला, तेव्हा येथील ब्राह्मण णांशी 
त्याच्रे विनसळे. त्यानंतर तो ब्राह्मणी संपर्क सोडून बौद्ध मठा 
आश्रयाने राहू लागला. तिथे त्याने पाली भाषेचे ज्ञान मिळव? 
आणि वौद्ध धर्माची दीक्षा घेतली. वयाच्या २९ व्या वर्षी १ 
स्वदेशी म्हणजे पॅलेस्टाईनमध्ये परत गेला. वी 

या घटनेचा एक वेगळा अर्थ पंडितांनी लावला आहे, 6 
असा - वरील घटना खरी असो वया नसो; पण एक गोष्ट 
सत्य आहेती ही, की वेदिक हिंदूंनी ज्या प्रकारे बौद्ध धर्मार भ 
उत्तर काळो बुद्धाला आपला नववा अवतार मानन बौद्ध दध 
चाही वेदिक संस्कृतीत समावेश करून घेतला, त्याचप्रमाणे ४ 
खस्त्रिस्तालाही आपला म्हणून आणि भारतीय परंपरेशी त्याचीं ऱं 
संव्ंध जोडून त्यालाही भारतीय संप्रदायपरंपरेशी आणण्या 
प्रयत्न प्राचीन काळीच केला गेला. 

येशू ख्रिस्ताचे स्वभाववेशिष्ट्य हे, की तो अत्यंत ४. 
मनमिळाऊ आधि प्रेमळ होता. त्यामुळे सामान्य जनता त्या 
अवतीभोवती सरैव गोळा होई. कित्येकदा लोकांनी व 
ठेवल्यामुळे त्याला जेवायळाही फुरसद मिळत नसे. येर. 
रुची फार आवड होती. तो त्यांच्यावर मेघवृष्टीसा रख _ 
करी आणि त्यांना जवळ बोलावून आशीर्वाद देई. मुलांमम हत 
त्याजा निसर्गाचेही अतीव आकर्षण होते. त्याच्या उपदे 


त्या 


खंड तातवा 


फुले, पक्षी, इ. निसर्गातली उपमाने नेहमी येतात. धन-दौलत हो 
भआाध्यात्मिक साधनेत विघ्न उत्पन्न करणारी आहे, म्हणून द्रव्या- 
साठी हावभरी होऊ नका, असे तो धनिकांना सांगे. त्याची एक 
उक्ती प्रसिद्ध आहे - * सुईच्या नेढ्यातून उंटही जाऊ शकेल, 
पण श्रीमंत मनुष्य जाऊ शकणार नाही. ' 

येशू स्त्रिस्त पतितांना पावन करून जवळ करणारा होता. 
धार्मिक अवडंबराची तो सदेव निदा करी. तो स्वत: अत्यंत 
नि:स्पृह आणि निलेंव होता. त्याने देहरंडना करणारे तप कधीही 
आचरले नाही. मात्र तो सदैव आत्मसंयमी राहिला. तो पापाची 
घृणा करीत असे; पाप्याची नाही. पापीजनांविषयी तो सदेव 
करुणामय असे. पडचात्तापाने कसलाही पापी मनुष्य शुद्ध होतो 
आणि ईद्वरी कृपेला पात्र ठरतो असे, तो लोकांना सांगे. 
येशूच्या धर्माचा जगभर प्रसार झाला, त्याच्या अनेक कारणां- 
पैकी हे एक महत्त्वाचे कारण आहे. 

येशू ख्तरिस्ताने स्वतः कोणताही धमंग्रंथ लिहिला नाही. त्याचे 
जीवन ज्यांनी जवळून पाहिले आणि त्याचा उपदेश श्रवण केला, 
अशा त्याच्या अनुयायांनी त्याच्या जीवनातील प्रसंगांचे वर्णन 
आणि त्याचे उपदेश चार शुभ वर्तंमानांत (गॉस्पेल्स) लिहून 
ठेवले आहेत. येशूच्या धर्मोपदेश्याचा प्रसार व्हावा आणि त्याने 
केलेल्या चमत्कारांची वर्णने ऐकून त्याच्या ईश्‍वरत्वावर लोकांचा 
विठववास जडावा, हा त्या शुभ वर्तेमानांचा प्रधान उद्देश आहे. 
या शुभ वर्तमानांमुळे, येशूचे मृत्यूनंतर पुनरुत्यान झाले, या 
गोष्टीवरही लोकांत विश्‍वास उत्पन्न झाला. 

येशू स्त्रिस्ताच्या जीवनातून संदेश व प्रेरणा घेऊन हजारो नव्हे, 
तर लाखो ख्त्रिस्ती मिशनऱ्यांनी जगाच्या कोनाकोपर्‍्यांत जाऊन 
गेल्या दोन हजार वर्षांत आपले आयुष्य लोकसेवेत वेचले आहे. 
गरीव, अज्ञ, दीन, दलित व पीडित अश्या जनतेला चांगले जीवन 
जगण्याची संधी मिळवून देणे, यातच प्रभू येशूची खरी सेवा 
आणि भक्ती आहे, असे या मिशनऱ्यांनी मानले. सांप्रत जगाच्या 
सर्वे भागांत शाळा, महाविद्यालये, इस्पितळे, मंदिरे, इ. अनेक 
संस्था प्रभू येशूच्या नावाने चालतात. लक्षावधी लोकांना त्यांचा 
फायदा मिळतो. पाहा - खिस्ती धर्म. [ म. ज्ञा. को.; हि. वि. 
को.; ज. वि. ध.; स्त्रिस्तेपरिचय; भा. सा. पु. ७] 


)._.9_ खंडोबाच्या उपासनेत प्रचलित असलेली गर्जना 
बळक्रोट किवा घोष. खंडोबाची तळीआरती करताना किवा 
त्याच्यावर भंडारा उघळताना ' खंडेरायाचा येळकोट ', ' सदा- 
नेंदाचा येळकोट ' , ' शिवामल्हारीचा येळकोट ' असा उद्घोष 
केरतात. येळकोट हा शब्द येळू (सात) आणि कोटी (प्रकार 
क्रिवा कोटी ही संख्या) या दोन शब्दांतून बनला आहे, येळू- 
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कोटी महादेव, येळूकोटी तपोधन असे प्राचीन लैेखिक उल्लेख 
मिळतात. मातंड भैरवाचे सेन्य सप्तकोटी गणांचे होते, त्यावरून 
ही घोषणा आली असावी, अश्ली विद्वानांची कल्पना आहे. खंडो- 
वाच्या संदर्भात सप्तकोटीरवर, सप्तर्षी, सप्तमल्य, सप्तकोटी- 
गण, सातशे मेंढ्या, सात कुत्रे, इ. सात संख्येने युः्त असे शब्द 
अनेक वेळा येतात. त्यावरून सात ही संख्या सांकेतिक अर्थाने 
पवित्र बनलेली दिसते. पाहा-खंडोबा. [ खंडोबा ] 


>, उपनि एक नव्य उपनिषद. हे कृष्ण यजु- 
यांगकुंडली-उप निपद वेदाशी संबंधित आहे. याचे तीन 
अध्याय असून, यात योगप्रक्रिपेची माहिती दिलेली आहे. यात 
कुंडलिनीजागृतीविषयी पुष्कळच महत्त्वाची माहिती आढळते. 
हे उपनिषद कोणी उपदेशिले त्याचा उल्लेख नसून, ते गौतमाला 
उपदेणिले आहे, एवढे कळते. 

याच्या पहिल्या अध्यायात ८६ मंत्र आहेत. यात प्रारंभी 
पाणायाम करणाऱ्याने कोणती पथ्ये पाळली पाहिजेत, त्याचे 
वित्रेचन असून, पुढच्या मंत्रांत कुंभकाचे प्रकार व त्यांपासून 
मिळणारी फळे यांचे विस्तृत वणन आहे. 

डक्ऱ्या अध्यायात ४९ मंत्र असून, त्यात प्रारंभी खेचरीविद्यचे 
वर्णन आहे. 'र्‍हीं! हे तिचे बीजाक्षर असून, ती विद्या गुरुमुखाने 
ग्रहूण केली तरच सिद्धी मिळते, असे सांगितले आहे. 

तिसर्‍या अध्य!यात ३५ मंत्र आहेत. त्यात सांगितले आहे, 
ते असे - मन म्हणजेच ब्रिद होय. मन वंधात अडकले, तरी 
बिदूला मात्र कोणतेही बंधन नाही. मनोल्य होतो, तव्हा बिंदू 
अद्वैत ब्रह्मात किवा ईश्‍वरतत्त्वात प्रवेश करतो. 

मायेने मोहित झालेला जीवात्मा अनेक तापांनी तप्त होत 
असतो. मात्र ब्रह्मज्ञान होताच हे सर्व ताप दूर होऊन आणि 
सारे मोहूही नष्ट होऊन तो जीवन्मुक्त होतो. 

अशा प्रकारे जीवन्मुक्‍ती व विदेह मुक्‍ती यांचे वणन करून हे 
उपनिषद संपते. [ श्री. सी. ग. देसाई ] 


नर ल एक नव्य उपनिषद. हे साम- 
पांगचूडासणी "उपनिषद - त प ववर पैशात 
१२१ मंत्र आहेत. प्रारंभी सहा योगांगांचा निर्देश आहे. सिद्धासन 
व कमलासन यांना महत्त्व दिलेले आहे. नंतर मूलाधारादी चक्रे, 
नाड्या व विविध बंध यांचे वर्णन आहे. योनिमुद्रेचा विशेष 
उहापोह केलेला आहे. त्यापुढे सांगितले आहे, ते असे - 
योग्याला जागृतावस्थेत भ्रमध्याच्या ठिकाणी हंसाचे दर््षन 
होते. जीव इंद्रियबद्ध आहे; तर आत्मा तसा ताही. योग्याला 
केबळ कुंभकाच्या साहाय्याने प्राणसंयंम करता येतो. योगासनांनी 


योगचूडामणी-उपनिषद 


विविध रोग बरे होतात. प्राणायामाने पापांचा नाश होतो. 
प्रत्याहाराने मनःशुद्धी होते. धारणेने मनोधैर्य लाभते. आणि 
समाधीने आत्मानुभूती घडते. [ श्री. सी. ग. देसाई ] 
योगतस उपि एक नव्य उपनिषद. हे यजुर्वेदाशी 
यागतत््व उपनिषद प. असून, यात १४२ मंत्र आहेत. हे 
विष्णूने ब्रह्मदेवाला सांगितले. विष्णू हा महायोगी असुन, तो 
सत्यमार्गात दीपस्तंभासारखा उभा आहे, असे यात म्हटले आहे 
या उपनिषदात अष्टांग योगाचे वर्णन आहे. त्याचवरोवर 
हठयोगाचेही विवेचन आहे. हठयोगाची १२ उपांगे सांगितली 
अनुन, महामुद्रा, महावंध, महावेध, खेचरी, जालंघरवंध, उडि- 
यानबंध, मूलबंध, दीघंप्रणवसंघान, सिद्धान्तश्रवण, वज्रोली, 
अमरोली व सहजोली अशी त्यांची नावे आहेत. या उपनिषदात 
पुढे अनेक सिद्धींचे वर्णन असून, योगसाधकाने या सिद्धींचा 
मोह टाळावा, असे म्हटले आहे. [ श्री. सी. ग. देसाई] 


> प्रत्येक नक्षत्रपुंजातील एकेक ठळक तारा निवडून 
यागतारा ला असे म्ह आटे 

तिला योगतारा असे म्हणण्याचा प्रघात ढे 
या योगतारेच्या जवळ चंद्र आला म्हणजे त्या दोहोंचा योग 
झाला असे म्हणतात. या योगांची काही शुभाशुभ फळेही सांगि- 
तलेली आहेत. [ पं. ज्यो. द्या. ] 


गढी 'ईदर्शनांपेकी एक दशन. योगाचा उल्लेख नेहमी 
यागद्शन सांख्यदर्शनाच्या जोडीने येतो. कारण ड्या 
दोहोंच्या सिद्धान्तांत उ"कळच साम्य आहे. सांख्यदर्शन पंचवीस 
तत्त्वे मानते. योगालाही ती तत्त्वे मान्य आहेत. फक्त सांख्य- 
दर्शनाला मान्य नसलेले ईदवर नावाचे सव्वि 
दर्शनाने अधिक स्वीकारले आहे. 
योगविद्या ही एक अनुभवसिद्ध अत्नी विद्या आहे. ती भार- 
तीयांची सर्वांत प्राचीन अशी आध्यात्मिक संपत्ती आहे. प्राचीन 
कूषि-मुनींना जे प्रातिभ ज्ञान प्राप्त झाळे व त्यांची अंतर्दष्टी 
विकसित झाली, त्याला योगविद्या हे एक प्रमख कारण आहे. 
योगविद्येचा प्राणविद्येशी घनिष्ठ संबंध आहे. प्राणांचा 
प्रत्यक्ष संबंध प्राणायामाच्या द्वारे योगशास्त्राशी पोचतो. सर्व 
उपनिषदांनी मनोजय व प्राणजय हे दोन मोक्षाचे उपाय सांगि- 
तले आहेत. या प्राणजयाचे अर्थात तत्स्वरूप योगविद्येचे प्रशां- 
त्मक प्रतिपादन संहिता, ब्राह्मणे, आरण्यक्रे व उपनिषदे यांत 
अनेक ठिकाणी केलेले आहे. श्रौत वाडमयात काही ठिकाणी 
योगाचे केवळ संकेत |ाढळतात, तर काही ठिकाणी योगाचे सुंदर 
व्रवेचन पहायला मिळते. कग्वेदात दौर्ेतमा क्रषी म्हणतो - 


सावे तत्त्व योग- 
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अपद्यं गोपामनिपद्यमानसा च परा च प्थिभिश्‍चरन्तम्‌ । 
स सध्रीची: स विषूचीबंसान आ वरीर्वात भुवने्वन्त: ॥ 
(क्र. १.१६४.३१) 
अर्थ-मी सर्वे इंद्रियांचा रक्षक आणि अविनाशी अश्या 
प्राणाचा साक्षात्कारकेला आहे. तो प्राण भिन्न भिन्न मार्गाच्या 
(नाड्या) द्वारे आत-बाहेर येत-जात असतो. 
ऐतरेय आरण्यकात म्हटले आहे, ते असे -- कू 
प्राण हाच अंतरिक्ष व वायू यांचा ख्रष्टा व पिता आहे. तो 
देवतात्मक आहे व क्रपिरूपही आहे. म्हणून देवता आणि क्षी 
यांची भावना प्राणामध्ये करावी. हा प्राणच झोपेच्या वेळी 
वागादी इंद्रियांचे निगरण करतो (त्यांना गिळून टाकतो) . म्हणून 
त्याला गृत्स असे म्हणतात. रात्रीच्या वेळी तो वीर्याच्या विसर्ग” 
रूपाने मद उत्पन्न करीत असल्यामुळे त्याला मद म्हटले मधे 
हा अपान होय. प्राण व अपान यांच्या संयोगाला गृत्समद म 
तात. विश्वाला पापापासून दाचवीत असल्यामुळे प्राणाला न 
म्हणतात. या शरीरात इंद्रियांचा निवास सर्वांत जातत ह 
असल्यामुळे प्राणाला वसिष्ठ असेही म्हणतात. तात्पर्य, सर्म्स्त ् 
वेद हे प्राणरूप आहेत. म्हणून प्राणाच्या या विविध रू 
उपासना करावी. (ऐंत. आ. २.२.१० ) हा... 
कठोपनिषदात (२.६.११) योगाची व्याख्याच सांगत 
आहे, ती अशी- 
तां योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रियधारणास्‌ । र्णा 
अर्थ - (आत्म्याच्या ठिकाणी) इंद्रियांची स्थिर धा 
करणे, म्हणजे योग होय. नट 
योगाचे महत्त्व विशद करताना कठोवनिषदकार म्हर्णत 
तं बुदेशं गूढमनुप्रविष्टं गुहाहितं गहूरेष्ठं पुराणम्‌ । ति 
अध्यात्मयोगाधिगसेन देवं सत्वा धीरो हर्षेशोको जह्मांत 
(कठोप. सश 
अर्थ - तो देव, अर्थात आत्मा इतका स्थिर व तेजस्वी च न 
कौ त्याला पाहणे कठीण आहे. तो गढ स्थानात प्रवेश क 
राहिलेला, गुहेत बसलेला, गहूरात राहणारा आणि पुरात, 
आहे. धीर पुरुष अध्यात्मयोगाच्या प्राप्तीने त्याला जाणून 
व शोक यांचा त्याग करतो. न 
उपनिषदांत एक दर्शन म्हणून आणि क्रियात्मक साधन म्हट झम; 
दोन्ही अर्थांनी योग शब्द प्रयुक्त आहे. वरील मंत्र योगाचा ही 
नात्मक अर्थ व्यक्‍त करीत असुन, इवेताश्‍वतरोपनिषदात र्क्रि 
त्मक योगाचे वणन (२.८-९) पुढीलप्रमाणे कलेले आहे” 
त्रिरुतततं स्थाप्य समं शरीरं हृदीन्द्रियाणि मनसा संनिरुध्य । 
बरह्मोड्पेन प्रतरेत विद्वान्‌ ज्रोतांलि सर्वाणि भयावहानि !! 
प्राणान्‌ प्रवोड्येह स युक्‍तचेष्ट: क्षीणे प्राणे नासिकथोच्छवसीत 
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इुष्टाइवयुक्‍्तमिव वाहमेनं विद्वान्‌ मनो धारयेताप्रमत्त: ।। 
अथ - शरीराला त्रिरुत्तत करून (छाती, मन व मस्तक 
एका रेषेत ताठ ठेवून) मनासह्‌ इंद्रियांचे हृदयाच्या ठिकाणी 
नियमन करून व ब्रह्मरूप नौकेत बसून ज्ञानी पुरुषाने सर्व 
भथानक प्रवाह तरून जावे. या शरीरात प्राणांचा चांगल्या प्रकारे 
निरोध करून वृक्‍ताहारविहार व्हावे.प्राणाचे पीडत करून (कुंभक 
करून ) नाकपुड्यांच्या द्वारे श्‍वास सोडावा आणि इंद्रियरूपी 
दुष्ट घोड्यांचा लगाम खेचून मनाला अप्रमत्तपणे धारण करावे. 
योगसाधकाला कोणते फल मिळते, ते वेताश्‍वतरोपनिषदात 
(२.१२) पुढीलप्रमाणे सांगितले आहे - 
न तस्य रोगो न जरान मृत्यु: । 
प्राप्तस्य योगाग्निमयं शरीरम्‌ ।। 
अर्थ - ज्याला योगाग्निमय शरीर प्राप्त होते, त्याला कोण- 
ताही रोग होत नाही, वार्धक्य येत नाही आणि मृत्यूही येत नाही. 
छान्दोग्य (८.६), बृहदारण्यक (४.३.२०) व कौषीतकी या 
उपनिपदांत हृदयापासुन पुरीततापर्यंत जाणार्‍या हिता नामक 
नाड्यांचा निदेश केला आहे. 
अमृतनादोयनिषदात योगाची सहा अंगे व तेजोबिदूपनिष- 
दात योगाची पंधरा अंगे सांगितली आहेत, ती अनुक्रमे अशी- 
भरत्याहारस्तथा ध्यानं प्राणायामो$थ धारणा । 
तकंश्‍चेव समाघिइच षडडंगो योग उच्यते ॥ 
अर्थ - प्रत्याहार, ध्यान, प्राणायाम, धारणा, तकं व समाधी 
असा योग षडडझग सांगितलेला आहे. 
यमो हि नियमस्त्यागो मोनं देशइच कालतः । 
आसनं मूलबन्धशच देहसाम्यं च दृक्स्थिति: ॥ 
प्राणत्तंयमनं चेव प्रत्याहाररच धारणा ।_ 
आत्मध्यातं समाधिइच प्रोकक्‍तान्यडगानि व क्रमात्‌ ।। 
अर्थ - यम, नियम, त्याग, मोन, देश, काल, आसन, मूल: 
बंध, देहसाम्य, दृष्टीची स्थिती, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, 
आत्मध्यान व समाधी अश्ली योगाची पंधरा अंगे क्रमाने सांगि- 
तली आहेत. 
भगवद्गीता हे परभ आणि परिपूर्ण असे यो गशास्त्रच आहे. 
जीवाला परमात्म्याची प्राप्ती करवणे हे गीतेचे अंतिम लक्ष्य 
आहे. गीतेच्या प्रत्येक अध्यायाच्या पुष्पिकेत ' यो शास्त्रे । असा 
निदेश येतो. श्रीकृष्णाळाही योगेश्‍वर असेच म्हटठे आहे. गीतेत 
योगाची प्रारांभक साधना दुसर्‍या अध्यायापासुन सुरू होते 
आणि पुढच्या अध्यायांतून उत्तरोत्तर त्या साधनचा विकास 
होत जातो. सहाव्या अध्यायात योगाच्या क्रियात्मक अंगाचा 
उपदेश, ' शुची देशे प्रतिष्ठाप्य ? इ. इलोकांनी भगवंताने केला 
आहे. पतंजलीने मनोनिरोधाचे जे दोन उपाय सांगितले आहेत, 
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तेच त्या आधी भगवंताने पुढील इळोकात (गीता ६.३५) 
सांगितले आहेत - 
असंशयं महाबाहो मनो दुनिग्रहं चलम्‌ । 
अभ्यासेन तु कोन्तेय वराग्येण च ग॒ह्याते ।॥। 
अर्थ - हें महाबाहो अर्जुना, मन हे निःसंशय चंचल व,निग्रह 
करण्यास अत्यंत कठीण आहे. पण हे कोंतेया, अभ्यास ववेराग्य 
या दोन उपायांनी त्याचा निग्रह करता येतो. 
योगसिद्ध किवा योगारूढ पुरुष कसा होतो, हे गीतेत (६.२९) 
सांगितले आहे, ते असे- 
सर्वंभूतस्थमात्मानं सर्वभूताति चात्मनि । 
ईक्षते योगयुक्‍तात्मा सववत्र ससदर्शत: ।। 
अर्थे - ज्याचा आत्मा योगयुक्त झाला आहे, असा पुरुष 
सर्वभूतांच्या ठिकाणी आत्म्याला व आत्म्याच्या ठिकाणी सर्व 
भूतांना पाहतो. त्याची दृष्टी सववत्र सम होते. 
मात्र गीतेतील योग शब्दाचा अर्थ कमयोग असाच अनेक 
वेळा घ्यावा लागतो. 
बौद्ध धर्मातही योगाचे महत्त्व मान्य केलेले आहे. बुद्धाच्या 
जन्मकाळी भारतात योगविद्या प्रतिष्ठित झाली होती. बुद्धाच्या 
मनावरही तिचा प्रभाव होता. बोघिप्राप्तीसाठी घरदार सोडून 
तो बाहेर पडला आणि गयेच्या निर्जन वनात गेला. तिथे त्याने 
आस्फानक नावाची समाधी लावून खूप देह॒दंडना केली. त्या 
समाधीतूुनच बोधी प्राप्त होऊन तो बुद्ध बनला. 
बुद्धाच्या अनेक शिष्यांनीही योगसाघना करून अनेक सिद्धी 
मिळविल्या व स्वत:चे महत्त्व वाढविले. बौद्धांचे एक स्वतंत्र 
योगशास्त्र आहे. त्यांनी राजयोग व हठ्योग या उभयविध 
योगाची साधना केलो, अनुभव घेतले, त्या अनुभवांची परस्पर 
देवाण-घेवाण केळी आणि योगसाधनेला शास्त्रीय स्वरूप प्राप्त 
करून दिले. बोद्ध योग हा बर्‍याच अंशी पातंजल योगाशी 
मिळता जुळता आहे. गुह्यसमाज नावाच्या एका बौद्ध ग्रंथात 
त्या योगाचे विवरण आहे. बौद्ध आचार्य अष्टांग योग न मानता 
षडंग योग मानतात. प्रत्याहार, घ्यान, प्राणायाम, घारणा, अनु- 
स्मृती व समाधी ही बौद्ध योगाची सहा अंगे होत. यात अनु- 
स्मृती हे नवे अंग प्रविष्ट असुन यम, नियम व आसन ही तीन 
अंगे गाळलेली आहेत. अनुस्मृतीला बौद्ध प्राधान्य देतात. कोण- 
त्याही पदार्थाचे अविच्छित्त ध्यान म्हणजे अनुस्मृती होय. या अन्‌- 
स्मृतीसाठीच योगसाघनेचा उपक्रम झाला भाहे. अनुस्मृतीचा 
चिरकाल अभ्यास केल्याने प्रतिभासाची उत्पत्ती होते. त्यातूनच 
प्रज्ञा व उपाय या दोन तत्त्वांचा संयोग होऊन सृष्टीतल्या समस्त 
पदार्थांची एकपिंडाच्या रूपात अभिव्यक्ती होते. त्या एक पिडाचे 
ध्यान केल्यामुळे समाधिरूप अलौकिक्क ज्ञान प्राप्त होते. 
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योगाचे चार प्रकार आहेत. मंत्रमोग, हठयोग, ल्ययोग व 
राजयोग अली त्यांची नावे आहेत. त्यांवे स्वरूप थोडक्यात असे- 
संत्रयोग - मंत्रातल्या अनेकविध वर्णपोजना अनेक प्रकारची 
इष्ट फळे देतात. मंत्रातील मूळ दकती प्रकाद्यात आणणे, हा 
मंत्रसाधनेचा उद्देश असतो. कोणत्या मंत्राने कोणते फल प्राप्त 
होते, ते क्रषिमुनींनी व सिद्ध पुरुषांनी सांगितलेळे असते. मंत्र 
म्हणजे नुसतेच एकत्र केळेले वर्ण क्रिवा वर्गसमूह नव्हेत. ते 
वर्णसमूह अंतर्गत शक्‍तीचे प्रतीकरूप असतात. मंत्रांमुळे साव- 
काच्या अंतरातली शक्‍ती जागृत होऊन त्याला मोठे सामथ्प॑ येते. 
मंत्रयोगाच्या ध्यानाला स्थूल ध्यान म्हणतात. हे ध्यान पंच- 
सगुणोपासना व अवतारोपासना यांच्या अनुसारे अनेक प्रका- 
रचे होते. मंत्रमोगाच्या समाधीला महाभाव समाधी म्हणतात. 
हठयोग - देहगुद्धी हे हठयोगाचे उद्दिष्ट आहे. योग्यांच्या 
परिभाषेत हिला घटशुद्धी म्हणतात. ही शुद्धी षट्कर्माच्या द्वारे 
केली जाते. आसने आणि मुद्रा यांच्या द्वारे हठयोगी देहाची 
स्थिरता प्राप्त करून घेतो. प्राणायाम, प्रत्याहार, ध्यान व समाधी 
यांच्या द्वारे त्याला लघुता, दृढता, आत्मप्रत्यय व निलेयता या 
गोष्टी मिळतात. आसन, प्राणायाम, मुद्रा व नादानुसंधान हे 
हठप्रोगाचे मुख्य प्रतिपाद्य विषय आहेत. कुंडलिनी जागृत करून 
अष्टेइवर्याची प्राप्ती करून घेणे, चक्र व ग्रंथी यांचा भेद करणे, 
प्राणाचा सुषुम्नेत प्रवेश करवणे, चित्त निराळंव करणे व मृत्यु- 
भाव दूर करणे, हे हुठयोगाचे साध्य आहे. हठयोगातल्या घ्यानाला 
ज्योतिर्ध्यान म्हणतात आणि प्राणनिरोधाने होणाऱ्या समाधीला 
डाबोध समाधी म्हणतात. 

लययोग - मानवपिड ही ब्रह्मांडाची प्रतिकृती आहे. ब्रह्म व 
ब्रह्मशक्‍ती यांचा विलास जसा ब्रह्मांडात होतो, तसाच तो मानव- 
धिडातही होतो. ब्रह्मांडातल्या प्रमाणे ग्रह, नक्षत्र, चतुदेश भुवने, 
इत्यादींची पीठे मानवपिडातही आहेत. पंचकोशांचे आवरण 
शिथिल होताच पिंड स्वेच्छेप्रमाणे कोणत्याही लोकात आपला 
संबंध स्थापन करू शकतो. पिड-ब्रह्मांडांच्या या विज्ञानानुसार 
मतुष्यपिंडाच्या आधारपद्मात कुलकुंडलिनी नावाची ब्रह्मशक्‍ती 
प्रसुप्त राहुन अविद्येच्या प्रवाहाने सृष्टिक्रिया करीत राहते. सह- 
ख्रार नावाचे एक चक्र मनुष्याच्या मस्तकात असते. लययोगाच्या 
दारे कुलकुंडलिनीरक्‍तीला तिथे नेऊन शिवरूपाशी संलग्न केले 
जाते. अद्या प्रकारे शिवाच्या ठिकाणी शक्‍तीचा लय करून मुक्‍ती 
मिळविणे, याळा लय़रयोग म्हणतात. ल्ययोगाच्या ध्यानाला विदु- 

ध्यान व समाधीला महालय समाधी म्हणतात. 
आ ण सतव, चित्त व अहंकार यांनी संवलित अंतः- 
आहा का पा कारण होते. मुक्‍तीला कारणही तेच 
ण्‌ वाढा अव:पतित करते; तर शुद्ध मन 
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त्याला उन्नत करते. इंद्रियपरायण बुद्धी जीवाला वंधनात जख- 
डते व ब्रह्मपरायण वृद्धी जीवाला मुक्तिभूमीवर आरूढ करते. 
म्हणून चित्ताला शुद्ध करणे आणि त्या द्वारे जिवा-शिवाच्या 
अद्वेताचे ज्ञान मिळवून मुक्‍त होणे म्हणजे राजयोग होय. याच्या 
व्यानाला ब्रह्मव्यान म्हणतात व समाधीला निविकल्प समाधी 
म्हणतात. जीवन्मुकती हे या समाधीचे फळ असते. ग 
पातंजलयोगसुत्रे -वरील चारही योगांत राजयोग हा सर्व" 
श्रेष्ठ मानलेला आहे. राजयोगावर पतंजलीची सुत्रे प्रसिद्ध असून, 
ती प्रमाणभूत मानलेली आहेत. त्यांना पातंजलयोगसूत्रे असे 
म्हणतात. मात्र पतंजली हा योगाचा प्रणेता नव्हे. तो त्याठा 
व्यवस्थित आकार देणारा सूत्रकार आहे. ' अथ योगानुद्यासनम्‌ 
या पहिल्याच चुत्रात जो ' अनु ' शब्द आहे, त्याचा अर्थ, ' आर्ज 
वर निर्माण झालेळे जे योगशास्त्र, त्याचा मी व्यवस्थित व 
पद्धतशीर उपदेश करीत आहे ' असा होतो. यावरून पतंज 
हा योगशास्त्राचा प्रवतंक नसून उपदेशक आहे, असे कळते. 
सनपूर्व दुसरे शतक हा पतंजलीचा काल मानतात. त्यांच्या 
योगसूत्रांची संख्या १९४ आहे. काही प्रतींत ती १९५ आहे. शा 
सूत्रांचे समाधी, साधन, विभूती व कैवल्य, असे चार पाद आहेत 
पहिल्या समाधिपादात समाधीचे रूप व भेद, तसेच 
आणि त्याच्या वृत्ती यांचे विवरण आहे. दुसऱ्या साधनपादात 
क्रियायोग, क्लेश व त्याचे भेद, क्लेश दूर करण्याचे साधन, हेय 
हेतू, हान व हानोपाय आणि योगाची अष्टांगे, इ. विषयांचे विव" 
रण आहे. तिसर्‍या विभूतिपादात घारणा, घ्यान व समाधी या 
स्वरूप सांगून, योगाच्या अनुष्ठानाने उत्पन्न होणाऱ्या सिड 
विवरण केले आहे. चौथ्या केवल्यपादात समाधिसिद्धी, निर्माश 
चित्त, विज्ञानवादाचे निराकरण आणि कैवल्य यांचे विवरण आ€' 
पातंजल योगसुत्रांवर व्यासांनी भाष्य लिहिले असून, ती * 
अत्यत प्रमाणभूत समजला जातो. योगसुत्रांतील निगूढ र्या” 
उद्घाटन करण्यासाठी व्यासभाष्य अत्यंत उपयक्‍त ठरले आटे 
मात्र हे व्यास पुराणकत व्पास नसून, ते इ. व, च्या तिसऱ्या” 
चौथ्या शतकाहून प्राचीन नाहीत. भै 
क या व्यासभाष्यातला गूढाथे सम जावन देण्यासाठी चालेचा 
सश्नाने तत्त्ववेशारदी व विज्ञानभिक्षूने योगवातिक या ग्रंथांची 
रचना केली आहे. तत्त्ववेशारदीवर राघवानंदसरस्वतीने पात 
जलरहस्य या नावाची टीका लिहिली आहे. श्री. बलदेव वप 
व्याय म्हणतात-- “ विज्ञानभिक्ष योगवातिकामधील व्यास, 
भाष्याच्या विवेचनाने तर कृतकृत्य झाला आहेच; शिवाय त्यात 
१ ेशारदीच्या व्याख्यानावरही विपुक्त टीका केली आहे" 
विज्ञानभिक्षूची दृष्टी मौलिक असून, त्याची मते वाचस्पर्ति” 
मिश्चाच्या बऱ्याचश्या मतांहून भिन्न आहेत. ' 


खंड सातवा 


भोजकृत राजमातंड, भावा गणेशाची वृत्ती, रामानंदयतीची 
मणिप्रभा, अनंत पंडिताची योगचंद्रिका, सदाशिवेंद्र सरस्वती 
याचा योगसुधाकर त नागोजी भट्टाची लघ्वी व बृहती वृत्ती 
या योगसूत्रांवरच्या आणखी टीका होत. या सर्व टीकाग्रंथांत 
राजमार्तड किवा भोजवृत्ती ही विद्ठज्जनप्रिय आहे. मणिप्रभा व 
योगसुधाकर या टीका योगसिद्ध पुरुषांनी लिहिलेल्या असल्यामुळे 
योंगसुत्रांचा अर्थ समजण्याच्या कामी अत्यंत उपयुक्त आहेत. 

योगज्याल्या - योग शब्द युज्जू च समाधी या धातूपासून 
निष्पन्न होतो. त्याचा व्यृत्पत्तिलम्य अर्थ समाधी असा आहे. 
या समाधिरूप योगाची व्याख्या करण्यासाठी पतंजलीने पुढील 
सुत्र (१.२) लिहिले आहे. 

योगद्चित्तवृत्तिनिरोध: । 

अर्थ - चित्तवृत्तीचा उपशम करणे याला योग म्हणतात. 

इथे चित्त म्हणजे मन, बुद्धी व अहंकार एतद्रूप असलेले अंत:- 
करण होय. 

त्याच्या पुढील पाच भूमी किंवा अवस्था असतात --- (१) 
क्षिप्त, (२) मूढ, (३) विक्षिप्त, (४) एकाग्र व (५) निरुद्ध. 

(१) क्षिप्त - क्षिप्त म्हणजे चंचल. या दशेत रजोगुणाच्या 
आधिक्यामुळे चित्त अस्थिर व चंचल राहते आणि बहिर्मुख 
असल्यामुळे संसारातील सुखदुःखादी विषयांकडे प्रवृत्त होते. 

(२) मूढ - तमोगुणाच्या आविक्यामुळे मूढ चित्त विवेक- 
शून्य असते. त्याला कृत्याकृत्याचा विवेक करता येत नाही. 
क्रोधादिकांच्या द्वारे त्याची विरुद्ध कार्यामध्ये प्रवृत्ती राहते. 
कतंव्य काय आणि अकतंव्य काय या गोष्टींचा निर्णय त्याला 
करताच येत नाही. 

(२) विक्षिप्त - सत्त्वगुणाचे आधिक्य भसल्यामुळे विक्षिप्त 
चित्त दुःखसाधने टाकून देऊन सुखसाधक अक्या शब्दादी विययां- 
मध्ये प्रवृत्त राहते. क्षिप्त चित्ताच्या अपेक्षेने हे विक्षिप्त चित्त 
कधी कधी स्थिरता धारण करते. हे त्याचे वेशिष्ट्य सूचित 
करण्यासाठीच त्याच्या आधी ' वि ' उपसर्ग जोडला गेला आहे. 

(४) एकाग्र - एकाच विषयाचे चिंतन करणाऱ्या चित्ताला 
एकाग्न म्हणतात. 

(५) निरुद्ध - याचा अर्थ रोधलेले चित्त असा होतो. ज्याने 
आपल्या साऱ्या वृत्ती रोधून ठेवल्या किवा हटवल्या, त्याला 
निरुद्ध म्हणतात. सवे वृत्ती आणि संस्कार यांचा लय झाल्या- 
नेंतर त्या चित्ताला निरुद्ध ही संज्ञा मिळते. 

या पाच अवस्थांमधील पहिल्या तीन अवस्था समाघीसाठी 
अत्याबर्यक नाहीत. शेवटच्या दोन अवस्था मात्र समाधीला 
उपयुक्‍त आहेत. त्या अवस्थांमध्ये योगाचा उदय होतो. या पाच 
अवस्थांचे मिळून चार परिणाम पुढीलप्रमाणे होतात -- क्षिप्त 


६६३ 


थोगदशंत 


व मूढ अवस्थेत व्युत्थान, विक्षिप्त अवस्थेत समाधिप्रारंभ, 
एकाग्न अवस्थेत एकाग्रता व निरुद्ध अवस्थेत निरोधलक्षणात्मक 
परिणाम. 
पुरुष हा निसगंतः शुद्ध चेतन्यरूप असुन तो स्वतंत्र आहे. 
शरीर आणि मन यांची बंघने त्याला लागू नाहीत. परंतु तो 
अज्ञानदशेत चित्ताशी संबद्ध राहतो. चित्त हे प्रकृतीतून उत्पन्न 
होत असल्यामुळे वस्तुतः ते अचेतन आहे; पण त्यात पुरुषाचे 
प्रतिबिब पडले, की ते चेतनसदुश भासु लागते. दुसरी गोष्ट 
अशी, की चित्त हे वस्तूशी संबंध आल्यावर त्या वस्तूचे ख्य 
ग्रहण करते. पुरुषाला पदार्थाच्या स्वरूपाचे ज्ञान होते, ते 
चित्ताच्या निरनिराळया परिवतंनांमुळे होते. या परिवतेनांना 
वृत्ती म्हणतात. ज्याप्रमाणे पाण्याच्या पृष्ठभागावर उठणाऱ्या 
लहरींमुळे त्यात प्रतिविवित होणारा चंद्र स्थिर असुनही चंचल 
भासतो, त्याचप्रमाणे परिणामशीरू नसणारा पुरुषही परिवर्तन- 
शील भासू लागतो. चित्ताच्या या वृत्ती मुख्यत्वे पाच आहेत. 
त्यांची नावे अशी - (१) प्रमाण (२) विपर्यय, (३) विकल्प, 
(४) निद्रा व (५) स्मृती. या वृत्तींचे दिग्दर्शन पुढीलप्रमाणे - 
(१) प्रमाण - या विषयीचे पतंजलीचे सुत्र (१.७) असे- 
प्रत्यक्षानुमानागमाः प्रसाणालि । 
अर्थ - प्रत्यक्ष, अनुमान व शब्द ही तीत प्रमाणे होत (या 
तिहींच्या द्वारे जे ज्ञान होते, ती एक वृत्ती होय.) 
(२) विपर्यय' - याविषयीचे सूत्र (१.८) असे - 
विपर्ययो मिथ्याज्ञानमतद्रूपभप्रतिष्ठम्‌ । 
भावार्थ - वस्तूचे स्वाभाविक स्वरूप जाणिवेत न येता त्या 
वस्तूचे नित्य नसलळ खूप त्या वस्तूवर आरोपिळे जाणे, ही जी 
वस्तूची अन्यथा जाणीव, तिला विपर्यय म्हणतात. 
विपर्ययात संशयही गृहीत आहे. 
(३) विकल्प - याविषयीचे सूत्र (१.९) असे - 
शब्दज्ञानानुपाती वस्तुश्र्पो विकल्प: । 
भावार्थ-एखाद्या वस्तूची जाणीव वर्णसमुच्चयाच्या आधारा- 
वर होत असली, तरी ती वस्तू अस्तित्वातच नसते. पण तरीही 
चित्त त्या जाणिवेलाच धरून बसते. अशा प्रकारची ही जाणीव 
म्हणजे विकल्प होय. 
उदा० घोड्याची शिगे, हा शब्दसमुच्यय ऐकल्यावर त्या 
शब्दांचा अर्थ समजतो. प्र त्याचा वास्तवाशी मात्र संबंध 
नसतो. कारण घोड्याला शिंगेच नसतात. ते केवळ शाब्दिक 
ज्ञान असते. अर्थहीन असल्यामुळे ते निरुपयोगी ठरते. 
(४) निद्रा - याविषयीचे सूत्र (१.१०) असे - 
अभावप्रत्ययालम्बना वृत्तिनिद्रा । 
अर्थ - चित्ताच्या ज्या अवस्थेत भाधार राहत नाही, ती 


योगटशंन 


अवस्था म्हणजे निद्रा किंवा गाढ मोप होय. 

निद्रा हो तमाच्या आधिक्यावर अवलंबित असते. तिच्यात 
जाग्रत व स्वप्न या वृत्तींचा अभाव असतो. 

(५) स्मृती - या विषयीचे सूत्र (१.११) असे - 

अनुभूतविषयासम्प्रमोष: स्मृति: । 

अर्थे - पुर्वी अनुभविलेल्या विषयांचे परिवर्तन न होता यथा- 
वत आठवण होणे, अर्थात तो विषय चित्तात पुनरच उद््‌भवणे 
म्हणजे स्मृती होय. 

चित्ताचे समस्त व्यापार किंवा अवस्था यांचा वरील पाच 
वृत्तींमध्ये अंतर्भाव होऊ शकतो. 

उत्पन्न झालेल्या वृत्ती जेव्हा चित्तात क्षष पावतात, तेव्हा 
त्या निशेःष क्षीण होत. नाहीत. त्यांचे स्थूल रूप तेवढे नष्ट होते. 
संस्कार या स्त्ररूपात त्यांचे सूक्ष्म रूप चित्तामध्ये कायम राहते. 
हे संस्कारच योग्य संधी मिळाल्यावर म्हणजेच उद्बोधक कारण 
उपस्थित झाल्यावर स्थूल होतात आणि वृत्तींचे रूव घारण 
करतात. त्यामुळे वृत्तीतुन संस्कारांची उत्पत्ती व संस्कारातून 
वृत्तींचा उदय असे हे चक्र सतत क्रियाशील राहते. 

था चित्तवृत्तींचा निरोध करणे म्हणजेच योग होय. पण 
तेवढ्याने योगाची पुर्तता होत नाही. जेव्हा वृत्तींच्या बरोवर 
त्यांच्या संस्कारांचाही निरोध होतो, तेव्हाच पूर्ण योग सिद्ध होतो. 
वृक्ष केवळ तोडूनच भागत नाही; तर पुनरच त्याला धुमारे 
फुटू नयेत म्हणून त्याची मुळेही खणून काढावी लागतात. हाच 
दृष्टान्त इथे लागू आहे. वृत्तिनिरोधाने प्रज्ञेचा उदय झाल्यावर 
तिच्या प्रकाशाने वृत्तींबरोबर त्यांच्या संस्कारांचाही निरोध 
होणे, ही गोष्ट योगाच्या पुर्णतेसाठी नितांत आवश्‍यक असते. 

वित्तवृत्तींचा निरोध करणे म्हणजेच समाधी होय. या 
समाधीतून प्रज्ञा उत्पन्न होते. एकाप्र चित्तात वास्तव सत्याळा 
प्रकाशित करणारी, क्ठेशांचा क्षष करणारी, कमंबंधने शिथिल 
करणारी आणि चित्तवृत्तिनिरोधाळा जवळ आणणारी ती 
प्रज्ञा होय. पण पुर्ण योगात या प्रज्ञेचाही निरोध आवश्‍यक 
असतो. कारण प्रज्ञा कितीही सात्त्विक असली, तरी शेवटी तीही 
एक वृत्तीच आहे. 

वित्तवृत्तिनिरोधरूप समाधीचे दोन भेद मानलेले आहेत, ते 
असे - 

(१) चित्त जेंव्हा अविचल आणि अक्षुब्ध अवस्थेत एकाग्र 
होऊन ध्येय वस्तूवर चिरकाल स्थिर राहते, तेव्हा त्या समा- 
घीला संप्रज्ञात किवा सबीज समाधी म्हणतात. कारण या 
अवस्थेत चित्त समाहित होण्यासाठी कोणते तरी बीज किवा 
आलंबन लागते. 


(२) पण जेव्हा चित्ताच्या समस्त वृत्ती निरुद्ध किवा बंद 


ष्द्ड 


भारतीय संस्कृतिकोश 


होतात आणि कोणत्याही वस्तुचे बीज किव्रा आलंबन राहत 
नाही, तेव्हा त्या अवस्थेला निर्बीज किवा असंप्रज्ञात समाधी 
म्हणतात. 

ध्येय वस्तूचे ज्ञान कायम राहत असल्यामुळे पहिल्या समा” 
धीला संप्रज्ञात आणि व्याता, ध्येय व व्यान एकाकार झाल्या 
मुळे आणि ध्येय वस्तूचे पृथक्‌ ज्ञान होत नसल्यामुळे, दुसर्‍या 
समाधीला असंप्रज्ञात समाधी म्हटले आहे 

चित्त हे अनेक क्लेशांचे भाजन आहे. अविद्या, अस्मिता, 
राग, हेष आणि अभिनिवेक्ष असे हे पाच प्रकारचे क्लेश आहेत. 
हे सर्वे क्लेश अविद्यामूलक असल्यामुळे ते विपर्ययरूप अर्थात 
मिथ्याज्ञानह्प आहेत. हे कळेल महत्तत्त्व, अहंकार, इ. परंपरेत / 
परिणाम उत्पन्न करतात आणि आपसांत एकमेकांवर अतुर्शरट 
करून कर्मफळे निर्माण करतात. कर्मातुन क्लेश उत्पन्न होतात 
आणि क्लेझयातून कर्मांचा उदय होतो. अश्या प्रकारे ते एकमेकांची 
साहाय्यक होतात. वरील क्ळेशांचे दिग्दर्शन असे - 

(१) अविद्या - अनित्य, अपवित्र, दुःखदायक व अना 

वस्तूच्या ठिकाणी क्रम: नित्य, पवित्र, सुखदायक व आत्म तुन 
ठेवणे या प्रकाराला अविद्या म्हणतात. त्रेळोक्याला नित्य मानण? 
अपवित्र शरीराला पवित्र मानणे, दुःखदायक अद्या जगात _ 
पदार्थांच्या ठिकाणी सुखवुद्धी घारण करणे आणि शरीर, 
व मन यांना आत्मा समजणे, अक्या रूपाने ही अविद्या प्रत्य 
होते. हिला चतुष्पदा अविद्या म्हणतात. समस्त क्लेशसंतती 
ती बीजभूत आहे; तसेच विपाकाच्या बरोबरीने कर्माशय दत्पध 
करणारीही आहे. 

(२) अस्मिता - दृकूशक्‍्ती (पुरुष) ही दर्शनशक्‍ती (बुदी) 
हिच्यापासून नितांत भिन्न आहे. पुरुष हा चेतन असल्यार्थ 
तोच द्रष्टा असतो. म्हणून त्याला दकशक्‍्ती म्हणतात. बुदी 
दारे प्रपंचाचे भान होते म्हणून तिला दर्शनशक्ती म्हणतात. र 
दोन्ही गोष्टी भिन्न असताना त्या एक मानणे हा अस्मितार्र र्‌ 
क्लेश होय. याला क्लेश मानण्याचे कारण असे, की सुखडुःखांच 
अरुभव प्रत्यक्ष रूपाने बुद्धीच करते; पण पुरुष स्वतःला लुळी 
एकाकार करून घेतो आणि भोक्ता बनतो. भोग ही ग 
नस्तुत: बुद्धीची आहे. पण अस्मिता क्‍्ळेशामळे पुर्खषाल 
भोगाची उपलब्धी होते. 9) 

(३) राग - सुखोत्पादक वस्तूंच्या ठिकाणी माणसाला कं 
आसक्ती किवा तृष्णा उत्पन्न होते, तिळा राग म्हणतात. 

(४) द्वेष - याउलट दु:ख जाणणाऱ्या पुरुषाला दुःखाच्य 
स्मृतीबरोबरच दु:खसाधनांच्या ठिकाणी जो क्रोध उत्पन्न ही” 
त्याला द्वेष म्हणतात. 


(५) अभिनिवेश - पामर अर्थात क्षुद्र जीवापासून विद्रार्ती" 


खंड सातवा 


पर्यंत सर्वांना मृत्यूचे जे भय वाटत असते, त्याला अभिनिवेश 
म्हणतात. निराळया शब्दांत सांगायचे झाळे, तर जीवनाविषयी 
जी आसक्ती सवे प्राण्यांमध्ये स्वभावसिद्ध असते, तिला अभि 
निवेश म्हणावे. 

योगसाधक पुरुष जेव्हा या सवे क्लेशांना दूर सारतो, तेव्हाच 
त्याची योगमार्गात प्रगती होते. हे सवे क्लेश दूर होऊन चित्त- 
निरोधरूप समाधी साध्य व्हावी यासाठी पतंजलीने अभ्यास व 
वराग्य असे दोन उपाय सांगितले आहेत - 

अस्यास - चित्त सामान्यत: एकाच वेळी दोन वृत्तींत परिणत 
होऊ शकत नाही. एका वृत्तीचा उपशम झाल्यावाचून दुसर्‍या 
वृत्तीचा उदय होत नाही. वृत्तीचा उपशम म्हणजे त्या वृत्तीचा 
अभाव होय. दुसरी वृत्ती उत्पन्न होण्याच्या आधी पूर्ववृत्तीचा 
अभाव व्हावा लागतो. पुढील वृत्तीचा उदय न होणे म्हणजेही 
त्या वृत्तीचा अभावच होय. पुवंवृत्तीचा उपशम व पुढील 
वृत्तीचा उदय यांत जर क्षणमात्र अंतर राहील, तर त्या क्षणात 
पुढील वृत्तीचा अनुददय असल्यामुळे त्या क्षणापुरता वृत्तिनिरोब 
सिद्ध झाला, असे समजावे. या दोहोंत म्हणजे पुर्ववृत्तीचा उपशम 
व दुसर्‍या वृत्तीचा अनुदय या अवस्थेतले अंतर क्षणाक्षणाते 
वाढविण्याची सवय करणे, याला अभ्यास म्हणतात. 

वैराग्य -ज्यांचा प्रत्यक्ष अनुभव घडला, ते दृष्ट विषय आणि 
शास्त्रादिकांवरून ज्यांचे ज्ञान झाले, ते अतुश्नरविक विषय 
होत. या दोन्ही प्रकारच्या विषयांची आसक्ती किंवा तृष्णा 
नष्ट होणे, याला वैराग्य म्हणतात. इंद्रियसुखांविषयी आणि 
भोगांविषयी ज्या प्रमाणात वैराग्य' वाढत जाते, त्या प्रमाणात 
अंतःकरणातील रजोगुण कमी कमी होत जाऊन सत्त्वगुण वाढीस 
लागतो. सत्त्वगुणामुळे विवेक उत्पन्न होतो. या विवेकाने सृष्टी- 
तळे समस्त भोगविषय परिणामी दुःखप्रद आहेत, हे मनाला 
पटते आणि मग असा पुरुष शाश्‍वत सुखासाठी योगमार्गाचा 
अवलंब करून दिवसेंदिवस त्यात प्रगती करीत जातो. 

याहून तिसरा उपाय म्हणजे ईश्‍वरप्रणिधान हा होय. चित्त 
कधीकघी व्युत्थित अवस्थेत असते. यामुळे ईश्‍वरप्रणिानातही 
दोन प्रकार होतात. चित्त जेव्हा समाहित अवस्थेत असते, तेव्हा 
पश्यंती, मध्यमा व वैखरी यांपैकी कोणत्याही वाणीने ईश्‍वराच्या 
प्रणवादी नाममंत्रांचा जप करणे आणि आपल्या निरुपाधिक 
स्वरूपात ईश्‍वर व आपण एकच आहो, अशी भावना करणे हे 
एक प्रकारचे ईरवरप्रणिधान होय आणि चित्त जेव्हा व्युत्थित 
अवस्थेत असेल, तेव्हा आपल्या हातून घडणारी सवे प्राप्त कर्मे 
ईवरापंणवुद्धीने करणे, हे दुसर्‍या प्रकारचे ईश्‍वरप्रणिधान होय. 
अशा उभयविध ईरवरप्रणिधानाने चित्त सर्वदा ईश्वराकडे लावले 
म्हणजे ईश्वरच त्या साधकाला असंप्रज्ञात स॑माधीच्या हारे 
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योगदशन 


आत्मसाक्षात्कारापर्यंत नेऊन पोचवितो. 
योगाची आठ अंगे - वर जो अभ्यास म्हणून सांगितला तो 
साध्य होण्यासाठी व वृत्तिनिरोधहूपी समाधी सिद्ध होण्यासाठी 
पतंजलीने योगाची एकाहून एक वरचढ अश्ली आठ अंगे आच- 
रायला सांगितली आहेत. त्याविषयीचे सूत्र (२.२९) असे - 
यसनियमासनप्राणायासप्रत्याहारधारणा - 
ध्यानसमाधयो$ष्टावडगानि । 
अर्थ - यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, 
ध्यान आणि समाधी ही योगाची आठ अंगे होत. 
दारीरातील प्रत्येक अंगाची जशी उपयुक्तता असते, तशीच 
या अंगांची योगाला आवश्यकता असते. यांतील कोणतेही अंग 
कमी पडेल, तर तेवढ्याने योगानुष्ठान विकलांग होईल. मात्र 
सगळी अंगे सारख्याच योग्यतेची नाहीत. यांतले यमांचे अनुष्ठान 
सर्व काळ अत्यावश्‍यक आहे. ते न केळे तर साधक योगभ्रष्टच 
होईल. नियम, आसन व प्राणायाम यांचे अनुष्ठान प्रत्येकाने 
स्वतःच्या प्रकृतिमानानुसार यथाशक्ति करावे. मात्र यम, प्रत्या- 
हार, घारणा, घ्यान आणि समाधी ही अंगे अत्यंत महत्त्वाची 
असल्यामुळे त्यांचे अनुष्ठान यथायोग्य व पुर्णत्वाने झाले पाहिजे. 
(१) यम - हे पुढीलप्रमाणे आहेत - 
आहिसासत्यास्तेयववह्माचर्यापरिग्रहा यमाः 1। 
(यो. सू. २. २० ) 
अर्थ - अहिंसा, सत्य, अस्तेय, व्रह्मचये व अपरिग्रह हे 
पाच यम होत. 
अहिसा - अहिसा ही शारीरिक, मानसिक, वाचिक अशी 
त्रिविध आहे. हिची व्याख्या पुढीलप्रमाणे केली आहे - 
करमंगा मनसा वाचा स्वभूतेष॒ सर्वदा । 
अक्लेशजननं प्रोक्तर्माहुसात्वेन योगिभि: ॥। 
अर्थ - मन, वाणी व कमे या त्रथीने सवे भूतांच्या ठिकाणी 
स्व काळ कोणाला क्लेश होणार नाहीत अश्या रीतीने वागणे, 
याला अहिंसा म्हटले आहे. 
आपल्या शारीरिक व्यापारांमुळे इतरांना प्रत्यक्ष किवा अप्र- 
त्यक्ष पीडा होणार नाही अशा प्रकारे वागणे, ही कायिक अहिसा 
होय. आपल्या बोलण्याने इतरांच्या अंतःकरणाला दु:ख होईल, 
असे कडक, कठोर, निदास्पद व मर्मभेदी न बोलणे ही वाचिक 
अहिंसा होय. सर्वांतर्यामी एकच परमात्मतत्त्व भरून राहिले 
आहे, हे अनुसंचान ठेवून कोणाविषयीही क्रोध, द्वेष, इ. अनिष्ट 
विकार मनात उद्भवणार नाहीत, अशी मनःस्थिती राखणे ही 
मानसिक अहिसा होय. 
सत्य - आपल्या अंतरात असलेले ज्ञान दुसऱ्याच्या अंतःकर- 
णात उमटावे म्हणून आपण बोलत असतो. तेव्हा आपल्या 


योगदर्शंत 


बोलण्याचा यथावत वोघ न होईल अथवा भलताच बोच होईल 
अथवा मुळीच बोघ होणार नाही, अश्या संदिग्वपणाने न वोलणे 
म्हणजे सत्य होय. सत्याचा महिमा उपनिषदांत खूप गायिळेला 
आहे आणि ' सत्यमेव जयते ' असे सांगितले आहे. 
अस्तेय - याचे लक्षण पुढीलप्रमाणे - 
कर्मणा मनसा वाचा परद्रव्येषु नि.स्पृहः । 
अस्तेयमिति तत्‌ प्रोक्तमृषिभिस्तत्वदशिभि: ।। 
अर्थ - काया, वाचा आणि मन यांनी परद्रव्याच्या ठिकाणी 
निस्पृह वृद्धी ठेवणे, या गोष्टीला तत्त्वदर्शी लोकांनी अस्तेय 
असे म्हटले आहे. 
ब्रह्म वर्य-विषयवासनेचा निग्रह करणे आणि वैषयिक सुखांच्या 
मागे लागून चित्त अग्गुद्ध, मलिन व क्षुब्ध न होऊ देणे, याला 
सामान्यपणे ब्रह्मचर्य म्हणतात. मनाला चांगल्या सवयी लावून 
घेणे आणि संयमाच्या अभ्यासाने चित्त शुद्ध करणे हे ब्रह्मचर्याचे 
विधायक अंग होय. हे ब्रह्मचर्यही काया, वाचा आणि मनया 
तीन्ही ठिकाणी वापरले पाहिजे. 
अपरिग्रह - शरीररक्षणासाठी लागणाऱ्या आवश्यक साधनां- 
पेक्षा अधिक साधनांचा संग्रह न करणे म्हणजे अपरिग्रह होय. 
अद्या अतिरिक्‍त वस्तूंच्या संग्रहाने चित्तात आसक्ती उत्पन्न होते. 
साधकाचे चित्त भोग आणि भोगसाधने यांत गुरफटून जाऊ 
नये, म्हणून अपरिग्रहाचा स्वीकार करायचा असतो. 
(२) नियम - याची पतंजलिकृत व्याल्या अशी -- 
शौच प्रन्तोबतप:स्व्राध्यायेश्‍वरप्रणिधानानि नियमा: । 
(यो. सू. २.३२) 
अर्थ -शरीर स्वच्छ ठेवणे आणि मन पवित्र राखणे हे शोच; 
प्राप्त परिस्थितीत मनाचे समाधान राखणे हा संतोष; रसनें. 
द्रियांवर नियमन ठेवणे, शीतोष्णादी दंत सहून करणे आणि इंद्रिये 
स्वाधीन ठेवणे हे तप; उपास्यदेवतेच्या मंत्रांचा जप करणे, 
वेदाध्ययन करणे, बुद्धीला सूक्ष्मता प्राप्त करून देणाऱ्या न्याय, 
योग, वेदान्त इत्यादी शास्त्रांचे अध्ययन करणे, हा स्वाव्याय 
आणि सर्वे कर्मे ईशवरापंणबुद्धीने करणे हे ईश्‍वरप्रणिघान; असे 
हे पाच नियम होत. 
शौच - याचा अर्थ शुद्धी असा आहे. शौचाचे बाह्यव आभ्यं- 
तर्‌ असे दोन भेद आहेत. स्नानादिकांनी शरीराची बाह्य शुद्ध 
होते. मनाच्या शुद्धतेसाठी आसन, प्राणायाम, ध्यान, इ. गोष्टी 
कराव्या लागतात. शरीर व मन ही दोन्ही शुद्ध झाळी, की 
साधकाचा ईइवरी तत्त्वाशी संयोग होणे सुलभ होते. 
संतोष -- यदूच्छेने आपल्याला जी भोगादिकांची साधने 
मिळाली असतील, त्यांतच समाधान मानून अधिकाची इच्छा 
न धरणे आणि प्राप्त साधनांचा अधिकाधिक उपयोग करून 
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घेणे म्हणजे संतोप होय. तुकोबांच्या भाषेत सांगायचे तर ' ठेविळे 
अनंते तसेचि रहावे । चित्ती असू द्यावे समाधान ' म्हणजे संतोष 
होय. संतोषात ईश्वरावर भरवसा असतो आणि म्हणूनच त 
मिळालेल्या गोष्टींबद्दल चित्ताची तड फड नसते. 

तप-तप म्हणजे नियम, अर्थात नियमाने चालणे होय (आप. 
ध. तू. १.५.१). शरीर, मन व बुद्धी यांचा विकास साधायचा 
“भेळ, तर तप करायलाच पाहिजे. काया, वाचा आणि मन यांती 
शीतोण्णादी द्वंद्रे सहन करणे, नित्यनैमित्तिक कर्म, व्रते, अनुष्ठान, 
उपवास, पवित्र ग्रंथांचे नियमित वाचन, इ. गोष्टी तपात येतात. 
तपामुळे शरीर व मन यांची जडता नाहीशी होते. 

स्वाध्याय -- उपास्य देवतेच्या मंत्रांचा जप, वेदाचा स्वाध्याय 
आणि शास्त्राम्यास या गोष्टी स्वाध्यायात येतात. ' स्वाध्याया- 
न्मा प्रमद: ' अशी तंत्ति. उपनिषदाची आज्ञा आहे. स्वाध्यायामुळ 
सत्त्व गुणाची वृद्धी होते व मनावर चांगळे संस्कार घडतात 

ईरवरप्रणिधान - शरीर, इंद्रिये. मन आणि वृद्धी यांच्या द्वारा 
घडणारे सर्व व्यापार र्वरापंणबुद्धीने करून फलाविषयी निर 
पेक्ष राहणे म्हणजे इश्‍वरप्रणिवान होय. ईश्‍वरप्रणिघानाचा निर्यर्म 
केल्याने कर्माची शुद्धी होते. रे 

(३) आसन - आस्ननाविषयरी पतंजलीने पुढील तीन य 
(यो. सू. २.४६-४८) लिहिली आहेत. 

ल्यिरवुखमासनम्‌ । प्रवत्नश्षेथिल्यानस्तसमापरिभ्याम्‌ । 
ततो हृन्दानमिघात: । 

अर्थ - शरीर ज्या स्थितीत राहिले असता मन व शरीर 
दोघांनाही सुख वाटेळ आणि स्थिरता प्राप्त होईल, ते वते 
होय. शारीरिक हालचाली करण्याविषयी जी सहज प्रवृत्ती अत” 
तिला प्रयत्न म्हणतात. या प्रयत्नाची शिथिलता संपादन * 
आणि अनंताच्या ठिकाणी तन्मयता संपादन करणे, या 
उपायांनी आधन स्थिर व सुखावह होते. आसन स्थिर शी! 


असता रागक्षे्षादी तह >. ही, 
ता रागद्वेषादी द्वंद्वांची पीडा न होणे, ही सिद्धी मली 


शरीर चपळ व निरोगी करण्यासाठी हृठयोगात अनेक 

सांगितली असली, तरी राजयोगात ध्यानधारणेसाठी सिद्धारश! 
पद्भासन, सिंहासन, भद्रासन, वीरासन, स्वस्तिकासन, इ. आर्सर र 
पेकी एखादे आसन साध्य करावे, असा संकेत आहे. हॅट नेगी 
तळी फारच थोडी आसने अष्टांग योगाच्या अभ्यासात उपय 
पडणारी आहेत. अष्टांग योगाचा मुख्य भर चित्ताची व मी 
सपादन करून त्यापुढे वृत्तिनिरोध करणे, यावर आहे. हैं 
साध्य होण्यासाठी आसन सुखकर असणे व स्थिर असणे, 
ता असते. सिद्ध केलेल्या आसनात छाती, मान व डोके स 
र्षत ठेवून बसावे; द्ष्टी हृदयाच्या मध्यभागी, नासाग्री [” 
अैमष्यात स्थिर करून व मन एकांग्र करून पुढील अर्श्य 


> 


र्भर्ब 


खंड सातवा 


साला सुरुवात करावी, असे अप्टांग योगात सांगितले आहे. 
(४) प्राणायाम - याविषयी पतंजलीचे सूत्र असे- 
तस्मिन्सति इवासप्रश्‍वासयोगंतिविच्छेद : प्राणायास : । 
(यो. सू. २.४९) 
अर्थ - (आसनजय झाल्यावर) श्‍वास आणि प्रश्‍वास यांच्या 
स्वाभाविक गतीचे नियंत्रण करणे, हा प्राणायाम होय. 

रेचक, पुरक आणि कुंभक अश्या तीन प्रकारांनी प्राणायाम 
होतो. याविषयी श्री. कर. के. कोल्हटकर लिहितात - 

“ निरोगी स्थितीत असलेला प्रौढ मनुष्य एका दिवस-रात्रीत 
मिळून सामान्यत: एकवीस सहू्र सहाशे वेळा इवासोच्छ्वास 
करीत असतो. ह्या हिशेबाने एका मिनिटात पंधरा इवासोच्छ- 
वास पडतात. प्राणापानांची ही सामान्य गती होय. पुरक, रेचक 
आणि कुंभक ह्यांच्या योगाने ह्या गतीत विच्छेद होतो म्हणजे 
मिनिटास पंधराऐवजी चौदा, तेरा, बारा अश्या प्रकारे कमी 
कमी इवास-प्रश्‍वास होऊ लागतात. अक्या रीतीने इवास- प्रश्‍वा- 
सांच्या नेप्रगक गतीचा प्रयत्नाने विच्छेद करणे हा प्राणायाम 
होय. ह्या तिहींपेकी कुंभकात इवास-प्रश्‍वासांच्या गतीचा पूर्णतया 
विच्छेद असतो. पुरक आणि रेचक ह्यांत पूर्ण विच्छेद नसला, 
तरी मिनिटास पंघराऐवजी चौदा, तेरा, बारा असे कमी कमी 
इवासोच्छ्वाख्र होतात. म्हणजे प्राणापानांच्या स्वाभाविक गतीत 
थोडातरी विच्छेद हा आलाच. प्राणापानांच्या स्वाभाविक गतीत 
प्रयत्नपुर्वक प्रमाणबद्ध विच्छेद करणे हे प्राणायामाचे सामान्य 
लक्षण असल्यामुळे, इवासोच्छवासासंबंधी दीघंशवसनादी जे 
प्रकार ते सर्व प्राणायामच होत. 

अ्या प्रकारे दीघे प्राणायामाचा अम्यास यथाशक्ति झाला 
म्हणजे प्राणवृत्तीला स्थिरपणा येऊ लागतो. ती जसजशी स्थिर 
होत जाईल, तसतशी ती सुक्ष्म होत जाते. प्राणवृत्ती सूक्ष्म होणे 
हे प्राणायामाचे उद्दिष्ट असते. मनाची वृत्तो सुक्ष्म आणि एकाग्र 
होणे हे प्राणवृत्ती सुक्ष्म होण्यावर अवलंबून असते. योग- 
वासिष्ठात “ य: प्राणपवनस्पन्द: चित्तस्पन्दः स एव हि ” असे 
म्हटले आहे, ते ह्याच अभिप्रायाने होय. मन सुक्ष्म वस्तुवर 
एकाग्रतेने विचार करू लागले, तर त्या वेळी प्राणवृत्तीही सृक्ष्म 
होते, हे सर्वांच्या परिचयाचे आहे. योगशास्त्राने असेही सिद्ध 
केले आहे, की प्राणवृत्ती सूक्ष्म होईल, तर मनाचे चांचल्य 
मोडून तेही स्थिर आणि सूक्ष्म होते. ” 

(५) प्रत्याहार - याविषयीचे पतंजलीचे सूत्र असे - 

: स्वविषया$सम्प्रयोगे चित्तस्वरूपानुकार 
इवेस्द्रियाणां प्रत्याहार: । 
(यो. सू. २.५४ )) 
भावार्थ -पाच इंद्रियांचे जे पाच विषय त्यांचा त्या इंद्रियांशी 
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संवंध किवा संप्रयोग होऊ दिला नाही म्हणजे ती इंद्रिये 
चित्ताच्या स्वरूपाचे जणू अनुकरण करणारी होतात. या त्यांच्या 
स्थितीला प्रत्याहार म्हणतात. 

या पाच अंगांचे विवरण केल्यानंतर श्री. कृ. के. कोल्हटकर 
यांनी त्याचा समारोप केला आहे, तो असा - 

“ चित्ताचा आणि इंद्रियांचा परस्परांशी मधाच्या पोळ्या- 
तील राणीमाशी आणि इतर माझ्या ह्यांच्या संबंधासारखा 
संबंध असतो. मधमाऱ्यांचा स्वभाव असा असतो, की त्या सदा 
राणीमाशीजवळच असावयाच्या. राणीमाशी एखाद्या ठिकाणी 
असली, की मबमाड्या तेथे बसून पोळे घालतात. ती उठून गेली 
की त्याही तिच्यासमवेत निघून जातात. इंद्रियांचे असेच आहे. 
चित्त जिकडे जाईल तिकडे ती जायची. चित्त बहिर्मुख झाले, 
की इंद्रिय चित्तस्वरूपानुसार होतात. ह्यासाठी कोणतेही बाह्य 
निमित्त उत्पन्न झाले, तरी चित्ताला तिकडे जाऊ न देण्याचा 
स्वतंत्र अभ्यास करून इंद्रिये स्वाधीन राखणे हा प्रत्याहार होय.” 

वर जी योगाची पाच अंगे सांगितली, त्यांना वहिरिंग साधने 
म्हणतात. चित्त स्थिर करण्याच्या कामी त्यांचा साक्षात उपयोग 
होत नाही, तर परंपरेने तो होतो. या पुढची धारणा, ध्यान व 
समाधी ही तीन अंतरंग साधने होत. कारग या तीन अंगांनी 
चित्ताची एकाग्रता साक्षात साधायची असते. 

(६) धारणा-या विषयीचे पतंजलीचे सूत्र (३.१) असे - 

देशबन्धश्चित्तस्य धारणा । 

अर्थ - चित्ताच्या कोणत्या तरी देशावर म्हणजे स्थानावर 
जणू बांवून ठेवल्यासारखे चित्त स्थिर करणे, ही धारणा होय. 

याविषयी स्वामी विवेकानंद म्हणतात - 

अंत:सृष्टीतील म्हणजे आपल्या देहातील एखाद्या विशिष्ट 
भागावर अथवा बाह्य सृष्टीतील एखाद्या विशिष्ट विषयावर 
मन जेव्हा एकसारखे चिकटून राहते, तेव्हा मनाच्या त्या अव- 
स्थेला धारणा असे नाव आहे. 

धारणेचा एक सोपा प्रकार प्रा. श्री. शं. खानवेळकर यांनी' 
सांगितला आहे, तो असा - 

“ आसनावर बसून नासाग्री दृष्टी लावावी व ती तेथे स्थिर 
करून डोळे मिटून घ्यावेत. आपली दृष्टी जेथे आहे तेथेच चित्त 
व प्राण एकत्रित झाले आहेत, अशी कल्पना करून नजर त्या 
जागेवरून चळू देऊ नये. ह्या वेळी प्रत्याहार करावा लागेलच. 
आलेली प्रत्येक कल्पना मोडून काढून चित्त पुन्हा पुन्हा नासाग्री 
आणावे. असे करता करता काही क्षण ते नासाग्राच्या ठिकाणी 
एकाग्र होईल. हा अभ्यास जरा साधू लागला, की दृष्टी आणखी 
खाली नेऊन हृदयमध्यावर लावावी; डोळे मात्र उघडू नयेत. 
आतूनच हृदयाच्या मध्यभागी दृष्टी नेऊन तेथे मन व प्राण एकत्र 


थोगदशं न 


झालेले आहेत व आपणांस तसे भाव होत आहे असे मानावे. रोज 
तास दीड तास असा अभ्यास केला तर तीन महिन्यांत काही 
वेळ तरी दृष्टी, मन व प्राण हृदयमध्याच्या केंद्रावर स्थिर झाले 
आहेत, असा अनुभव येईल. तासभरपर्यंत अखंड अशी चित्त- 
वृत्ती स्थिर झाली, की धारणा (व त्याबरोबर) धघ्यानही पक्के 
होईल. याशिवाय गुरूपदिष्ट मार्गाने साधकाने इतरही कोणती 
तरी धारणा साध्य केली तरी हरकत नाही. घारणा उत्तम सावळी 
को ध्यान सिद्ध ज्ञाळेच, असे समजावयास हरकत नाही. 

(७) ध्यान - ही धारणेच्या पुढची पायरी आहे. ध्याना- 
विषयी पतंजलीचे सूत्र ( यो. सू. २.२ ) असे- 

तत्र प्रत्ययेकतानता घ्यानम्‌ । 

अर्थ - तत्र म्हणजे ज्या वस्तूवर चित्ताची धारणा केली 
असेल, तिथेच त्याची एकतानता करणे म्हणजे ध्यान होय. 

श्री. कोल्हटकर या ध्यानाचा अर्थ वेगळा सांगतात, तो असा- 

“ एका क्षणाला जी भावना चित्तात असेल, तीच पुढील 
अनेक क्षणांना टिकणे, ही त्या भावनेची म्हणजे प्रत्ययाची 
एकतानता होय. घारणा ज्या देशावर केली असेल त्या देशावर 
ही प्रत्ययैकतानता करणे म्हणजे ध्यान होय. 

हनुमंताच्या मूर्तीवर चित्त स्थिर करणे ही धारणा आणि 
त्याच्या ठिकाणी असलेल्या सामर्थ्याचा आविर्भाव आपल्या 
ठिकाणी व्हावा म्हणून त्याच्या सामर्थ्यावर चित्ताची एकतानता 
करणे हे घ्यान होय. एवंच चित्त कोठेतरी स्थिर करणे ही धारणा, 
तरस्थिर झालेल्या चित्ताचा विशिष्ट वृत्तिरूप परिणाम सारखा 
टिकविणे हे ध्यान होय. ” 

ध्यानाचे दोकडो मार्गे व पद्धती आहेत. सगुणध्यान, गरीरां- 
तर्गत चक्रावर केलेले ध्यान, निर्गुृणध्यान; एखादे तत्त्व, श्‍लोक, 
उत्तम विचार यांवर केलेले ध्यान; स्थूलध्यान, सुक्ष्मध्यान, 
ज्योतिर्व्यांन असे अनेक प्रकार यात असून, साधकाची जी 
गुरुपरंपरा असेल, जो संप्रदाय असेल, त्याप्रमाणेच त्याने यांपैकी 
एखाद्या प्रकाराचा अभ्यास सुरू केला पाहिजे. 

(८)समाधी -' सम्यक्‌ आधीयते यस्मिन्‌ च ज्या ठिकाणी 
मन नीट ठेवता येते ती समाधी होय. समाधीचे स्वरूप पतंजलीने 
पुढील सूत्रात (यो. सू. ३-३) सांगितले आहे- 

तदेवार्थमात्रनिर्भासं स्वख्पश्शून्यमिव समाधि: । 

अर्थ - ध्यानाच्या अवस्थेत ज्या क्षणी ध्यात्याला स्वत:ची 
विस्मृती होऊन फक्त ध्यानविषयावर प्रतीती येत राहते, त्या 
वेळी त्या अवस्थेला समाधी म्हणतात. 

समाधीच्या स्वरूपाविषयी भिन्न भिन्न विद्वानांनी वेगवे- 
गळ्या प्रकारचे विचार सांगितले आहेत. जेव्हा ध्येयाचे बाह्य 

स्वरूप सोडन अंत:स्वरूपात मात्र मन तदाकार होळन राहते, 
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भारतीय संस्कृतिकोरं 


तेव्हा त्या स्थितीस समाधी असे म्हणतात, असे विवेकानंदांनी 
म्हटले आहे. श्री. कृ. के. कोल्हटकर यासंबंधी लिहितात ते असे- 

“ भाव्य वस्तुव्यतिरिकक्‍त दुसरा कोणताही अथं भासमात 
न होता केवळ ती भाव्य वस्तूच भासमान होणे, ही त्या 
भाव्य वस्तूची अ्थमात्र निर्भासता होय. चित्ताची भाव्य 
वस्तूशी इतकी तन्मयता होणे, की अमुक भाव्य वस्तूचे 
ध्यान मी करीत आहे, असे स्फुरण न होणे, ही त्याची स्वरूप" 
शून्यता होय. ध्येय अशा रीतीने केवळ अर्थरूपानेच तेवढ 
भासमान होणे आणि त्याच्या स्वरूपाचेही अनुसंधान त होण, 
हीच समाधी होय. 

ध्यान जेव्हा केवळ ध्येयस्वरूपाकार म्हणजे ज्याचे ध्या 
करीत असेल, तद्रूपच होऊन, अन्य पदार्थांचे ज्ञान निराळे म्हणून 
काहीच राहात नाही, म्हणजे ध्यान व पदाथं ह्या दोहोंचा क 
आकार होतो, तेव्हा त्यास समाधी असे म्हणतात, असे श्री. 
यांनी प्रतिपादन केले आहे. । 

विद्यारण्यस्वामींनी समाधीची अवस्था सांगितली आहे' 
( पञ्चदशी १.५५ ) ती अशी - 

घ्यातृध्याने परित्यज्य क्रमादृध्येयेकगोचरम्‌ । 

निवातदीपवच्चित्त समाधिरभिधीयते ।। 

अर्थे - ज्या वेळी ध्याता, ध्यान व'ध्य़रेय या त्रिपुटीपॅकी ह) 
ध्याता वध्यान या जोडीचा लोप होऊन, केवळ ध्येयावरच ह्व्ह 
एकाग्न होऊन निर्वात स्थानी असलेल्या दीपाप्रमाणे नि 
होते, तेव्हा त्या अवस्थेला समाधी म्हणतात. त्‌ 

समाधीचे संप्रज्ञात व असंप्रज्ञात असे दोन भेद आहि 

सारणा, ध्यान, समाधी या तिघांना मिळून संयम मचा 
पतंजलीने योजला आहे. डॉ. वि. म. भट लिहितात “ व्वा 

या संयमाने ध्येयभूत संकल्पशक्‍्तीला पराकाष्ठेंची तीक ब्रेयावी 
चढते. जागृती, स्वप्न व सुुप्तीतसुद्धा, त्या संकल्पित ४ 
उतता होईपर्यंत, त्याचा ध्यास सुटत नाही. सर्वे ज्ञान? » 
व क्रिया (म्हणजेच ज्ञान - भक्‍ती - कर्मे - योग) त्या... 
ल्पाची पूर्ती करण्यात दासीप्रमाणे राबवल्या जातात. 
त्म्याच्या सर्वे शक्‍ती एकवटून त्या ध्येयाप्रीत्यर्थच खचा तक 
असतात आणि केंद्रीभूत झालेल्या सर्वे शारीरिक, माती 
आणि आध्यात्मिक शक्तींचा प्रवाह उन्मार्गी होऊच, 0.64 
स्वूल्यूक्ष्म देहातल्या सहखदल कमलाच्या सर्वे शक्‍ती जरा 
का जमुन तेव्हाच, पतंजली म्हणतात ककी 

१४न होतो ( तज्जयात्‌ प्रज्ञालोक: ), सवे £ व्क्शीं 
उमलतात, बहरतात आणि ध्येयपूर्तीसाठी अवदइ्य आहात 
सव कल्पना एकदम सुचून तदतुरूप घटना सहज धर्डून हा 

योगसिद्धी- समाधी, विज्षेषत: संप्रज्ञात समाधी” 


माव 


कक. ३०७७८२०५७०. आकडा 


खंड सातवा 


झाल्याने योग्याला अनेक प्रकारच्या सिद्धी आपोआप प्राप्त 
होतात. सिद्धी या अद्भुत आणि लोकांच्या मनात योग्याविषपी 
आदरभाव उत्पन्न करणाऱ्या असतात. त्यामुळे एखादा साधक 
जर या सिद्धींच्या मागे लागला आणि सिद्धी हेच प्राप्तव्य किवा 
इतिकतेव्य मान्‌ लागला, तर त्याची योगमार्गातली प्रगती खुंटते. 
सिद्धींचा उपयोग करता करता साधनेने मिळवलेले श्रेय क्षीण 
होते आणि क्वचित प्रसंगी तो सामान्य माणसाहूनही खालच्या 
पायरीवर जातो. सिद्धींचा उपयोग आत्मोन्नततीसाठी करणारा 
योगी मात्र केवल्य मिळवतो. 

सिद्धी मिळणे हीसुद्धा योगमार्गातली सामान्य प्रगती नव्हे. 
अगदी क्षुद्र समजल्या जाणाऱ्या सिद्धी मिळवतानाही साधकाला 
फार कष्ट करावे लागतात. या सिद्धी कशा प्राप्त होतात, या, 
विषयी प्रा. खानवेलकर यांनी विवेचन केले आहे, ते असे- 

“ घ्यान- धारणा साधू लागली की शब्द, स्पश, रस, रूप, 
गंधादींचे अनुभव साधकाला येऊ लागतात. नाडीस्फुरण होणे, 
पाठीच्या कण्यातून सुखद वेग येणे, शरीर श्ीत कालात उष्ण 
व उष्ण कालात शीत भासणे, उष्ण कालात वाऱ्याची मंद झुळूक 
शरीरावर आल्यासारखी वाटणे, नाना प्रकारच्या सुगंधांचा 
अनुभव येणे, अनाहत नाद ऐकू येणे, दिव्य रसांचा आस्वाद 
घेता येणे व तेजाचे दर्शन होणे, परमात्म्याची अनंत रूपे दिसणे, 
अष्टसात्विकभाव जागृत होणे, अशा प्रकारचे हे अनुभव असतात. 
योगाभ्यासकालात' येणाऱ्या या अनुभवांचा आणि सिद्धींचा 
मात्र काही संबंध नाही. 

साधक उच्च भूमीवर जाऊ लागला, को कित्येक वेळा त्याला 
न समजताच काही गोष्टी त्याच्या हातून घडतात. केव्हा त्याने 
सांगितलेले भविष्य खरे ठरते, तर त्याने क्वचितच उच्चारलेल्या 
शापवाणीचा परिणाम घडतो. एखाद्याला काही उपाय सांगितला 
तर, ज्यासाठी तो उपाय सांगितला असेल ती गोष्ट घडते. 
कित्येकदा ध्यानीमनी नसताना त्याला अनुकूल असणाऱ्या अशा 
गोष्टी अभावितपणे घडून येतात. ह्या गोष्टींच्या मागील कार्य- 
कारणभाव जोपर्यन्त समजून येत नाही, तोपर्यन्त अशा गोष्टी 
चमत्कार मानल्या जातात. 

साधन करीत असताना शरीर, मन व बुद्धी यांच्या शक्‍ती 
विकसित झाल्यामळे, त्या सामर्थ्याच्या जोरावर योगी काही 
अलौकिक भासण्यासारख्या गोष्टी सहज करू शकेल, तेव्हा 
त्यांना सिद्धी म्हणतात. असा अनुभव, चमत्कार व सिद्धी यांत 
फरक असून, सिद्धी मिळण्याचे मार्ग, योग्याला त्या प्राप्त 
होण्याचा काल, योग्याजवळ त्या राहण्याचा काल, त्यांचा 
परिणाम, इत्यादी गोष्टी ठरलेल्या असून, साधनभंदाप्रमाणे 
त्यांचे वर्गही पडलेले आहेत. 
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योगदशंत 


सिद्धोंच्या लहानमोठेपणाच्या मानाने त्यांचे अनुक्रमे सिद्धी, 
अभिज्ञा, विभूती आणि ऐइवर्य असे चार प्रकार सांगितलेले 
आहेत. भागवताच्या अकराव्या स्कंधातल्या पंधराव्या अध्यायात 
भगवंताने योगी व भक्‍त यांना प्राप्त होणाऱ्या अठरा महा- 
सिद्धींचे वर्णन केले आहे. त्यांपैकी आठ सिद्धी स्वत:च्या ठिकाणीच 
असून, बाकीच्या दहा सिद्धी योगी विश्‍वातून मिळवू शकतो, असे 
म्हटले आहे. याशिवाय पाच क्षुद्र सिद्धींचे वर्णन एकनाथी 
भागवतात पुढीलप्रमाणे केळे आहे - 

क्षत्र सिद्धि पंचलक्षण । भूत भदिष्य वर्तमान । 

या त्रिकाळांचे जे ज्ञान । ते पहिले जाण ये ठायो ॥। 

सुख दुःख ज्लोत उष्ण । मृदु आणि अति कठिण ॥। 

या दंद्ासि वश्न नव्हे जाण । हे दुसरे लक्षण सिठ्ोचे ॥। 

पराचे स्वप्न स्वये सांगणे । पुढिलांचे चित्तीचे जाणणे । 

हे तिसरी तिद्धो म्ह॒गणे । ऐक लक्षणे चोथोची । 

अग्नि, वायु आणि उदक । शत्र, विष आणि अके । 

यांचे प्रतिस्तंभन देख । ते लिद्धो निष्टंक हे चोथी । 

कोगासि जिकिला नववे पाहे । जेथिचा तेय विजयी होये । 

एकला सर्वत्र विजयो लाहे । हे पांचवी आहे विज <सिडि 11 

पतंजलीने सर्वे सिद्धींत अष्टमहासिद्धी या महत्त्वाच्या मानल्या 
असून, योगसूत्रांत (३.४४) त्यांची नावे दिली आहेत. त्या 
नावांविषयी एक इलोक असा - 

अणिसा महिला चेव लघिसा गरिमा तथा । 

प्राप्तिः प्राकाम्पमीशित्वं वशित्वं चाष्टसिद्धयः ॥ 

) अणिमा - शरीर परमाणूप्रमाणे सुक्ष्म करता येणे, 

) महिमा - शरीर वाटेल तेवढे मोठे करता येणे, 
२) लघिमा - शरीर कापसापेक्षाही हलके करता येणे. 
४) गरिमा- शरीर अत्यंत वजनदार करता येणे, 

५) प्राप्ती - चंद्रविवासारख्या अत्यंत दूरच्या वस्तुला 
बसल्या ठिकाणाहून बोटांनी स्पर्श करता येणे, 
(६) प्राकाम्य - मनातली इच्छा पुणे करून घेता येणे, 
(७) ईशित्व - सवे सृष्ट पदार्थांवर सत्ता चालविता येणे, 
आणि 
(८) वशित्व - सवे भूतमात्राला वश्य करून घेता येणे. 
याशिवाय क्षुद्र सिद्धी शेकडो आहेत. दुसर्‍याचे मनोगत जाणणे, 
स्वप्न सांगणे, भूतकालातील घटना सांगणे, हातातुन मूर्ती, कुंकू, 
अंगारा, बुक्का, इ. वस्तु काढणे, शरीरातील विकृती सांगणे, 
आपल्याकडे येणारा माणूस कोणत्या कामासाठी येत आहे हे 
जाणणे, क्षुद्र रोग बरे करणे, दंशादिकांच्या वेदना दूर करणे, 
अशासारख्या सिद्धींना क्षुद्र सिद्धी म्हणतात. त्या योगसाधनेनेच 
प्राप्त होतात असे नसुन शवसाधन, प्रेतविद्या, मंत्रविद्या, अघोरी 


( 
( 
( 
( 
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योगदान 


साधने, इ. उपायांनीही साध्य होतात. 

योगसिद्धीच्या विषयात पं. गोपीनाथ कविराज लिहिता त- 

योगविद्येचा दीधकाल आविच्छित्न अभ्यास केल्यावर चित्त 
शुद्ध होते व क्रमश: संसाराला कारणीभूत असणाऱ्या समस्त 
क्लेांचे शमन होते. चित्ताच्या आत्यंतिक नुद्धीचे फळ म्हणजे 
विवेक ख्याती आणि केवल्यसिद्धी हे होय. सत्त्वगुणाची उच्च 
अवस्था प्राप्त झाल्यावर योग्याला नाना प्रकारच्या विभूती 
म्हणजेच सिद्धी प्राप्त होतात. या सिद्धी म्हणजे ईश्वरत्वाची 
अभिव्यक्‍तीच हीय. ईश्वराचा स्वभाव म्हणजेच ऐश्वर्य. हा 
आत्म्याचा आगंतुक धर्म नाही. ज्याप्रमाणे मनुष्य घावू लागला, 
की त्याच्या मागे त्याची छाया आपली इच्छा नसताही 
घावू लागते, त्याचप्रमाणे एकदा अविद्येचे आवरण दूर झाले, 
की इच्छा नसताही आपोआप ऐदवर्याचे स्फुरण होऊ लागते. 
या ऐवर्यातूनच पुढे आत्म्याला कैवल्य प्राप्त होते. योग्याला 
आपोआप मिळणाऱ्या या सिद्धी त्याच्या मोक्षमार्गात विध्न 
आणणाऱ्या असतात, अश्ी समजूत आहे. पण सर्वाशांनी 
ती खरी नाही. भगवंताच्या कृपेने जीवाच्या आत विशुद्ध 
सत्त्वाचा संचार झाल्यावर विभूतींचे जे स्फुरण होते ते मृक्‍तीला 
प्रतिबंधक नाही. फक्त त्या विभूतींचा उपयोग जर स्वत:चे 
लौकिक महत्त्व वाढविण्यासाठी केला जाऊ लागला, तर मात्र 
त्यांच्यापातुन विघ्न संभवते. पातंजल दर्शनात व इतरही ग्रंथांत 
सिद्धींना विघ्न म्हटले आहे. त्या सिद्धी म्हणजे आत्म्याच्या 
स्वरूपावस्थेच्या प्राप्तीला प्रतिबंध करणाऱ्या क्षुद्र विभूती सम- 
जल्या पाहिजेत. भगवंताची दिव्य विभूती हे शुद्ध सत्त्वाचे कार्य 
असल्यामुळे ती कधीही तिरस्करणीय समजता कामा नये. या 
दिव्य विभूतीला महाविभूती म्हटले आहे. ही महाविभ्‌ती 
म्हणजे योग्याची सर्वात्मता होय. अणिमादी सिद्धींना अष्ट- 
महासिद्धी म्हटले असले, तरी त्या महाविभूतीच्या अतिक्षुद्र अंश- 
रूप आहेत. अग्नीच्या संबंधाने जशी लोहादिकांच्या ठिकाणी 
दाहक शक्‍ती निर्माण होते, त्याचप्रमाणे सर्वेश्‍वर परमात्म्याशी 
योग झाल्यावर जीवही आपल्या धारणाशकक्‍्तीनुसार स्वतःचा 
लाभ करून घेतो, असे म्हटले तर त्यात आइचर्य मानण्याचे 
कारण नाही. वस्तुतः जीवाची साधना ऐद्वर्याच्या अर्थात 
सिद्धींच्या प्राप्तीसाठी नसते किंवा त्याच्या त्यागासाठीही नसते. 
आत्मस्वरूपाची उपलब्धी हे त्या साधनेचे लक्ष्य अपते. या 
मार्गात प्रथम विभूतींचा उदय होतो आणि पुढे त्यांचा उप- 
हारही होतो. शेवटी भोग आणि त्याग यांतही अद्वेतच अ नुस्पूत 
राहते. त्या स्थितीत भोगही राहत नाही व त्यागही राहात 
नाही. जे राहते ते केवळ अनिर्वचनीय आत्मस्वरूप असते. 

खजयोग नामक व्याख्यानसंग्रहात योगाचे तात्त्विक विवेचन 


६७० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


झाल्यावर त्या विवेचनाचा समारोप करताना स्वामी विवेका" 
नंदांनी म्हटले आहे, ते असे - 

ह्या राजयोगाची साधना सुरू करण्यासाठी कोणत्याही 
प्रकारच्या श्रद्धेची वा विश्‍वासाची मुळीच अट नाही. स्वतःहा 
प्रत्यक्ष अनुभव येत नाही तोवर कश्लावरही विश्‍वास ठेवू तका, 
अश्रीच राजयोगाची आपल्याला शिकवण आहे. सत्य स्वतःच्याच 
पायावर उभे राहू शकते, त्याला कुणी धरून उभे करण्याची 
आवश्यकता नाही. उभे राहण्यासाठी त्याला कसल्याच टेकूची 
गरज नाही. भापल्या जागृत अवस्थेतील घटना खऱ्या आहेत, 
सिद्ध करण्यासाठी स्वप्नाची किवा कल्पनेची मदत घ्यावी लागेल' 
असे का तुम्हांला म्हणावयाचे आहे? नाही, असे कुणीही 
म्हणणार नाही. आता एवढे मात्र खरे की, या राजयोगाच्या 
साधनेला दीघ अवधी आणि निरंतर प्रयत्न यांची आ 
आहे. राजयोगाची साधना काही अंक्षी शारीरिक स्वख्पा 
म्हणजे शरीरसंयमात्मक आहे. परंतु ती अधिकांश मार्त 
स्वरूपाचीच आहे. मुख्यत: ती मन:संयमात्मकच आहे. ची 
शरीराचाच केवळ सुक्ष्म भाग असुन, ते वारीराव आ 
करीत असते, हे जर आपल्याला मान्य असेल, तर शर हंग 
उलट मनावर कार्य करीत असलेच पाहिजे, हेही तक 
म्हणावे लागेल. शरीर आजारी पडल्यास मनही आजारी | 
शरीर निकोप असल्यास मनही निकोप आणि सुदृढ पग 
स्वत:च्या मनावर आपला फारच थोडा ताबा असतो. तता 6 
लाभावा, शरीरावर आणि मनावर आपला ताबा 
म्हणून आपल्याला सुरुवातीस कित्येक बाह्य अथवा बार ग. 
बाबींची मदत घ्यावी लागेल. शरीर वरेचसे काबूत आल 
मग मनाला हाताळण्याचा आपण प्रयत्न करू शकू यार 
मनाला हाताळून त्याला बरेचसे ताब्यात आणल्यावर र्णि 
त्याह्ञा आपल्या इच्छेनुसार कार्य करायला लावू शार्क 
आपल्या इच्छेनुसार त्याला त्याच्या सर्व शक्‍ती एकत्र 
करावयास भाग पाडू झक. व्ष् 

राजयोगाच्या मते हे बाह्य विश्व म्हणजे आंतर व असती, 
जगताचे केवळ स्थूल स्वरूप होय. सूक्ष्म हे नेहमीच कारण अवण | 


-२ -4 


स्थूल हे कार्य असते. म्हणून बाह्य जगत हे कार्य असून आंबी ह 
गत हे कारण होय. त्याचप्रमाणे, बाहेरील शक्‍ती ह्या आवी 
स्म शक्‍तींचा केवळ स्थूल आविष्कार होत. ज्याने ह्या हहे 
शक्‍ती समजून घेऊन त्यांना कसे हाताळावे हें जाण. बी | 
तो समस्त प्रकृतीवर तावा चालव शकेल. समस्त रीज | 
प्रभुत्व मिळविणे, समस्त प्रकृतीला वशीभूत करण यत 
कशानेही योग्याचे समाघान होण्यासारखे नसते. आर्पण रॉब 
' प्रकृतीचे वा निसर्गाचे ! नियम म्हणतो त्यांचा 


| 


| 


खंड सातता 


काहीच परिणाम होऊ शकणार नाही. त्या साऱ्यांच्या पलि- 
कडे जाऊ शकेल अशी अवस्था प्राप्त करून घ्यावयाची त्याची 
इच्छा असते. त्या अवस्थेस पोहोचल्यावर योग्याला आंतर आणि 
बाह्य समस्त प्रकृतीवर प्रभुत्व लाभत असते. ह्या प्रकृतीवर 
जय मिळविण्यावरच मानवजातीची प्रगती आणि सम्यता अव- 
लवून असते. ह्या प्रकश्‍तीला मानव जितको वशीभत करू शकेल 
तितका तो प्रगत आणि सुसभ्य म्हणता ये 

ज्या एकापासून हे बहु निर्माण झाले आहेत, जो एक ह्या 
अनेकांच्या रूपांनी विराजत आहे, त्या एकाचा शोध लावणे हेच 
समस्त विज्ञानांचे उद्दिष्ट आणि लक्ष्य होय. राजयोग आंतर- 
जगतापासून सुरवात करतो, अंतः:प्रकृतीचे अनज्ीलन करतो 
आणि तद्‌द्वारा आंतर आणि ब्राह्म, दोहोंनाही वशीभत करून 
घेतो. फार प्राचीन काळापासून हा प्रयत्न होत आला आहे 
भारतवर्षात हे प्रयत्न विशेषेकरून झाळे आहेत; थोडबहुत इतर 
देशांतही ज्ञाले आहेत, नाहीत असे नाही. पाश्‍चात्य देशांत हिला 
गुप्तविद्या मानण्यात येत असे आणि जे लोक ती आत्म सात 
करू जात, त्यांना चेटूक करणारे किंवा जादूटोणा करणारे 
ठरवून मारून टाकळे जाई किंवा जिवंत जाळण्यात येई. भार- 
तात नाना कारणांनी ही विद्या अक्षया लोकांच्या हाती पडली 
की त्यांनी तिचा नव्वद टक्‍के भाग नष्ट केला आणि उरलेला 
भाग पडद्याआड, अत्यंत गुप्त ठेवण्याचा प्रयत्न केळा. आजकाल 
पाइचात्य देशांत ह्या विद्येचे कित्येक नामधारी गुरू उदयास 
आलेले दिसतात. या विद्येचा खेळखंडोबा करणाऱ्या भारतातील 
त्या गुखूपेक्षांही हे आधुनिक पाश्‍चात्य गुरू जास्त निपटारे आहेत. 
कारण, भारतातील ते ग्रुब्रूव निदान काहीतरी जाणत असत. 
ह्या आजकालच्या परिचिमी प्रणेत्यांना तेवढेही ठाऊक नसते. 
भारतवर्षात हो विद्या पुर्णत्वापत पोहोचावयास आज चार हजारां- 
हुनही अधिक वर्षे होऊन गेलीत. तेव्हांपासून एका उत्कृष्ट, 
सुसंबद्ध शास्त्राच्या स्वरूपांत तिचा प्रसार भारतात होत आला 
आहे. ह्या बाबतीत एक मोठी' डोळ्यात भरण्याजोगी गोष्ट 
आढळते ती ही, की ह्या शास्त्राचा टीकाकार जितका अर्वाचीन 
तितका तो अधिक चका करतांना आढळतो आणि लेखक 
जितका प्राचीन, तितका तो अधिक तकंशुद्ध आढळून येतो. अर्वा- 
चीन लेखकांपकी बहतेकजण तऱ्हेतऱ्हेच्या चसत्काराच्याच वर्ण 
नांत रंगताना आढळतात. याप्रमाणे, ज्यांच्या हाती ही योग- 
विद्या पडली, त्यांनी ती केवळ आपल्याच हाती राहावी या 
उद्देशाने तिळा एखाद्या गुप्तविद्येचे स्वरूप दिले. बुद्धीचा प्रकाश 
तिच्यावर कधीच पडू दिला नाही, ती अंधारात दडवून ठेवली. 
पाहा - हठयोग. [ पा. यो. द; भा. द; योगविद्या; कल्याण -- 
योगांक; भा. सं. सा.; नवभारत, जानेवारी १९५९; राजयोग. ] 


६७१ 


योगपट्ट 


योगी यौगिक साधना करू लागल्यावर आणि 

यागनाढ त्तच्यात बरीचशी प्रगती झाल्यावर त्याला अनेक 
प्रकारचे नाद ऐकू येतात. हे गूढ नाद पाठीच्या कण्यातून निघत 
असून, ते अविरत असतात. त्यांचा आवाजही घंटेच्या आवाजा- 
इतका मोठा असतो. 

हंसोपतिषदानुसार योग्याला दहा प्रकारचे नाद ऐक येतात, 
त्यांतला पहिला नाद “ चीनी ' असून, दुसरा * चिन - चीती' 
असतो. तिसरा घंटेच्या आवाजासारखा असतो. चोथा शंख- 
ध्वनीप्रमाणे असतो. पाचवा तंतुवाद्यासारखा आणि सहावा 
ढोलक्याच्या आवाजासारखा अतो, सातव्याचे अलगुजाशी साम्य 
असते. आठव्याचे मोठ्या ढोलाच्या आवाजाश्ी साद९श्य असते. 
नवव्याचा आवाज मदंगासारखा असतो; तर दहावा आवाज 
मेघांच्या गडगडाटाप्रमाणे असतो. हे विविध नाद ऐकत असताना 
योग्याला शरीराच्या विशिष्ट अवस्था प्रत्ययाला येतात. कधी 
त्याचे अंग शहारते, तर कधी त्याला खूप घाम येतो, तर कधी 
डोके गरगरते व टाळू गळून पडेल असा भास होतो. दहावा 
नाद एंकल्यावर तो ब्रह्मपदाळा पोचतो. [क्रि. स्ट. ले. उ. ] 


योगामेद्रा कल्पांतकाळी भगवान विष्णू क्षीरसागरात शयन 
करतो; त्याच्या त्या निद्वेला योगनिद्रा म्हणतात 
पुनश्च कल्पारंभ होईतो ही निद्रा कायम राहते. कल्पारंभी 
सृष्टीचे विघटन करणाऱ्या आसुरी शक्‍तींना परास्त करून जगाची 
नीट घडी बसवण्यासाठी विष्णू या निद्रेचा त्याग करतो. 
देवीसाहात्म्यात या योगनिद्रेला देवता मानून ब्रह्मदेवाने तिची 
स्तुती केली आहे. तिच्यात योगनिद्रेला प्राथिले आहे, की मघु- 
केटभ दैत्यांचा संहार करण्यासाठी तु श्रीहरीला जागृती आण. 
[ कल्याण-साधनांक; वासुदेवशरण अग्रवाल -पुराणम्‌, फेब्रुवारी, 
१९६७; देवीमाहात्म्य; श. क. ] 


च पट नवीन संन्याशाने करावयाचा एक विधी. त्याचे 
यागप£ ट्विघान असे - प्रथम कंवर धुवावी. लंगोटी घालून 
भोवती वस्त्र गुंडाळावे. मग गुर्वाज्ञेने उच्चासनावर बसून 
जमलेल्या लोकांपुढे वेदान्तावर प्रवचन करावे. त्यानंतर गुरूने 
त्याच्या मस्तकावर पुरुषपुक्ताने अभिषेक करून त्याचा गंध, पुष्प 
वस्त्र, इ. उपचारांनी सन्मान करावा. नंतर डोक्यावर वस्त्राचा 
एक तुकडा घरून इतर संन्याशांसह्‌ गीतेतील अकराव्या विश्‍व- 
रूप दर्शनाच्या अध्यायातील पंधरा ते तेहतीसपर्यंतचे इलोक 
म्हणावे. मग ग॒रूने त्याचे नवे नामकरण करून तू आजपासून 
दुसर्‍या पुरुषाला संन्यास देण्याला अधिकारी झालास ' असे त्याला 
सांगावे. मग कटिदोरा व पंचमुद्रांकित दंड देऊत इतरांसह नम- 


योगपट्ट द 


स्कार करावा. नव्या यतीने उच्चासंनावरून उतरून त्यावर 
गुरूला बसवावे आणि नमस्कार करावा. [ब. भि.] 


स योगी घ्यानमग्न असताना त्याला जे निरनिराळे 
याराप्रकाश प्रक्नाश् दिसतात, त्यांना योगप्रकाश अशी संज्ञा 
आहे. तो जेव्हा मन एकाम्र करतो, तेव्हा त्याला आपल्या भुव- 
यांच्या मध्ये प्रकाशाचा पर्वेत दिसतो. या प्रकाशपवेताला तारक- 
ब्रह्म असे नाव आहे. याव्यतिरिक्त त्याला अनेंक प्रकाशकण, तारे, 
काजवे, रत्नांचे प्रकाश, इ. तेजोमय वस्तू दिसतात. याला आध्या- 
त्मिक अनुभवाचा पहिला टप्पा असे म्हटले आहे. योगी जेव्हा 
गसाग्रावर दृष्टी स्थिर करून घ्यान करतो, तेव्हा त्याला विविध 
(ंगांनी भरळेळे आकाश अगदी जवळ दिसते. त्याच्या वरच्या 
प्रवस्थेत साधकाला हजारो सूर्याचा प्रकाश एकत्र करावा एवढी 
नेजोमय दृश्ये दिसतात. आध्यात्मिक साधनेच्या वेळी योग्याचे 
चित्त या प्रकाशात मग्न होते. [ क्रि. स्ट. ले. उ.] 


व एक देवता. देवकोच्या गर्भातळे आपले तेज काढून 
यागमाया ते रोहिणीच्या गर्भात नेऊन ठेवायला श्रीविष्णूने 
जिला सांगितले ती ही देवता होय. ज्या वेळी विष्णूने कृष्णा- 
वतार घेतला त्याच वेळी नंदाच्या घरी यशोदेच्या पोटी हिनि 
कन्या म्हणून अवतार घेतला. तिचीच दुर्गा, भद्रकाली, अंबिका, 
एकानंशा म्हणून सर्व लोक पूजा करतात. पाहा - एकानंशा. 


ऱ बद्धपद्यासनाचा एक प्रकार. योगाचे प्रतीक म्हणन 
यागथुद्रा या मुद्रेळा योगमुद्रा हे नाव मिळाले आहे. ह््चि 
कृती पुढीलप्रमाणे आहे - प्रथम पद्मासनात बसावे. नंतर हळ ्ह्ळू 
कपाळ जमिनीवर टेकण्याचा प्रयत्त करावा. या वेळी दोन्ही हात 
कमरेच्या मार्गे नेऊन उजव्या हाताच्या बोटांनी डाव्या हाताचे 
मनगट पकडावे. दइवासोच्छ्वास नेहमीप्रमाणे चाळू ठेवावा. ही 
स्थिती केवळ पाच ते दहा सेकंद ठेवावी. या स्थितीत पोटा- 
वर पायाचा दाब पडत असल्यामुळे मलावरोध नाहीसा होतो 
आणि वीर्य - दुर्वेळता नष्ट होते. या मुद्रेमुळे कुंडलिनी जागृत 
होते, असेही म्हणतात. [ योगविद्या; आसनाज; उ. यो. द. ] 
(२) एक जेन मुद्रा. हिच्यात दोन्ही हात पोटाजवळ घेऊन 
बोटे कमळाच्या कळीप्रमाणे मिटून घ्यायची असतात. [जे. इ.] 


_ एक नव्य उपनिषद. या एकवीस मंत्रां- 
राराज- £ म 
वाग्राज उपनिषद च्या उपनिषदात मंत्र, लय, राज आणि 


हे या चार योगांचा निदेश असून, मंत्रयोगाला महत्त्व दिले नाहे. 
पुढे शरीरातील नवचक्रांचे वर्णन असून, त्या एकेका चक्रावर 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


योग्याने ध्यान केळे असता, त्याला सिद्धी व मुक्‍ती या दोन्ही 
गोष्टी मिळतात, असे सांगितले आहे. [ श्री. सी. ग. देसाई ] 


>42__ सॅस्कृत भाषेतील एक तत्त्वज्ञानपर ग्रंथ. तीर्थ” 
यागवासिष्ठ यात्रा करून परत आल्यावर श्रीरामचंद्राला 
परम वैराग्य प्राप्त झाळे व संसाराविषयी तो अगदी उदासीन 
वनला. त्या वेळी रवुकुलाचा पुरोहित वसिष्ठमुनी याने त्याला 
जो थोगपर उपदेश केला, तो योगवासिष्ठ या नावाने प्रसिद्ध आहे. 
रामचंद्राळा असे वैराग्य प्राप्त झाल्याचे वाल्मीकिरामार्यणार्त 
कुठेही सांगितलेले नाही. म्हणूनच योगवासिप्ठाला उत्तररामार्यण 
असेही म्हणतात. या ग्रंथाला आर्प रामायण, वासिष्ठ महारामा 
यण व मोक्षोपायसंहिता अश्नीही अन्य नावे आहेत. 

योगवासिष्ठ हा ग्रंथ फार मोठा असून, त्याची एकूण शलोक 
संख्या वत्तीस हजार आहे. ग्रंथाचा विस्तार व त्यातील पुनदर्न 
यांमुळे ग्रंथ वाचणे सोपे काम नाही. त्यामुळे पुढे या ग्रंथाच्या रट 
दोन संक्षिप्त आवृत्त्या निघाल्या. त्यांपैकी एका ग्रंथाचे ता 
लघुयोगवासिष्ठ असे असून, त्यात सहा हजार इलोक मॉ 
हा ग्रंथ काश्‍मीरमधील गौड अभिनंद नावाच्या पंडिताने ई- ) 
च्या नवव्या शतकात तयार केला. या ग्रंथात मूळच्या 
वासिषातील निर्वाण प्रकरणाचा पूर्वार्धच तेवढा आला अर्व 
उत्तराधे आलेला नाही. त्यामुळे हा ग्रंथ अपूर्ण वाटतो. ह 
ग्रंथाचाच अनुवाद बहुतेक सर्व मराठी कवींनी केला क 
योगवासिष्ठाचा दुसरा संक्षेप योगवासिष्ठसार या नावाने कव्हा 
असुन, तयात २२५ इलोक आहेत. हा संक्षेप कोणी व ह 
केला, ते मात्र समजत नाही. 

योगवासिष्ठ या ग्रंथाचे स्वरूप सर्वे संग्राहक असून, 
नाना प्रकारची दर्शने, तत्त्वज्ञाने, मते व विचारसरण्या त 
विष्ट झालेल्या आहेत. परंतु हे व्यापक व विस्तृत ४ ण्‌ 
योगवासिष्ठाला एकदम प्राप्त झालेले नाही; तर त्याची 
घडण पायरीपायरीने होत गेली. सांप्रतचे योगवासिष्ठ हे त्यात >; 
परिणत व उत्क्रांत रूप होय, असा निष्कर्ष डॉ. माईणकर गील 
क्यो आहे. त्यांच्या मते या ग्रंथाचे तीन टप्पे असून, तै डर 
प्रमाणे आहेत - गत 

(१) वसिष्ठकल्प -- वसिष्ठमुनीच्या नावावर परंपरा 
पातु गि्ाती जे अनेक ग्रंथ आहेत, त्यांत वसिष्ठकल्प डाय 
कळ: विक सांप्रत उपलब्व नाही. वसिष्ठ आणि कर्ली र्क्त 
हुम संवाद म्हणजेच हा वसिष्ठकल्प अस! < 

फय "पनषदिक तत्त्वज्ञानाच्या आधारे व विवर्तेवा' यी 
9 रून अह्वेताचे प्रतिपादन करणारा हा ग्रंथ म्हुणर्ज 


वासिष्ठाची प्रथमावस्था होय, 


त्यात 


_ी 


खंड सातवा 


(२) मोक्षोपाय किंवा वसिष्ठ-रामसंवाद - योगवासिष्ठाच्या 
निमितीतील हा दुसरा टप्पा होय. वसिष्ठाच्या मूळ ग्रंथाची 
ही पुनरंचना बौद्ध धर्माच्या छायेखाली असणाऱ्या काइमीर 
भ्रांतात झाल्यामुळे वौद्ध मताचा समावेश मूळ ग्रंथात केला गेला 
व त्याचे स्वरूप थोडे व्यापक झाले. 

(३) वासिष्ठरामायण किंवा बृहद्योगवासिष्ठ - ही या 
ग्रंथाची तिसरी आणि परिणत अवस्था होय. हे स्वरूप या 
ग्रंथाला काश्‍मीरमध्ये इ. स. च्या ११ व्या शतकाच्या शेवटी 
प्राप्त झाले असावे. या अवस्थेत या ग्रंथ केवळ वासिष्ठमत 
किंवा वसिष्ठरामसंवाद म्हणून राहिला नाही, तर त्याला सर्व- 
संग्राहूक स्वरूप प्राप्त झाले. स्वत: ग्रंथकार त्याला “ शास्त्राणां 
परमं शास्त्रम्‌, सर्वेषामितिहासानां सारः, समस्तविज्ञानशास्त्र- 
कोश: ' असे म्हगून गौरवू लागला. योगवासि्ठाला अघ्यात्म- 
विद्येच्या ज्ञानकोशाचे हे रूप यायला कार्मीरची भूमी व नाना 
मतांचा समन्वय साधणारे तिथले वातावरण अत्यंत पोषक 
ठर, बौद्ध, शेव, त्रिक, प्रत्यभिज्ञा, वेदान्त, स्पंद, इ. विविध 
तत्त्वज्ञाने त्या वेळी काऱ्मीरात प्रचलित होती. 

योगवासिष्ठाचा रचनाकाल -योगवासिष्ठाच्या कालासंबंधी 
विद्वानांत मतभेद आहेत. डॉ. दासगुप्त यांच्या मते हा ग्रंथ इ. स. 
च्या ७व्या किवा ८ व्या शतकात रचला गेला असावा. डॉ. 
फेक्हर त्याचा काळ इ. स. चे १३ वे किवा १४ वे शतक असा 
| मानतात. श्री. दिवाणजी हा काळ इ.स. चे १० वे शतक, श्री. 
_टाघार्यतो इ. स. चे १० वे आणि १२वे शतक यांच्या दरम्यान 
केव्हातरी, डॉ. भीखनलाऴ आत्रेय तो इ. स. चे ५ वे शतक 
वे डॉ. राघवन तो इ. स. च्या ११5या शतकानंतर आणि १३ 
ग्या यतकाच्या मध्यापुर्वी मानतात. डॉ. माईणकर यांनी तीन 
ट्प््यांचा निरनिराळा काळ मानला आहे. वसिष्ठकल्पाची रचना 
: सेतकालात, मोक्षोपायाची रचना इ. स. च्या ३ र्‍या किवा ४ थ्या 
शतकात आणि योगवासिष्ठाची रचना इ. स. च्या १२ व्या 
बेतकाच्या आरंभी झाली असावी, असे ते मानतात. 
| योगवासिष्ठाची रचना कुठे झाली, हाही एक वादग्रस्त प्रश्‍न 
जनक रचना पूर्वे भारतात, कदाचित बंगालमध्ये झाली 
तस्य अ कका भट्टाचाय मानतात. श्री. दिवाणजी यांनी 
आहे नगय खंडण करून काश्‍मीर हे त्याचे जन्मस्थान मानले 

. आ. राधवन हेही कार्मीरपक्षाचेच आहेत. 

योगवासिष्ठाचा कर्ता-योगवासिष्ठाचा कर्ता कोण, हा प्रश्‍नही 
कळो आहे. ग्रंथातील प्रकरणाच्या शेवटी * इत्यार्षे श्रीमद्‌वा- 
1मायणे वाल्मीकीये ' असा मजकूर असल्यामुळे हा ग्रंथ 
म क रचला, अशी भावना होते. परंपरागत समजूतही 
चे आहे. या समजुतीला मूळ रामायण व योगवासिष्ठ या 

भा, सं. को. ...४३ 
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योगवासिष्ठ 


दोन्ही ग्रंथांतत काही आघार मिळतो, तो असा - 

रामायणाच्या बालकांडातील तृतीय सगे आणि योगवासि- 
ष्ठाच्या वेराग्य प्रकरणातील द्वितीय सग यांत या ग्रंथांच्या 
रचनेचे जे इतिहास आले आहेत, ते स्थूलमानाने सारखेच आहेत. 
वाल्मीकीने पूर्वरामायण रचल्यानंतर, ब्रह्मदेवाने त्याच्याच 
करवी हे उत्तररामायण म्हणजे योगवासिष्ठ लिहविले, असा 
वृत्तांत दोन्ही ठिकाणी आढळतो. त्यावरून वाल्मीकी हाच 
रामायणाप्रमाणे योगवासिष्ठाचाही कर्ता आहे, अशी समजूत 
होते. परंतु लो. टिळकांनी या कल्पनेला विरोघ केला आहे. 
योगवासिष्ठाचे कतृत्व त्या आद्य कवीकडे देता येईल, इतका 
हा ग्रंथ प्राचीन नाही; किंबहुना तो गीतोत्तर काळातील आहे, 
असे त्यांनी म्हटले आहे. हा ग्रंथ उत्तरकालीन असावा, असे 
सांगणारा एक आधार प्रत्यक्ष ग्रंथातच मिळतो. निर्वाण- 
प्रकरणातील पूर्वार्धात २२ व्या सर्गात, २२ ते २५ या इलोकांत 
रामायण हे वाल्मीकीने, पण योगवासिष्ठ मात्र त्याच नावाच्या 
दुसऱ्या कोण्या कवीने रचले, असे म्हटले आहे. त्यावरून या 
ग्रंथाचे कतृत्व आदिकवी वाल्मीकीकडे देता येत नाही. तसेच, 
योगवासिष्ठाचा कर्ता आदिकवी वाल्मीकी नसावा, असे म्हणा- 
यला आणखीही एक कारण आहे. या ग्रंथातील विज्ञानवादी 
बौद्ध, शून्यवादी बौद्ध, शशिकलांक, कालेकवादी, माध्यमिक, हे 
उल्लेख असलेली ही सवे मते वाल्मीकीच्या काळी अस्तित्वात 
नसल्याने, त्यांचे उल्लेख असणारा ग्रंथ वाल्मीकिकृत नाही, हे 
उघड आहे. भाषेच्या दृष्टीनेही वाल्मी किरामायण व योगवासिष्ठ 
या ग्रंथांत बराच फ़रक आहे. तात्पर्य, योगवासिष्ठाचे कतृत्व 
हा विषय आज तरी विवाद्यच आहे. 

योगवासिष्ठ या ग्रंथात सहा प्रकरणे आहेत. पहिल्या प्रकर- 
णाला वैराग्यप्रकरण असे नाव आहे. त्यात प्रभू रामचंद्र याने 
दशरथाच्या सभेत आपल्या मनातील वैराग्याचे विचार सर्वांपुढे 
स्पष्टपणे मांडले आहेत. दुसर्‍या प्रकरणाला मुमुक्षुव्यवहार असे 
म्हटले आहे. यात विश्‍वामित्राच्या सांगण्यावरून वसिष्ठाने 
रामचंद्राला मुमुक्षंनी कसे वागावे, यासंबंधी उपदेश केला आहे. 
तिसऱया, चौथ्या व पाचव्या प्रकरणाला अनुक्रमे उत्पत्ती, स्थिती 
व उपशम' अशी नावे असुन, त्यांत विश्वाच्या उत्पत्तीची, 
स्थितीची व प्रलयाची उत्तम उपपत्ती लावली आहे. संसारचक्र 
केव्हा व कसे थांबते, या गोष्टींचे उपशमप्रकरणात सोपपत्तिक 
विवेचन केले आहे. दृष्टान्तासाठी या प्रकरणात अनेक आख्याने 
व उपाख्याने सांगितली आहेत. सहाव्या प्रकरणाला निर्वाण 
असे नाव आहे. हे प्रकरण फार मोठे असून, त्याचे पूर्वाधे व 
उत्तराधे असे दोन भाग आहेत. निर्वाण शब्दाचा अर्थ आनंद 
असा आहे. जीव हा मूल अविद्येने स्वस्वरूपापासून च्युत होऊन 


योगवासिष्ठ 


घोर अश्शा संसारचक्रात सापडला आहे व अज्ञानाने सतत दुःख 
भोगीत राहिला आहे. ही सारी दुःखे नष्ट होऊन जीवाला 
नित्य व निरतिशय आनंद कसा प्राप्त करून घेता येईल, याचे 
विवेचन विस्ताराने या प्रकरणात आले आहे. 
योगवासिष्ठ हा रामचरित्रातलाच एक भाग आहे. उपनयन 
संस्कार झाल्यावर राम, लक्ष्मण, भरत व दात्रुव्त या चारही 
भावांचे गुरुगृही वेदाध्ययन झाल्यावर त्या सर्वांचा स्नातक- 
संस्कार झाला. त्यानंतर प्रभू रामचंद्र देशपर्येटन व तीर्थयात्रा 
करून आला आणि काही दिवसांनी त्याला वैराग्य प्राप्त झाले. 
एकदा दशरथ राजाचा दरबार भरला असता आणि कुलगुरू 
वसिष्ठ व विश्‍वामित्र मुनी तिथे उपस्थित असता, रामचंद्र त्या 
सर्वांना उद्देशून म्हणाला- 
कि श्रिया किच राज्येन किं कायेत किसीहया । 
दिनेः कतिपर्यरेव कालः सर्वे निळुन्तति ॥ 
अर्थ - वैभव, राज्य, देह, आकांक्षा या कशातच माझे मन 
रमत नाही. काही दिवसांनी काळ हे सगळेच नष्ट करणार आहे. 
“ मला हा संसार रोगासारखा तापदायक वाटत आहे. माझ्या 
मनाला लागलेल्या या चितारूपी रोगाची आपण योग्य ती 
चिकित्सा लवकर करावी, ' अशी वितंती त्याने वसिष्ठ व 
विश्वामित्र मुनींना केली. त्याप्रमाणे त्या दोघांनी त्याला 
अध्यात्मतत्त्वाचे यथार्थ स्वरूप समजावून दिले, ते असे- 
दु:खव्कारण - मनुष्याच्या सर्वे दुःखांचे कारण अज्ञान आहे. 
माणसाला आपल्या जीवाच्या आणि जगताच्या वास्तविक स्वरू- 
पाचे ज्ञान जसजसे होत जाते, तसतसे त्याचे दुःख कमी होत जाते. 
पूर्णे आत्मज्ञान किवा ब्रह्मज्ञान प्राप्त झाल्यावर मनुष्याची सर्वे 
दुःखे क्षीण होतात आणि त्याला परम शांती व परम आनंद 
यांची प्राप्ती होते. पण ही श्यांती व आनंद प्राप्त करून घेण्या- 
साठी माणसाने स्वतः प्रयत्त केला पाहिजे आणि आत्मज्ञान प्राप्त 
करून घेण्यासाठी अधिकारी बनले पाहिजे. हा अधिकार मिळ- 
वायचा, तर विचार, साधुसंग, समता व संतोष यांची कास 
धरली पाहिजे. यांच्या योगाने मन शुद्ध व शांत होते. तसेच 
नित्य आध्यात्मिक साधना केल्याने आत्मसाक्षात्कारही होतो. 
प्रयत्तवाद - या जगात उद्योगानेच सवे इष्ट गोष्टी साध्य 
करून घ्यायच्या असतात. मात्र तो प्रयत्ल अचूक असायला 
पाहिजे. पण काही वेळा, दोघांचा प्रयत्न समान असूनही एक 
उत्तम फल भोगतो व दुसर्‍याला काही मिळत नाही. एखाद्याला 
काही प्रयत्न.न करताही राज्यवेभवाचा लाभ होतो, तर एखा- 
द्याला प्रयत्नांची पराकाष्ठा करूनही असलेल्या राज्यवेभवाला 
भुकावे लागते. हीच गोष्ट विद्या, आरोग्य, आयुष्य, संतती, इ. 
सव गोष्टींत दिसुन येते. याळा कारण देवच आहे. सर्व इष्टा- 


द६्७्ड 


भारतीय संस्कृतिकोद 


निष्ट गोष्टी देवामुळेच घडून येतात का, असा रामचंद्राने यावर 
आक्षेप घेतला असता, दैववाद हा निरथक आहे, असे वसिष्ठान 
सांगितळे आहे. पुढे तो म्हणतो * पूर्वजन्मकृतं कर्म तद वमिति 
कथ्यते ' " पूर्वजन्मी आपण जे कम केलेळे असते, तेच पुढच्या 
जन्मी आपल्याला दैव म्हणून भोगावे लागते. 
आपल्याला प्राप्त होणाऱ्या सुखदुःखाचा संबंध आपल्या कर्मा 
शीच आहे. ज्या कर्मांचा सुखदुःखाश्ी असलेला संबंध प्रत्यक्ष 
कळत नाही, त्या कर्मांना अदृष्ट, प्राक्तन व दैव ही नावे द्ली 
जातात. व ज्या कर्मांचा सुखदु:खाक्षी असलेला संबंध प्रत्य 
कळतो, त्या कर्मांना आपण पौरुष, प्रयत्न अथवा उद्योग 
म्हणतो. यावरून, दैववादी लोक ज्याला दैव असे म्हणतात 
देवही तत्त्वत: करम म्हणजे प्रयत्नरूपच आहे, हे सिद्ध दीर्त” 
शूर, पराक्रमी व शहाणे लोक दैव सर्वे काही देईल, कशी 
वाट बघत नाहीत. ते योग्य प्रयत्न करून उच्च पदाला पोत 
तात. जे देवावर हवाला ठेवून स्वस्थ बसतात, ते आपला तीर 
करून घेतात. लौकिक कर्मे स्वत:च्याच योग्यायोग्य विचा | 
करावी. यज्ञयागादी कर्मे स्वत:च्या बद्धीने व शास्त्राच्या 
य्याने करावी. अध्यात्मज्ञान, योग व॑ भक्‍ती यांच्या बार्ब( 
स्वत:च्या बुद्धीबरोबर शास्त्राचे व गुरूचेही मार्गदर्शन घ्यावे: 
अशुभ कर्म करण्याकडे आसक्त झालेल्या चित्ताला _* :, 
प्रयत्न करून शुभ कर्माकडे वळवावे. कारण शुभ प्रयत्नाने 2 
फळे मिळतात व अशुभ प्रयत्नाने अशभ फळे मिळतात. 
मनाच्या ठिकाणी ज्या स्वरूपाच्या वासना असतात, को 
स्वरूपाचीच कर्मे मनुष्याच्या हातून घडत असतात. वासना टॅ 
तत्त्वत: मनापासून वेगळी नसते. जसज्या वासना क्षी १. 
जातात, तसतसे मनही शांत होत जाते. संपूर्ण वासना यी 
झाल्या म्हणजे मनाचा मनोभाव मावळतो. मन ब्रदर्स प्रत 
रमले, म्हणजे ब्रह्मस्वरूपाशिवाय दुसरे काहीच मतीठी 1 
नाही. ब्रह्म हे आनंदमय असल्यामुळे या अवस्थेला आ. ब 
अवस्था म्हणतात. ही आनंदमय अवस्था प्राप्त होणं 
मोक्ष असे नाव आहे. स्वत 
मन हेच वंधाला व मोक्षाला कारण आहे. ते विषद 1 
झाले, की बंधाला कारणीभूत होते व निविषय झाले, गी€ 
मोक्षाला कारण होते. पण मनाळा निविषय करणे ही तो. 
अत्यंत कठोण आहे. त्यासाठी अनेक जन्म प्रयत्न करावा रम्य 
मनाला निर्वासन करण्याचा जे अभ्यास करतात, त्यांचा ”' 


असे म्हणतात. ह? 


र व आ 

संसारसागर -. संसारतापातून मुक्‍त होण्यासाठी क्ती ही 
स्वरूपाचे यथार्थ ज्ञान होणे आवश्यक आहे. संसारसागर अया 
इथ्तर असला, तरी शहाणे लोक ज्ञानरूपी नौकेच्या 


खंड सातवा 


तो एका क्षणात तरून जातात. शास्त्राभ्यास आणि गुरूपदेश ही 
ज्ञानाची दोन साधने आहेत. दिव्याच्या प्रकाशात अंघारातील 
पदार्थ ज्याप्रमाणे स्पष्ट दिसतात, त्याचप्रमाणे या शास्त्रांच्या 
अभ्यासाने आत्मस्वरूपाचा बोध स्पष्ट होतो. श्रवण, मनन व 
निदिध्यासन या क्रमाने बुद्धी ब्रह्मपदाशी, म्हणजे परमात्मपदाशी 
समरस झाली, को माणसाला निरतिशय सुखाचा अनुभव 
येतो. विश्‍व, ब्रह्म आणि आत्मा हे तीन्ही आनंदमय आहेत, असे 
सम्यक ज्ञान त्याला होते. सर्व दुःखे अज्ञानमूलक आहेत. ज्ञानी 
माणसाच्या अज्ञानाचा समूळ नाश झाल्याकारणाने त्याला दुःख 
होण्याचे काही कारण उरत नाही. म्हणून तो संसारात असूनही 
सदव आनंदी असतो 
माणसाला या जगात जे दुःख सहन करावे लागते, त्याचे 
कारण म्हणजे त्याची संसारावहळू्ची आसक्ती होय. या आसकक्‍्ती- 
मुळे त्याला नाना प्रकारची दुःखे सहन करावी लागतात. परंतु 
सर्व माणसांना अशी दुःखे सहन करावी लागत नाहीत. फक्त 
अज्ञानी माणसांनाच ती सोसावी लागतात. 
संसारविषवृक्षो$यमेक॒भास्पदमापदाम्‌ । 
अज्ञं संसोह्येत्नित्यं सोख्ये यत्नेन नाशयेत्‌ 11 
प्राज्ञं विज्ञातविज्ञेयं सम्थग्‌दर्शनसाघय: । 
न दहन्ति वनं वर्षासिक्तसग्निशिखा इव. ॥ 
अर्थ -अनेक आपत्ती आणणारा हा संसारख्पी विषवक्ष 
अज्ञानी माणसालाच दुःख देतो. म्हणून अज्ञानाचा प्रयत्नपुर्वक 
नाश केला पाहिजे. ज्याप्रमाणे पावसाने भिजलेल्या वनाला 
अग्तनिज्वाला दग्ध करू शकत नाहीत, त्याप्रमाणे ज्याने जाणण्या- 
जोगे सर्वे जाणून घेतले आहे आणि योग्य दृष्टी प्राप्त करून 
घेतली आहे, अशा प्राज्ञ पुर्षाळा मानसिक दुःखे पीडा देऊ शकत' 
नाहीत. 
जीव, जगत, परब्रह्म व मोक्ष यांविषयी योगवासिष्ठात पुढील- 
प्रमाणे विवेचन केळे आहे. 
जोव-परदब्रह्माच्य़ा ठिकाणी जेव्हा, मी एक प्रकाशकेंद्र आहे, 
अशी भावना निर्माण होते, तेव्हा त्या केंद्राला जीव असे म्हणतात. 
आपल्या भावनेच्या द्वारा ते केंद्र दोघे आकार धारण करते. 
त्याचप्रमाणे, भावनेच्याच द्वारा ते केंद्र द्रष्टा व दृश्य असे ह्विविध 
रूप धारण करते. * मी कोणीतरी आहे ' अशी दीघ काळ 
कल्पना केल्याने जीवाच्या ठिकाणी अहंकार उत्पन्न होतो. आप- 
ल्याच संकल्पाने निर्माण केलेल्या निरनिराळया वासनांमध्ये जीव 
बद्ध होतो. असे हे जीव अनंत आहेत 
अनारतं प्रतिदिशं देशे काले जले स्थले । 
जायम्ते वा स्रिथन्ते वा बुद्ब्‌दा इत्र वारिणि ॥ 
(यो. वा. ४.४३२,४) 
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अर्थ - पाण्यावर ज्याप्रमाणे सतत वुडवुडे उठतात व नष्ट 
होतात, त्याप्रमाणे सर्व देशांत, सर्वे काली, जळी, स्थळी जीव 
जन्म घेतात आणि नष्ट होतात. 
जोवाच्या बीजजाग्रत्‌, जाग्रत, महाजाप्रत्‌, जाग्रत्स्वप्न, स्वप्न, 
स्वप्नजाग्रत्‌ व सुषुप्ती अशा सात अवस्था आहेत. त्याचप्रमाणे 
सत्त्व, रज व तम या त्रिगुणांच्या व शुभाशुभ कर्माच्या आधारे 
जीवाचे पंधरा भेद आहेत. सवे जीवांचा उदय ब्रहूयापासून होतो: 
त्याची प्रक्रिया अशी- 
सर्वा एता: सत्तायान्ति ब्रह्मणो भतजातय: । 
किळ्चित प्रचलिता भोगात्‌ पयोराज्षेरिवोभेय: ॥ 
स्वतेजःस्पन्दिता भोगाहोपादिव मरोचय: । 
स्वमरोचिबलोद्भूता ज्वलिताग्तेः कणा इव ॥ 
(यो. वा. ३.९४.१९-२०) 
अर्थ - हाळणार्‍्या पाण्यापासून जशी लाटांची, दिव्याच्या 
प्रकाशाच्या वल्यातून जशी किरणांची, पेटणाऱ्या अग्नीच्या 
ज्वालांतून जशी ठिणग्यांची, त्याप्रमाणे ब्रह्यापासुन सर्वे जीवांची 
उत्पत्ती होते. 
ब्रह्मदेवापासून कोटकांपर्यंत सर्वांची उत्पत्ती व ल॑य एकाच 
नियमाने होतात 
जगत - हे जग उत्पन्न कसे झाले, हे एक कोडेच आहे. प्रत्येक 
दर्शनात हे कोडे उलगडण्याचा प्रयत्न केलेला आहे. सवे दशनां- 
मधे अद्वैत वेदान्ताची जगदुत्पत्तीची प्रक्रिया अधिक सुक्ष्म व 
सयुक्तिक आहे. योगवासिष्ठकरांनीही त्याच प्रक्रियेचा अंगीकार 
केलेला आहे. वसिष म्हणतो - 
या जगाच्या मुळाशी एक तत्त्व आहे. त्या तत्त्वाला सत्तत्व 
असे म्हणतात. त्या सत्तत्त्वातुनच हे दृश्य जगत अभिव्यक्त झाले 
आहे. अभिव्यक्त होण्यापुर्वी ते सत्ततत्वातच विलीन होऊन राहि- 
लेले असते. अश्या वेळी विभिन्न नामरूपाने त्याची प्रतीती येत 
नाही. या अवस्थेलाच अव्यक्त किवा अव्याकृत असे नाव आहे. 
या अव्यक्त अवस्थेचा जो काल, त्यालाच व्यवहारात प्रल्यकाळ 
असे म्हणतात. प्रल्यकाळात सर्व स्थिरचर प्राणिसृष्टी आपापली 
सूक्ष्मतम वासनाबीजे कायम ठेवूनच अव्यक्तामध्ये विलीन होत 
असते. अव्यक्त अवस्थेमध्ये बीजभूत वासनांचे अस्तित्व जर 
मानले नाही, तर सृष्टीत वेचित्र्यच उत्पन्न होणार नाही. ज्या 
अर्थी सृष्टी. विविध वेचित्र्याने नटतच उत्पन्न होते, त्या अर्थी 
विविध वैचित्र्याला कारणीभूत वासनाबीजांचे वेचित्र्य व 
अस्तित्व प्रलयकाळी अवश्य मानणे भाग आहे. अव्यक्तासध्ये 
लीन झालेली सृष्टी पुढील क्रमाने अभिव्यक्त होते - आकाजा- 
तुन वायूं प्रगट होतो. वायूतुन तेज, तेजातुन जळ व जलातून 
पृथ्दी उत्पन्न होते. आणि पृथ्वीतून तृण, गुल्म, लता, वेली, 
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औषधी, वक्ष, वनस्पती उत्पन्न होतात. त्यांतूनच प्राणिमात्राची 
पार्थिव शरीरे निर्माण होतात. अद्या रीतीने वासनाबीजांचा भूत- 
रूपाने परिणाम घडत असताना, त्या सर्वांच्या मुळाशी असलेले 
सत्तत्त्व हे सर्वांमध्ये व्यापून राहातच असते. कारण सत्तत्त्व हे 
स्वभावत:च सर्वव्यापी आहे. तेच सवे सृष्टीचे अधिष्ठान आहे 
प्रलहयकाळी सवं सृष्टी उत्पत्तिक्रमाच्या विपरीत क्रमाने लय 
पावत असते. सर्व पाथिव शरीरांचा पृथ्वीत ल्य होतो. तृण, 
गुल्म व लतावृक्षादिकांचाही पृथ्वीतच ल्य होतो. घटपटादी 
पाथिव जड पदार्थही नष्ट झाले असता पृथ्वीतच लीन होतात. 
पृथ्वी जलात, जल तेजात, तेज वायूत, वायू आकाशात व 
आकाश सत्तत्त्वात विलीन होते. सत्तत्त्व मात्र कशातच विलीन 
होत नाही. म्हणूनच त्याला सत्‌ असे म्हणतात. हें सत्तत्त्व सर्व- 
व्यापी असल्यामुळे त्याला विभू, ज्ञानस्वरूप असल्यामुळे ज्ञान, 
तसेच त्याला अंत नसल्यामुळे त्याला अनंत असे म्हणतात. 
परब्रह्म - योगवासिष्ठात परम तत्त्वाला परब्रह्म म्हटले आहे. 
परब्रह्म हे सर्वे प्रकारच्या शक्‍तींनी युक्‍त असुन, त्यात सवे 
वस्तु सामावलेल्या आहेत. ते नेहमी संव प्रकारे सर्व काही असून, 
ते सर्वांबरोबर, सर्वांत आणि सर्वे ठिकाणी आहे. ब्रह्म हे 
अनि्वेचनीय आहे. ते जडही नाही व चेतनही नाही. ते विद्या 
व अविद्या आणि तम' व प्रकाश या दोहोंच्या पलिकडे आहे. 
स्फुरन्ति सौकरा यस्प्नादानन्दस्याम्बरे$वनौ । 
सर्वेषां जीवनं तस्मे ब्रह्मानन्दात्मने नस: 1। 
(यो. वा. १. १. ३) 
अर्थ -ज्यापासून पृथ्वीवर व स्वर्गात आनंदाचा वर्षाव होतो 
आणि जे सर्वांचे जीवन आहे, अश्या आनंदस्वरूप ब्रह्माला 
नमस्कार असो. 
मोक्ष - योगवासिष्ठात मोक्षाचे स्वरूप सांगितले आहे, ते 
असे - 
सकलाक्ञास्वसंसकत्या यत्‌ स्वयं चेतसः क्षय: । 
स मोक्षनाम्ना कथितस्तत्त्वज्ञेरात्मर्दाशिभिः ॥। 
(यो. वा. ५. ७३. ३६) 
जगद्‌ भ्रसं परिज्ञाय यदवासनमासितम्‌ । 
विरसाशेषविषयं तद्धि निर्वाणमुच्यते ।। 
(यो. वा. ६. ४२. ५१) 
अर्थ - सवे इच्छांपासून अलग होऊन चित्ताचा जो क्षय होतो 
त्याला आत्मदर्शी तत्त्वज्ञान्यांनी मोक्ष असे म्हटले आहे. सर्वे 
जग हे भ्रम आहे, असे जाणून सर्वे विषय हे नीरस आहेत, असे 
समजून वासनारहित होऊन राहणे याला निर्वाण असे नाव आहे. 
मोक्षदशेत मन चंचलतेपासून मुक्‍त होते. कोणत्याही वस्तू- 
बहरू अभिलाषा उत्पन्न होत नाही व ती आपल्याला मिळावी, 
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असे वाटत नाही, सर्व जगाचेच विस्मरण होते आणि कोणा- 
बद्दलही इच्छा किवा द्वेष उत्पन्न होत नाही. त्या दशत सवे 
इन्द्रिये शान्त होतात आणि जीव मनाच्या गुणांचा त्याग करून 
ब्रहय़ाच्या गणांना ग्रहण करतो आणि विभुृत्वाचा अनुभव घेते 
कतृत्व, भोकतृत्व आणि इतरही उपाधी यांपासून तो मुक्‍त होतो. 
मोक्षाचे सदेह आणि विदेह असे दोन भेद आहेत- 
असंसक्तसतेयंस्य त्यागादानष्‌ कमणाम्‌ । 
नेषणा तर्त्स्थाित विद्धि त्वं जीवन्मुक्‍ततामिह ॥। 

( यो. वा. ५ ष्हवार र ) 
अर्थ - ज्या वीतराग जिवंत पुरुषाच्या कर्माच्या त्यार 
आणि त्यांच्या करण्यात कोणतीही वासना नसते, त्यांच्या त्या 

स्थितीला जीवन्मक्‍तता असे नाव आहे 
शरीर नष्ट झाल्यानंतर जेव्हा जीवाला पुनर्जन्म च्यात 
लागत नाही, तेव्हा त्या स्वितीला विदेह मुक्ती असे म्हणतात 
मोक्षप्राप्ती करून घ्यायची असेल, तर आत्मज्ञान ह 
घेतळे पाहिजे. आत्मज्ञान हेच मोक्षप्राप्तीचे एकमेव सावन " 
ज्ञानयुक्तिप्लवेनेव संसार्राव्ध सुदुस्तरम्‌ । 
महाधिय: समृत्तोर्णा निमेषेण रघूहहू ॥। 


(यो. वा २-११.३६) 


अर्थ - हे रघूत्तमा, बुद्धिमान लोक दुस्तर अश्या २. पढ 
द्राला ज्ञानरूपी नौकेच्या साहाय्याने एका क्षणात 
आहेत. 
या मोक्षदायक ज्ञानाचे स्वरूप पुढीलप्रमाणे आहे 7 
अनाद्यन्तावभासात्मा परसात्मेह विद्यते । 
इत्येको निवचय: स्फार: सम्यग ज्ञानं विढुर्बुधाः ! 
( यो. वा. * को? मात्मा 
अथे - या जगात अनादी, अनंत व प्रकाशवान क 
आहे, अद्षा प्रकारचा निश्‍चय होणे, यालाच विद्वातांनी 
ज्ञान असे म्हटले आहे. 2 णून 
घट, पट, इ. आकार धारण करणारे जगातील जेव€ ९ त्रे 
पदार्थ आहेत ते सवे आत्माच आहेत, आत्म्याशिवाय ई र्व 


कोणतेही तत्त्व नाही, अश्या प्रकारचा निश्‍चय होणे वी. हीत 

सम्यग्‌ ज्ञान होणे होय. परंतु हे ज्ञान सहजासहजी ग्रा छ्ढी 

नाही. शेकडो जन्मांत अनुभवलेली संसारभावना ही ह याति 

असते आणि तिचा क्षय होण्यासाठी दीर्घ काळत _ या 

करावा लागतो. अधिकारी व्यक्‍ती, कास्त्राम्यास आ" 

तीन गोष्टींचा मेळ जमला असता आत्मानुभव येतो व्ह्यी 
योगवासिष्ठातील उपाख्याने योगवासिष्ठकारांनी कट 

दार्शनिक सिद्धान्तांचे प्रतिपादन स्वानुभव, दृष्टा"्त 

ख्याने यांच्या द्वारे केले आहे. या ग्रंथात एकूण पंचावन्न 
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ख्याने आहेत. त्यांपैकी लीला, इंद्रजाल, प्रल्हाद, गाधी, शतरुद्र, 
राणी चुडाला, इ. काही उपाख्याने फार सरस व श्रेष्ठ आहेत. 
योगवासिष्ठाची शेली - योगवासिष्ठ हा तत्त्वज्ञानपर ग्रंथ 
असला, तरी त्याची लेखनशेली साधी व सोपी आहे. लेखकाला 
जे काही सांगायचे आहे, ते त्याने अशा पद्धतीने सांगितले 
आहे, की ते एकदम हृदयालाच जाऊन भिडते. योगवासिष्ठकार 
स्वतःच आपल्या ग्रंथाविषयी म्हणतो- 
शास्त्रं सुबोधमेवेदं सालंडकारविभूषितम्‌ । 
काव्यं रसमयं चारु दृष्टान्त: प्रतिपादितम्‌ ॥ 
( यो. वा. २.१८.३३ ) 
अर्थे - हे शास्त्र सुबोध आहे, अलंकारांनी नटलेले आहे, 
रसमय सुंदर काव्य आहे आणि यातील सिद्धान्त दृष्टान्तांनी 
प्रतिपादन केलेले आहेत. 
योगवासिष्ठकारांनी यात अनुभवाचे बोल सांगितले आहेत- 
यत्‌ कथ्यते हि हृदयंगमयोपमान - 
युक्त्या गिरा मधुरयुक्‍तपदार्थया च । 
भ्रोतुस्तदऊगहूदयं परितो विसारि 
व्याप्नोति तेलमिव वारिणि वार्य शऊकाम्‌ ॥ 
( यो. वा. ३.८४.४५ ) 
अर्थ - जे मधुर शब्दांनी आणि समजणार्‍या दृष्टान्तांनी 
आणि युक्तीने सांगितले जाते, ते ऐकणाऱ्याच्या हृदयात, पाण्या- 
वर तेल पसरावे, तसे पसरते आणि त्याच्या सवे शंका दूर करते. 
अशा प्रकारची धारणा मनात धरून योगवासिष्ठकारांनी 
ब्रह्मविद्या ही काव्याच्या स्वरूपात लोकांपुढे मांडण्याचा प्रयत्न 
केला आहे. हा ग्रंथ वाचत असताना वाचकाला आपण आत्मा- 
नुभव घेतलेल्या महान व्यक्‍तीच्या सहवासात आहो, असे वाटत 
राहाते. त्याच्या मनात येणाऱ्या शंकांचे सरळ व सुबोध भाषेत 
निरसन केले जाते. दृष्टान्ताच्या द्वारे कठीण सिद्धान्तांचे विवेचन 
केले जाते आणि हे सिद्धान्त म्हणजे केवळ कल्पना नसुन, प्रत्यक्ष 
जीवनातील या खऱया घटना आहेत, हे उपाख्यानांमुळे मनावर 
ठसवले जाते. 
या ग्रंथात दुसऱया संप्रदायांच्या सिद्धान्तांवर आक्षेप घेतलेले 
नाहीत किवा त्यांचे खंडनही केलेले नाही. योगवासिष्ठकाराची 
दृष्टी उदार व विशाल आहे आणि सवे संप्रदाय व मते सत्य 
आहेत, अशी त्याची धारणा आहे. एकाच परम तत्त्वाला शून्य- 
वादी शून्य, ब्रह्मवादी ब्रह्मा, विज्ञानवादी विज्ञान, सांख्य पुरुष, 
योगी ईरवर आणि दोव शिव म्हणतात, असे तो सांगतो - 
स्वभागंसभिदांसन्ति वादिनशिचित्रया दृ्या । 
विचित्रदेशकालोत्यं मार्गे स्व॑ पथिका इव ।॥। 
( यो. वा. ३.९६.५३) 
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अर्थ - निरनिराळ्या देशांतून येणारे वाटसरू ज्याप्रमाणे 
आपलाच मार्ग उत्तम समजतात, त्याप्रमाणे वेगवेगळ्या मतांचे 
समर्थक आपल्याच मार्गाची प्रशंसा करतात. 

इतके गुण असुनही या ग्रंथात काही दोष आहेत. या ग्रंथात 
पुनर्क्‍ती फार आहे. तसेच यात वेगवेगळी प्रकरणे असली, 
तरी ती नाममात्रच आहेत. प्रत्येक प्रकरणात प्राय: सवे प्रकर- 
णांतील सिद्धान्त आलेले आहेत. विषयांच्या विवेचनातही एखादा 
क्रम अनुसरलेंला नाही. हा ग्रंथ फार मोठा आहे, हाही त्याचा 
दोषच आहे. [ यो. हृ.; यो. उ. सि.; माघवस्वामीकृत योगवा- 
सिष्ठ, संपा- शं. गो. तुळपुळे, १९५८ ] 


योगशिखो (१) एक नव्य उपनिषद. हे सहा अध्या- 

पानिषद यांचे प्रदीधे उपनिषद आहे. शंकराने 
हिरण्यगर्भाला याचा उपदेश केला आहे. 

याच्या पहिल्या अध्यायात सांगितले आहे, ते असे - केवळ 
शास्त्राभ्यासाने ब्रह्मप्राप्ती होत नाही; तर ती सिद्धिमार्गाने 
होते. ज्ञान व योग या साधनांनी जीव दोषरहित झाला म्हणजे 
तोच शिव होतो. ज्ञान व योग हे परस्परावलंबी आहेत. चार 
योगांबरोबरच भावनायोग व सहजयोग असे आणखीही दोन 
योग आहेत. 

दुसर्‍या अध्यायात सांगितले आहे, ते असे - ओंकार हा मूल- 
मंत्र आहे. ते सर्वे मंत्रांचे बीज आहे, ब्रह्ममाचे मूलस्वरूप आहे व 
नादलिंगही आहे. नाद हा सवश्रेष्ठ मंत्र, आत्मा हा सर्वोच्च देव, 
नादानुसंधान ही सवंश्रेष्ठ पूजा व संतोष हे परमसुख होय. 

तिसऱ्या अध्यायात सांगितले आहे, ते असे- जीव हा मिथ्या 
असून, ब्रह्म हे एकच सत्य आहे. हे ब्रह्म विश्‍वात सत्यार्थाने 
वास्तव्य करून आहे. ज्ञानोदयानंतर सच्चिदानंदाची अनुभूती येते. 

चौथ्या अध्यायात, हे जग केवळ भासमात्र कसे आहे ते अनेक 
दृष्टान्तांनी सांगितले असून, जगद्रूपाने सवेत्र ब्रह्माचाच प्रकाश 
असल्याचे सांगितळे आहे. 

पाचव्या अध्यायात देह हे विष्णूचे देवालय असल्याचे सांगून, 
मूलाघधारादी चक्रे व कामरूपादी पीठे यांचे वर्णन आहे. 

सहाव्या अध्यायात परानाडीचे वर्णन आहे. तिच्या ठिकाणी 
ध्यान केल्याने योग्याला ब्रह्मरंध्यात प्रवेश मिळविता येतो. कुंड- 
लिनी जागृत होऊन नाभिकंदापासुन वर चढू लागली, की 
योग्याचा मुक्तिमागे सुरू होतो. हा कुंडलिनीयोग गुरूला शरण 
जाऊन त्याच्यापासूनच शिकावा. [ श्री. सी. ग. देसाई ] 

(२) एक नव्य उपनिषद. हे यजुर्वेदाशी संबद्ध आहे व 
अथवेवेदाशी संबद्ध आहे असे दोन्ही प्रकारचे उल्लेख मिळतात. 
यात सांगितले आहे, ते असे - आसनावर बसून व नासाग्री दृष्टी 
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ठेवून मनाचा संयम करावा व प्रणवाचे ध्यान करावे. योगाम्या- 
साने सूर्यलोकाचाही भेद करता येतो. योगी सुपुम्नाद्रार गुद्ध 
करून कपालसंपुटाचा भेद करतो व परमतत्त्वाचा साक्षात्कार 
करून घेतो. [श्री. सी. ग. देसाई ] 


गुत वौद्धांच्या महायान संप्रदाचा एक पंथ. याला 
यागाचार बिज्ञानवाद असेही म्हणतात. मैत्रेय किवा मेत्रेय- 
नाथ याने या पंथाची स्थापला केली. मेत्रेय इ. स. च्य़ा ३ र्‍या 
दातक्रात होऊन गेला. त्याने महायान सुत्रालंझार, वर्मवर्मतावि- 
भंग, मध्यांतविभंग, महायान उत्तरतंत्र, अभिसमपालंकारका- 
रिका, योगाचारभूसिज्ञास्त्र, इ. काही ग्रंथ लिहिळे. पण त्यांपैकी 
काहींच सांप्रत उपलब्ध आहेत. 

या मताचे आणखी काही आचाय पुढीलप्रमाणे - 

असंन-(इ. स. चे ४थे दतक) पुरुषपूर (पेशावर) येथे एका 
कौशिकगोत्री ब्राह्मण कुळात याचा जन्म झाला. समुद्रगुप्ताच्या 
काळात तो अयोध्या येथे जाऊन राहिला. मेत्रेयनाथानेच त्याला 
या पंथाची दीक्षा दिली. हा फार विद्वान होता. याने महायान- 
संपरिग्रह, अभिधर्मसमुच्चय, पंचभूमी, संगीतिज्ञास्त्र, वज्र- 
च्छेदिका, इ. ग्रंथ लिहिले आहेत. 

वसुवंधू -(इ. स. चे ४ थे शतक) हा अतंगाचा घाकटा भाऊ 
होता. असंगांनेच यांला योगाचार पंथाची दीक्षा दिली. याचे 
लळ॑कावतारसूत्र व विज्ञय्तिमात्रतासिद्धी हे दोत ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. 

स्थिरमती - (इ. स..चे ५ वे शतक) हा वसुवंधूचा शिष्य 
होता. वसुबंधूच्या ग्रंथावर याने वृत्ती लिहिली आहे. त्रिशिका- 
भाष्य, मध्यांतविभंगसूत्रभाषाटीका, अभिधर्भकोशभाष्यवृत्ती, 
सूत्रालंकारवृत्तिभाष्य द मूल्माध्यनिककारिकावृत्तो हे याचे 
प्रसिद्ध आहेत. 

दिडनाग - (इ. स. चे ५ वे शतक) हा ब्राह्मणकुलोत्पज्ञ 
असून, वसुबंधूचा द्च्य्यि होता. हा फार विद्वान असून, शास्त्रार्थ 
करण्यात फार पटाईत होत. म्हणून याला वादिवषभ अशी 
उपाधी मिळाली होती. याचे प्रमाणसमुच्चय, प्रमाणतंमज्चय- 
वृत्ती, न्यायप्रवेश, हेतुचक्तनिर्णय, इ. ग्रंथ प्रसिद्ध मलन कुन 

धर्भेकीर्ती - (इ, स. चे ६ वे हातक) याने प्रमाणवात्तिक, 
न्यायविदू, हेतुविदू, प्रमाणविनिरचय, वादन्याय, इ. ग्रंथ लिहिले 
आहेत. व» शी न 

धर्मपाल - (इ.स. चे ६वे शतक) हा नालंदा बौद्ध विहाराचा 
अध्यक्ष होता. त्याने योगाचार व शून्यवाद या दोन्ही मतांच्या 
ग्रथांवर टीका लिहिली. - 
टन 44 डा क लिहुन .योगाचार मताला प्रतिष्ठा 

७ * असगाने या पथाला योगाचार 


ग्रंथ 


असे नाव 
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दिले; तर वसुवंधूने त्याला विज्ञानवाद अशी संज्ञा दिलो. तिबेट 
व चोन या देशांत या वादाच्या अनेक शाखा निर्माण झाल्या 
आहेत. 

या मताला योगाचार हे नाव पडण्याचे कारण असे कौ, यात 
वोबिप्राप्तीसाठी यौगिक आचार हे सर्वांत प्रभावी साधन मान- 
लेळे आहे. मैत्रेवनाथ हा स्वतः योठा योगी होता. त्याने विज्ञा- 
नांज्या साक्षास्कारायाठी यौगिए प्रक्रियेचे अतूसरण केले होते. 
बोविसत्वदशेनील दश भूमी पार केऱ्यानंतरच बोधी प्राप्त होऊ 
शकते. यालाच व्रिज्ञानवाद असेही म्हणतात. कारण, यात विज्ञ” 
प्तिमात्र हेच अंतिम सत्य मानळेले आहे. थोडक्यात सांगायचे, 
तर केवळ विचार हाच सत्य . आहे, असे यात मानलेले आहे. 
अक्या रीतीने योगाचार ही या दर्शनाची व्यावहारिक वाजू असून/ 
विज्ञानवाद हो त्याची वैचारिक बाजू आहे. 

लंकावतारसूत्र हा या मताचा प्रमुख ग्रंथ आहे. या ग्रंथानुसार 
विज्ञान किवा चित्त यांच्या व्यतिरिक्त अन्य कोणतीही बाही 
वस्तू विद्यमान नाही. या वाह्य वस्तू स्वप्न, मृगजळ किंवा 
आकाशपुष्प याप्रमाणे असत्‌ आहेत आणि चित्त किवा विज्ञान 
तेवढे सत्‌ आहे. या चित्तापासून सर्व जगताचे प्रवर्तन होते आणि 
चित्ताच्या निरोबामुळे जगताचाही निरोध होतो. समजा, एखाद्या 
भिक्षूळा आपल्या गुहेत एक हत्ती शिरल्याचे स्वप्न पडले; ड्‌ 
तो हत्ती सत्य नव्हे.तो केवळ मनातून उत्पन्न झाला आहे आणि 
त्याची आकृती वासनेच्या प्रभावामळे बनलो आहे. संसार ह 
अशा स्वप्नासारखाच आहे. संसारात कोणते रूप नाही आणि 
कोणी रूपवान पदार्थही नाही. आहे ते केवळ चित्त. व्योड 
बाहेर कोण्या पदार्थाचे अस्तित्व नाहीच. सुख आणि दुःख चि 

सुद्धा चित्ताचीच संतती आहे. र 

बुद्धाच्या वित्रारांना सोडून अन्य पुरुषांच्या विचारांची पॉ 
कल्पित, परतंत्र आणि परिनिष्पन्च अशी तीन लक्षणे आहेत" 
स्वप्नातीह हत्ती हे परिकल्पिताचे उदाहरण होय. हत्ती 
ज्ञेयाच्या रूपाने तिथे उपस्थित ज्ञाला. विचारच द्रष्टा आणि दृश्य 
अशी दोन्ही रूपे घेतो. विचारात ग्राह्य आणि ग्राहक अशी ढुढै 
भावना प्रस्थापित झाली, की तिला परिकल्पित ही संज्ञा प्रॉप्त 
होते. विचार म्हणजेच चित्त. त्याची उत्पत्ती कोण्या बाह्य पैकी 


थ॒ क , 0) 
पासून होत नाही. जर निळा रंग आणि तो पाहणारे डो 


“असतील, तर निळ्या रंगाची आकृती आपोआप वेल. 


अर्थात विचार स्वतंत्र असत.ताही. चित्त परतंत्र आहें. र. 
चित्ताची उत्पत्ती दुसर्‍या चित्तातून होत असते. बोड दार्शरि 
अशा चित्ताला क्षणिक मानतात; पण सर्वथा विनाशकील वाप 
नाहीत. ते एका चित्तातून दुसऱ्या चित्ताची उःपत्ती मानता 
आणि त्या दोन चिज्ञांतला अवधीही पुष्कळच दीघ मानता ' 


खंड सातवा 


त्याला त्यांनी निष्यंदकाळ असे नाव दिले आहे. परिनिष्पन्न या 
लक्षणात ज्ञेय हे ज्ञेयाच्या रूपात विद्यमान असत नाही. चित्त 
जाणते, याचा अर्थ हा, की ते स्वयं ज्ञेय वनतें. ज्ञेयाच्या होण्याने 
ज्ञान होते आणि आकरतींच्या होण्यामुळे नाम ठेवले जाते. शब्दांच्या 
दोन माला असतात. एक माला ज्ञेय, ग्राह्य, अभिधेय अशी तर 
दुसरी माला ज्ञान, ग्राहक, अभिधान अशी. या दोन्ही एकत्र 
चालतात. दोन्ही माला भ्रमपुर्वक आहेत. दोन्ही विकल्पातून 
निर्माण झाल्या आहेत. चित्त जाणायंचे असेळ, तर या दोन्ही 
मालांना विलग करायला हवे. दोहोंतून मुक्‍त झालेले चित्त 
मग शब्दांच्या सौमा ओलांडून जाते. त्या अवस्थेचे वर्णन अशक्य 
आहे. म्हणूनच बौद्ध परिभाषेत तिला अनभिलाप्य असे म्हटले 
आहे. ' भवत्येव ' एवढेच तिच्याबद्दल म्हणता येईल. मनुष्याची 
क्लेश आणि ज्ञेय ही दोन आवरणे दूर झाली, की तो चित्तमा- 
त्रात निर्वाणपद मिळवतो. 
विज्ञानाचे अनेक भेद आहेत. त्यांपैकी आलयविज्ञान व 
प्रवृत्तिविज्ञान हे दोन प्रमुख आहेत. आल्यविज्ञानाला चित्त 
असेही म्हणतात. या चित्तात जीवाच्या कायिक, वाचिक व मान- 
सिक अशा विज्ञानांची वासनारूप बीजे एकत्र राहतात आणि 
योग्य वेळी जगात प्रगट होतात. कालांतराने चित्तातच पुन्हा 
त्यांचा ल्य होतो. 
या मतात सर्व वस्तू क्षणिक मानलेल्या आहेत. त्यामुळे आल्य- 
विज्ञानही क्षणिकच आहे. प्रतिक्षण त्यात परिवतेन होत असते. 
आल्यविज्ञानात शुभाशुभ वासनांबरोबरच चक्षुविज्ञान, श्रोत्र- 
विज्ञान, धारणविज्ञान, रसनाविज्ञान, कायविज्ञान, मनोविज्ञान व 
किष्लटमनोविज्ञान ही सात विज्ञाने असतात. त्यांना प्रवृत्तिविज्ञात 
अशी संज्ञा आहे. आलयविज्ञानापासून त्यांची उत्पत्ती होते व 
आल्यविज्ञानातच ते लीन होतात. 
आलयविज्ञानाचे स्वरूप समुद्रासारखे आहे. वार्‍याच्या झुळ- 
कीने समुद्राच्या पृष्ठभागावर तरंग उठतात व ते सदैव क्रीडा करी- 
तच राहतात. त्यात कधी खंड पडत नाही. त्याचप्रमाण आल्य- 
विज्ञानात विषयरूपी वायूच्या झुळकींनी चित्रविचित्र विज्ञान- 
रूपी तरंग उठतात व आपला खेळ करीत राहतात. त्यांचा 
कधीच ताश होत नाही. ज्याप्रमाणे समुद्र आणि तरंग यांच्यात 
भेद नाही, त्याप्रमाणे आल्यविज्ञान आणि अन्य सप्तविध विज्ञाने 
यांच्यांतही फरक नाही. आचाय वसुबंधूनेही आलयविज्ञानाची 
जलौघाशी तुलना केली आहे. ज्याप्रमाणे जलाचा प्रवाह तृण, 
काष्ठे, पालापाचोळा, इ. नानाविध वस्तूंना आपल्यात समाविष्ट 
करून सतत पुढे चाललेला असतो, त्याप्रमाणे विज्ञानही पुण्य, 
पाप, संज्ञा, वेदना, आदी चैत्त धर्मांना आपल्यावरोब'र घेऊन पुढे 
चाललेले असते. जोपर्यंत हे जग आहे, तोपर्यंत आल्यविज्ञानाला 
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अंत नाही. वृद्धत्वाची प्राप्ती ज्ञाली म्हणजे मात्र हा प्रवाह एक- 
दम थांवतो. 

क्‍्लेशावरण आणि ज्ञेयावरण ही दोन आवरणे दूर झाली, को 
मोक्षप्राप्ती होते, असे विज्ञानवादी योगी मानतात. क्लेश हा 
मुक्‍तीला बाधक आहे. म्हणून क्लेशावरणाची निवृत्ती झाली, की 
मोक्षलाभ होतो. मात्र तेवढ्याने सर्वेज्ञता प्राप्त होत नाही. ज्ञेया- 
वरणाची निवृत्ती झाल्यावर सर्वेज्ञता प्राथ्त होते. जेव्हा 
साधक पुदगलनेरात्म्यात प्रतिष्ठित होतो, तेव्हा क्लेशांचा नाश 
होऊन मुक्‍तावस्था प्राप्त होते. पण साधक जेव्हा घर्मते रात्म्य- 
ज्ञानात प्रतिष्ठित होतो, तेव्हा ज्ञेयाच्या अभावामुळे चित्ताला 
सर्वेज्ञतावस्था प्राप्त होते. विज्ञानवादी दार्शनिक यालाच. परम 
पदाची प्राप्ती असे म्हणतात. [भा. द.- बलदेव उपाध्याय; भा. 
द. - उमेश मिश्र; प्रसारिका, जुलै डिसेंबर १९५५; ज्ञाजकल 
वाषिक अंक, डिसें. १९५६; तां. बौ. सा. सा. ] 


योगांवर बौद्धांचा एक देव. अक्षोम्याच्या वंशात याचा जन्स 

झाला. हा नीलवणं, त्रिमुख व पड्भुज आहे. याच्या 
हातात वजघंटा असते. ज्ञानडाकिनीला हा आलिंगन देत आहे, 
अशा याच्या मूर्ती आढळतात. [ ईं. बु. इ. ] 


योगारट एक पारिभाषिक संज्ञा. योगारूढाचे लक्षण सांग- 
णारा गीतेतला एक श्‍लोक (९.८) असा- 
यदा हि नेस्दरियार्थेब्‌ न कर्सस्वनुषज्यते । 
सर्वेसडकल्पसंन्यासी योगारूढस्तदोच्यते 

अर्थ- इंद्रियभोग्य अशा शब्दादी विषयांच्या ठिकाणी व तत 
साधक कर्माच्या ठिकाणी जेव्हा मनुष्य आसक्ती धरीत नाही 
आणि सर्व भोगविषयक व कर्मविषयक संकल्पांचा त्याग करतो, 
त्या वेळी त्याला योगारूढ म्हणतात. 

याविषयी श्री. केंधे यांनी जे विवेचन केले आहे, ते असे- 

“ (गीतेच्या) ६ व्या अध्यायात घ्यानयोगाच्या संदर्भात 
योगारूढाचे वर्णन आले' आहे. लोक ४ ते ९ आणि २७ते ३२ 
यांमध्ये प्राप्तयोगारूडाची लक्षणे सांगितली आहेत. विषर्यां- 
संबंधी आणि कर्माविषयी आसक्ती ने ठेवता, सर्वे संकल्पांचा 
संन्यास करणाऱ्याला.योगारूढ म्हणतात. आपणच आपला उद्धार 
करून घेण्यासाठी आपणावर विजय मिळवायला हुवा. अशा तर्‍हेने 
अत्यंत शांत होऊन आंपणावरच ज्याने विजय मिळवला, तो शीत, 


-उष्ण, सुख, दुःख, मान, अपमान इत्यादी दंद्रांमध्येही परमात्म्या- 


वर बुद्धी स्थिर ठेवतो. ज्ञानविज्ञानामुळे संतत संतुष्ट, राहणारा, 
कूटस्थ, नित्य, इंद्रियांवर जय मिळवणारा आणि ढेकूळ, दगड, 
सोन सर्वे समान मानणारा योगी मुक्‍त म्हटला जातो. मित्र 
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शत्रू, उदासीन, मध्यस्थ, द्वेष्य, बंधू किंबहुना साधू आणि पापी 
यांच्याविषयीही समबृद्धी वाळगणाराच विशिष्ट ठरतो. 

ज्याचे मन अगदी ज्यांत झाले आहे, अज्ञा या निष्पाप, निर्मल, 
ब्रह्मभूत योग्याला उत्तम सुख प्राप्त होते. अशा रीतीने निष्पाप 
झालेला योगी नेहमी योगाचे आचरण करीत असता सहजपणेच 
ब्रह्मस्पर्शी अत्यंत सुख मिळवतो. सवंत्र साम्य पाहणारा योगी 
प्राणिमात्रात आपणास आणि आपल्यात प्राणिमात्रास पाहतो. 
जो सववत्र ईश्वर पाहतो आणि ईदवरातच सवं काही पाहतो, तो 
ईरवरापासुन आणि ईइवर त्याच्यापासून कधीही दूर असत नाही. 
प्राणिमात्रात राहणाऱ्या ईश्वराला एकत्वभावाने जो भजतो, तो 
सवे प्रकारे (देहात) असतानाही ईरवरातच असतो. आपल्याप्रमा- 
णेच जो सवंत्र सुख वा दुःख समान पाहतो, तो योगी श्रेष्ठ 
होय.” [ गीता : एक अध्ययन - श्री. केंघे, १९६० ] 


योगिनी शाक्त संप्रदायातल्या गौण देवता. त्यांना आवरण 
यागना द्वेवता असेही म्हटले आहे. त्या पार्वतीच्या सख्या 
मानल्या गेल्या आहेत. योगिनींची कोट्यवधी संख्या सांगितलेली 
असली, तरी त्यांतल्या चोसष्ट योगिनी प्रसिद्ध आहेत. (चौसष्ट 
योगिनी पाहा.) त्यांतही अष्टयोगिनी विशेष प्रसिद्ध असून, त्यांची 
नावे अशी - मंगला, पिंगला, धन्या, भ्रामरी, भद्रिका, उल्का 
सिद्धा आणि संकटा. पाठभेदाने काही वेगळी नावेही आढळतात. 
या दुर्गादेवीच्या परिचारिका होत. 

योगिनींचा वेदांत उल्लेख नाही. पौराणिक वाडमयातही 
त्यांचा फारसा आढळ होत नाही. शाक्त मार्गात मात्र एका 
काळी त्यांचे बरेच प्रस्थ होते व अजूनही ते अंशमात्रे आहेच. 
बृहत्कथेत योगिनींचा उल्लेख असला तरी, त्यांचा दुर्गशी संबंध 
जोडलेला नाही. 

जबलपुरजवळच्या भेडाघाट या ठिकाणी नर्मदेच्या तीरावर 
एक योगिनीचे मंदिर आहे. तिथल्या प्रत्येक मूर्तीच्या खाली 
त्या त्या योगिनीचे नाव कोरलेले आहे. तंत्रशञास्त्रानुसार त्यांची 
घडण केलेली असून, शिल्प सुंदर आहे. इ.स. १५६४ साली मोगल 
सरदार असफखान याने इथल्या काही मूर्तींची मोडतोड केली. 

खजुराहो येथेही ६४ योगिनींचे एक मंदिर शिवसागर तला- 
वाच्या तीरावर बांधलेले आहे. इथल्या ६४ योगिनींच्या मूर्ती- 
पैकी आता फक्त तीनच शिल्लक राहिल्या आहेत. 

योगिनीतंत्रात या योगिनींची उत्पत्ती, त्यांचे पुजाविधान, 
त्यांचे सामर्थ्य व त्यांच्या कथा दिलेल्या आहेत. सिद्ध साहित्या- 
तही योगिनींचा उल्लेख आढळतो. सिद्ध योगी या योगिनींच्या 
गाढालिंगनात राहून सहूज साधना करीत' असत, असे उल्लेख 
'सिद्ध साहित्यात मिळतात. अर्थात अश्या योगिनी म्हुणजे तन्ना- 
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मवारी मानुषी स्त्रियाच होत, हे सहज कळून येते. 

बौद्धांनीही योगिनी मानलेल्या असून, त्यांची महापीठे निर्माण 
केली होती. बोद्ध तंत्रांप्रमाणे कामरूप, पूर्णगिरी, उड्डियान आणि 
जालंधर ही त्यांच्या 
योगिनींची चार महा” 
पीठे होती. भारतीय 


ह पिक आ. १. इतिहासाच्या दृष्टीने 

(0-/॥ ॥/”*अ. ||.” पाहिल्यास शक-कुशा- 

डु ऱ्य , गा. क णादी आक्रमकांची 
>. २-५ परदेश्ांशी दळण” 


वळण ठेवण्याची ही 
प्रमुख केंद्रे होती. 
उद्यान हे एका 
बाजूने वत्ख व समर 
कंद या प्रांतांशी आणि 
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1) :९५॥ असून, भारता नव्या 
योगिनीमूर्ती - भेडाघाट सीमाप्रदेशातील स्वात 


नदीच्या खोर्‍यात 
होते. जालंधर नगराकडून शिपकीच्या घाटातून तिवेटकडे जाणारा 
राजमार्ग होता. कामरूप अथवा आसाम हे पुर्व भारताती€ 
मंगोलियनांचे भारताबाहेरील मंगोल्ियिनांशी संबंध ठेवण्याचे कंबर 
होते. पूर्णंगिरी कुठे होते, ते मात्र आज सांगता येत नाही. असल्या 
महत्त्वाच्या केंद्रांतून बौद्ध योगिनींची महापीठे स्थापून मंगी* 
छियन वंशाचे कुशाण नेते भारतावर आपले सांस्कृतिक आर्णि 
राजकीय अधिराज्य प्रस्थापित करू पाहत होते. अश्या मंगो” 
लियनांचे दास बनलेल्या भारतीय बौद्धांनीच गुह्मसमाजासारखी 
ओंगळ तंत्रे निर्माण केली. 
या योगिनी म्हणजे स्वत:ला देवतास्वरूप मानणाऱ्या स्त्रियाच 
होत्या. त्यांना लामा असे म्हणत. त्यांचे काम म्हणजे विरोधी 
पंथातील तरुणाना आपल्या जाळयात पकडन दास वनवणे, है 
होते. त्यांतल्या काही उद्दाम योगिनींना चुंबिका म्हणत. व्या! 
प्रथमालापाच्या क्षणीच तरुण पुरुषाचे चुंबन घेऊन त्याला 
आपल्या नादी लावीत. काहीतर रस्त्यावर उभ्या राहून विविध 
कामचेष्टा करीत. असल्या योगिनींचा पूरेसा अनुभव असल्या” 
मुळे अनिरुद्धहरणानंतर हरिवंशकाराने कृष्णाच्या तोंडी पुढी 
उद्गार घातले आहेत --' देत्य-दानवांच्या स्त्रिया पृंदचली आणि 
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मायासंपन्न असल्यामुळे अनिरुद्धाला त्यांनीच पळवून नेले असावे, 
याविषयी संशय नाही. ' रात्रीच्या वेळी अनिरुद्धाला पळवून 
वाणासुरकन्या उषा हिच्या महालात आणणारी चित्ररेखा ही 
जशी अप्सरा होती, तशीच योगिनीही होती, असे हरिवंशात 
स्पष्ट सांगितले आहे. हरिवंश्यात लंबादेवी असा उल्लेख येतो. 
ते लामा या शब्दाचेच संस्कृतीकरण असले पाहिजे. यावरूनच 
“चौसष्ट योगिनींचे मूळ जादूगारीत तर नाही ना ?' असा संशय 
डॉ. केतकर यांनी व्यक्‍त केला आहे. 

भूतडामर तंत्रात योगिनीसाधन नावाचा जो विधी दिला 
आहे, त्यातही कामुक व स्वैरविलासी अंश स्पष्टपणे प्रतिबि- 
बित झाला आहे. 

योगिनींचा उल्लेख मातृकांबरोबर केला जातो. पण या दोन्ही 
देवता एक नाहीत. [ शर. क; प्रा. म; योगिनी तंत्र; देवीकोश ] 


योगीगुरुक्कल द्‌. कयत एक जात. या लोकांची 

वसती उत्तर मलबारमध्ये आहे. काली- 
मंदिरातील पुजारीपण हा यांचा प्रमुख व्यवसाय असून, त्याशिवाय 
ते भिक्षाही मागतात. यांच्यांतील काहीजण शिक्षकही आहेत. 
यांच्या शाळा घराच्या अंगणात किवा घराला लागून असलेल्या 
ओट्यावर भरतात. यांच्या प्रत्येक कुटुंबात शक्‍तीची पुजा 
असते. हे मंत्रतंत्र व जादूटोणा करणारे म्हणूनही प्रसिद्ध आहेत. 
यांच्यांत मृतांना बसलेल्या स्थितीत पुरतात. [ का. ट्रा. स. इं] 


योगीवरमूती एक विष्णुमूर्ती. अशा मूर्ती कोणाके व मथुरा 

या ठिकाणी आहेत. कोणाके येथील मतो 
विशवपद्मावर बसलेली असून, द्विभुज आहे. तिच्या डोक्यावर 
अलंकृत केलेला मुकुट आहे आणि गळ्यात तीनपदरी कंठा व 
जानवे आहे. दंडांत अनेक बाहुभूषणे असून, कमरेला वस्त्र आणि 
त्यावर मेखला आहे. पायांत साखळ्या आहेत. ही मूर्ती तेराव्या 
शतकातील असावी, असे अभ्यासकांचे मत आहे. मथुरेत अस- 
लेली योगीश्‍वरमूर्तीही अशीच सुंदर आहे. [ मू. वि. ] 


योगे शिवाचा पहिला अवतार. हा वैवस्वत मनूचा पुत्र 
र हुता. हा वाराहकल्पातील वैवस्वत मन्वंतराच्या 


पहिल्या युगचौकडीत ह्वापरयुग सुरू होण्याच्या पुर्वी झाला, 
असे शिवशतरूद्रसंहितेत सांगितले आहे. [प्रा. च. को ] 


व ध॒ न एक तिथिव्रत. कार्तिक शुद्ध एका- 
पागधरद्वादशी न्रत दक्षीला या व्रताला प्रारंभ करून द्वाद- 


शोला संकल्पपुर्वक स्नान व विष्णुपुजा करतात. उद्यापनाच्या 
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वेळी वैदिक ब्राह्मणाला सम संख्येने द्रव्यदात करावे आणि वेद- 
वेत्त्याला दुप्पट आणि पंचरात्र यज्ञ करणाऱ्या आचार्याला सहत्त- 
पट धान्य द्यावे, असे सांगितले आहे. याला धरणीव्रत असेही 
म्हणतात. पाहा - घरणोत्रत. [कृ. क. त. ] 


योगेथराचार्य च र्य (इ. स. १८८४ - १९४२) सरभंग संप्रदा- 
यागथवराचाथ ब्राचा एक अनुयासी व संत. बिहार राज्या- 
तील चंपारण्य जिल्ह्यातील रपौल्िया गादी याचा जन्म झाला. 
हा पराशरगोत्री ब्राह्मण होता. भिनकराम परमहंसाच्या कृपेने 
योगेश्‍वराचा जन्म झाला, असे सांगतात. योगेश्‍वराचा बालपणीच 
विवाह झाला; पण अवघ्या सहा वर्षांनी त्याची पत्नी निवतेली- 
त्यानंतर त्याचे दुसरे लग्न झाले. परंतु त्याच्या मनातील 
वैराग्याने उचल केली आणि त्याने घर सोडले. नंतर त्याने 
अलखानंदस्वामीचे शिष्यत्व पत्करले. 

योगेश्‍वराचे स्वरूपप्रकाश आणि स्वरूपगीता या नावाचे 
दोन पदसंग्रह आहेत. यांमध्ये त्याने गोरखनाथ, कबीर, रोहि- 
दास इ. अनेक संतांची चरित्रे वाणिली आहेत. त्याशिवाय त्याच्या 
काव्यात अद्वैत, निर्गुणबह्म, जीवात्मा, योग, माया, लोक, पुन- 
जेन्म, ज्ञानानुभूती, सत्संग इ. अनेक विषय आहेत. योगेश्‍वराचा 
योगावरही चांगला अधिकार होता, असें म्हणतात. [ सं. स. सं. ] 


एक देवता. हिचे स्थान आंबेजोगाई येथे आहे. हा 


योगेश्वरी गाव मराठवाड्यातील बीड जिल्ह्यात असुन, परळी 


योगेशवरीमंदिराचे महाद्वार - आंबेजोगाई 


वैजनाथपासून सोळा मैलांवर आहे. या गावाला जोगाईचे आंबे 
असेही म्हणतात. देवीचे मंदिर गावाच्या मध्यभागी असून, ते 


योगेइवरी 


हेमाडपंती वांधणीचे आहे. मंदिराचा प्रमुख दरवाजा उत्तराभि- 
मुख असून, पूर्वे आणि उत्तर दारांसमोर दीपमाळा आहेत. महा- 
दारासमोर सर्वतीर्थ नावाचे कुंड आहे. या मंदिराच्या आसपास 
अनेक लहान लहान मंदिरे आहेत. योगेदवरीची मूर्ती नसून 
तांदळा आहे. तिची त्रिकाळ पूजा असते. पहिली पूजा गुरवा- 
कडून होते. दुपारच्या पूजेनंतर महानैवद्य होतो. सायंकाळी 
प्रदोपपूजा आणि नंतर शेजारती होऊन नित्यक्रम संपतो. 
नेमित्तिक कार्यक्रमात हिचे नवरात्र असते. आढदिवन शुद्ध प्रति- 
पदेपासुन नवमीपर्यंत हा उत्सव चालतो. अखेरच्या दिवशी .होम- 
हवन होते. दसर्‍याला देवी सीमोल्लंघन करते. मार्गशीष शुद्ध 
सप्तमीपासुन पौणिमेपर्यंत हिचा दुसरा उत्सव असतो. पौणिमेला 
होम असतो आणि रात्री देवीची पालखी गावांतून फिरते. 

या देवीची उपासना कुमारीच्या स्वरूपात करतात. ही देवी 
कुमारी का राहिली, यासंबंधी एक कथा आहें, ती अक्ली - 

परळी वैेजनाथाने योगेश्‍वरीवरोबर विवाह करण्याचे ठर- 
विले- देवीचे माहेर कोकणात होते. तिथून सर्वे वऱ्हाड लग्ना- 
साठी परळीला निघाले. त्यांचा मुक्काम आंब्रेजोगाईच्या जयंती 
नदीच्या तीरावर पडला. पण देवीच्या मनात वेजनाथावरोबर 
विवाह करायचा नव्हता. त्यामुळे या मुक्‍्क्रामावरून ती पुढे 
जायला तयार्‌ होईना. अखेर लग्नाचा मुहुर्त टळून गेला. देवीला 
आनंद झाला. आनंदाच्या भरात तिने जयंतीच्या काठीच वास्तव्य 
करायचे ठरले. 

योगेश्‍वरी हे अनेक देशस्थ व कोकणस्थ घराण्यांचे कुळदे वत 
आहे. हिचे मंदिर यादवांचा सेनापती खोलेश्वर याने वांघले, 
असे म्हणतात. या मंदिरात मोराची ओसरी नावाची एक ओसरी 
आहे. त्या ओसरीवर संतश्रेष्ठ कृष्णदयार्णवाचा निवास होता. 

योगेश्‍वरीमाहात्म्य नावाचा एक ग्रंथ आहे. या ग्रंथाच्या 
पहिल्या अध्यायात योगेश्‍वरीच्या अवताराची कथा आहे. या 
समग्र ग्रंथात आंबेजोगाई या गावाचे माहात्म्य वाणिले आहे. ह्‌ 
तीस अध्यायांचा ग्रंथ संस्कृतात असुन अप्रकाशित आहे. कृष्ण- 
दयाणंवाने या देवीचे एक अष्टकही रचले आहे. हिच्या संबंधी 
लोकसाहित्यही विपुल आहे. 

आंबेजोगाई हा गाव मराठी सारस्वताच्या दृष्टीने श्रीमंत आहे. 
मुकुंदराज, दासोपंत, जयरामस्वामी, वडगावकर, शिवरामस्त्रामी, 
कल्याणीकर यांचा या गावाली संबंध होता. समर्थ रामदासांना 
इथेच दत्तदर्शन घडल्याची माहिती दासविश्रामधामात दिलेडी 
आहे. महानुभाव पंथाचा संस्थापक श्री. चक्रधर हाही इथे येत 
असे. यादवांचा सेनापती खोलेश्वर याने आंबेजोगाईचा महिमा 
वाढविला. त्याने इथे एक भव्य शिवमंदिर बांधले. ते मंदिर 
जोळेरवरमंदिर म्हणूनच प्रसिद्ध आहे. 
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भारतीय संस्क्ृतिकोदा 


आंब्रेजोगाईप्रमाणेच योगेळ्वरीचे एक ठाणे पेठणपासून तीन 
मैलांवर आहे. गोदावरी, बेलगंगा व वर्धा या नद्यांच्या त्रिवेणी 
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योगेश्‍वरी -- आंब्रेजओोगाई 


संगमावर हिचे मंदिर अघुन, पैठणची पंचक्रोशी परिक्रमा इथूनच 
सुरू होते. या मंदिरानजीक वृद्धेश्वर शिवाचे मंदिर आणि राम 


व हनुमान यांची मंदिरे आहेत. [ यो. मा.; कल्याण-तीर्थांक ] 


(२) योग्ेश्‍वरो ही एक मातृकाही आहे. ती चतुर्भूज ब 
त्रिनेत्र आहे. तिचा एक हात अभय मुद्रेत आणि दुसरा वरद 
मुद्रेत असतो. वृषभ हे तिचे वाहून असून, बेलाच्या झाडाखाल 
तिचा निवास असतो. ही गौरवर्ण असून, हिच्या मुकुटावर चद” 
कोर असते. 

मत्स्य पुराणात योगेश्‍वरोचे वर्णन पुढीळप्रमाणे दिळे आहे 
हिची जीभ खाली लोंबत असते. डोक्यावर जटाजूट असती. 
गळयात कतट्यांची माळ असते. [ पू. इं.; देवी कोश २] 


योग्लोक (ईस. चे १० वे किवा ११ वे तक) पना न 

शास्त्रकार. याने काल या विषयावर बृहद्‌योग्ल' _ 
क ढघुयोग्ळोक असे दोन ग्रंथ रचले. याव्यतिरिक्त त्यात 
वयवहारावरही काही लिखाण केले आहे. जीमूतवाहन 
स्ठुनदन यांच्या ग्रंथावरूनच योग्लोकाची माहिती मिळते. जीमूर्त" 
वाहनाने आपल्या व्यवहारमातृका या ग्रंथामध्ये योग्लोका 
उतारे घेतलेले अतून, त्याला तर्कशास्त्रज्ञ किवा नवमतव 
तकेशास्त्रज्ञ असे म्हटले आहे. रघुनंदनाच्या काळविवेक ग्रंथातही 
याजी मते आहेत. या दोन्ही ग्रंथकारांनी आपल्या ग्रंथांमर्ध 
ग्ढोकाच्या मतांचे खंडन केले आहे. [हि. घ. ] 
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थो स्थलमापनातील एक सर्वांत मोठे प्राचीन प्रमाण. 

जन क्ग्वेदात (१. १२३. ८; २. १६. ३ ) व नंतरच्या 
वैदिक वाडमयात (तेति. व्रा. २. ४. २.७) याचा उल्लेख आलेला 
आहे. परंतु हे अंतर किती ते मात्र तिथे स्पष्ट केलेले नाही. 

पाणिनीने एक योजन म्हणजे चार गोरुते असे मानले आहे. 
कौटिलीय अर्थशास्त्रातही हेच प्रमाण दिले आहे. एक गोरुत 
5 २ कोस असे संस्कृत शब्दकोज्यात दिले आहे. यावरून योजन 
म्हणजे चार गोरुते म्हणजे ८ कोस किवा १६ मेल होतात. 
काही संस्कृत ग्रंथावरून १ योजन म्हणजे सुमारे ५ मेल अस- 
ल्याचे कळते. अन्य काही ग्रंथांवरून तेच अंतर ९ ते १० मैल 
असावे, असे. दिसते. याव्यतिरिक्त अन्यही मते आहेत. [भा. 
ज्यो. इ.; पा. का. भा. ; कौटिलीय अर्थशास्त्र- संपा. ज. स. 
करंदीकर व ब. रा. हिंवरगावकर, इ. स. १९२७. ] 


योनिपुद्रा हठयोगातील एक मुद्रा. गुदद्दारापासुन दोन अंगुळे 
वर आणि उपस्थापासुन एक अंगुळ खाली, चार 
अंगुळे लांबी-रुंदीचा जो भाग असतो त्याला योनी म्हणतात. 
हिला ब्रह्मयोनी असे दुसरे नाव आहे. या ठिकाणी पक्ष्याच्या 
अंड्यासारखा एक कंद असतो. त्यात इडा, पिंगला, सुषुम्ना, इ. 
सर्वे नाड्या एकवटलेल्या असतात. या ठिकाणीच मूलाधार चक्र 
असून, त्याच्या मध्यभागी सुयापिक्षा तेजस्वी आणि चंद्रापेक्षा 
शीतळ असे स्वयंभू “लिंग आहे. त्याला कामेश्‍वर असे नाव आहे. 
त्याच्या वर कुंडलिनी शक्‍ती असते. तिला जागृत करून तिच्या 
बरोबर प्राणशक्‍तीला ब्रह्मरंध्याकडे सुषुम्ना नाडीत जाण्याचा 
मार्ग मोकळा करून देणे, या क्रियेला योनिमुद्रा म्हणतात. 
ही मुद्रा करताना प्रथम प्राणायाम करून योगी आपल्या 
मनाला प्राणवायूसह मूलाधार चक्रात नेऊन ठेवतो आणि योनीचा 
संकोच करतो. मग कांमेश्‍वर व कुंडलिनी यांच्या बरोबर जीवा- 
त्म्याचे तादात्म्य करतो. हे तादात्म्य साधल्यावर जीवात्मा स्थूल, 
सूक्ष्म वकारण शरीर सोडून सुषुम्नामार्गाने ब्रह्मरंध्यापर्यंत जातो 
व मग प्राणायामाच्या हारे मूलाधार चक्रात परत येतो. या समग्र 
क्रियेला योनिमुद्रा अशी संज्ञा आहे. या मुद्रेच्या अभ्यासासाठी 
मार्गदर्शनाची आवश्‍यकता असते. या मुद्रेवर अधिकार प्राप्त 
झाल्याने ज्ञानलाभ, वायुसाधन, वाक्सिद्धी, इ. शक्‍ती प्राप्त 
होतात. आणि मृत्यूवरही जय मिळवता येतो. [ शिवसंहिता ] 


ज्र स्त्रीचे जननेंद्रिय. ते सृष्टिप्रक्रियेत जवनशक्तीचे प्रतीक 
योनी मानलेले आहे. प्राचीन काळी लिंगाप्रमाणेच योनीचीही 
पूजा केळी जात असे. सिंधुसंस्कृतीच्य़ा उत्खननात लिंगाबरोबरच 
योनीच्या आकाराचे ही दगड सापडले आहेत. त्यावरून सिधु- 


यौघेथ गण 


संस्कृतीतले लोक लिंगावरोवरच योनीचीही पूजा करीत असावे, 
असा तर्क आहे. 

तंत्रमार्गात साक्षात स्त्रीच्या योनीची पूजा सांगितलो आहे. 
अशा स्त्रीला मुद्रा म्हणत. मुद्रेंच्या योनीची प्रथम पुजा करून 
मग तिच्याशी सहजसाधना करावी, असे वाममार्गी तंत्रत्रंथात 
सांगितले आहे. श्याक्‍तांची प्रमुख देवता कःमाख्या किवा कामाक्षी 
हिचे प्रमुख मंदिर आसाममध्ये गोहाटी येथे असून, मंदिरात 
तिची मूर्ती नाही; तर योनिप्रतिकच आहे. पृथ्वी व तिची 
फलधारणाशक्ती यांचे प्रतीक म्हणूनही योनिप्रतीकाची पूजा 
प्राचीन काळी होत असावी. योनि-लिंगपूजा हा प्रकार भारतातच 
नव्हे; तर सर्व जगभर मानवाच्या आदिम अवस्थेत प्रचलित 
होता, असे संशोधकांचे मत आहे. 

भारतात शंकराची पूजा लिंगस्वरू्पात आजही चालते. 
शाळुंका आणि लिंग मिळून शंकराची पिडी होते. ते योनि- 
लिंगाचेच एकीकरण आहे. पाहा - लिंग. 


योघेय गण एक प्राचीन जमात. पाणिनीते आपल्या अष्टा- 
“ ध्यायीत (५.३.११७) हिचा उल्लेख आयु॒ध- 
जीवी संघ असा केला आहे. शस्त्र हेच ज्यांच्या उपजीविकेचे 
साधन, अश्या लोकांना आयुधजीवी म्हणतात. हे यौधेय लोक 
उश्यीनराचे वंशज होत, असे हरिवंशयात म्हटले आहे. अर्जुनाने 
मालव, त्रिगते व योधेय यांचा पराभव केल्याचा उल्लेख महा- 
भारताच्या द्रोणपर्वात व कर्णपर्वात आहे. यौधेय, शिबी, त्रिगर्त व 
अभोष्ट हे लोक युधिष्ठिराचा सत्कार करायला आले होते, असे 
सभापर्वात म्हटले आहे. रोहितक ही योधेयांची राजधानी होती. 
सुनेत्र हे त्यांचे दुसरे केंद्र असावे. वासुदेवशरण अग्रवाल यांच्या 
मते सुनेत्र ही त्यांची पुर्वीची राजधानी असावी. हे स्थात सतल- 
जच्या काठी असून, सांप्रत ते सुनेत या नावाने ओळखले जाते. 

योघेयांची काही तांब्याची नाणी सापडली आहेत, त्यांवर 
* यौधेयगणस्य जयः! व ' भगवतो स्वामिन्‌ ब्राह्मण यौघेय- 
देवस्य ' अशी भक्षरे आहेत. काही नाण्यांवर त्यांचा युद्धदेव 
कातिकेय याचे चित्र आढळते. स. पू. १ ल्या शतकातील नाण्यां- 
वर * बहुधान्यके योधेयानाम्‌ ' अशी अक्षरे आढळतात. बहु- 
घान्यक हे नगर रोहटकच्या जवळ असावे. कातिकेय हा या 
लोकांचा कुलदेव होता. त्यांची तांब्याची व चांदीची काही नाणी ' 
ब्रह्मण्यदेव-क्ुमार या नावाने बनवलेली असून, त्यांवर  मगवतः 
स्वामिनो ब्रह्मण्यदेवस्य कुमारस्य योधेयानाम्‌ ' असे शब्द आहेत. 
ही नाणी इ. स. च्य़ा दुसऱ्या शतकातली असावी. 

यौधेयांच्या मातीच्या मुद्रा ळुवियांना जिल्ह्यात सापडल्या 
आहेत आणि त्यांची नाणी स'हारणप्रपासून मुलतानपर्यंतच्या 


यौघेय गण 


प्रदेशात सापडली आहेत. अलिकडे काही नाणी डेहराडून 
जिल्ह्यात मिळाली आहेत. नाण्यांचे काही साचे रोहटकमध्ये 
सापडले आहेत. यावरून यौधेयांची मुख्य वसती पूर्व पंजावात 
असावी आणि त्यांची सत्ता उ. प्रदेश व राजस्थान या प्रदेशां- 
तीळ काही भागात असावी, असे दिसते. 

पंजावातील गणराज्ये जिकीत शिकंदर व्यास नदीपर्यंत 
पोचला, तेव्हा यौघेयांनी त्याला प्रतिकार करण्यासाठी सिद्धता 
केली. प्रजासत्ताक यौबेय गणराज्याच्या पराक्रमी सैन्याची 
ख्याती यवनांच्या कानी गेली होती. लढून लढून थकलेल्या यवन 
सैन्याने यौधेयांच्या सैन्याची धास्ती घेतली होती. त्यामुळे ते व्यास 
नदी ओलांडून पुढे येण्यास तयार झाले नाहीत व किकंदर मागे 
फिरला. यावरून योघेयांच्या पराक्रमाची व शौर्याची कल्पना 
करता येते. 

भारतात यवनांची सत्ता स्थापन झाली, तेव्हा पंजाबातील 
गणराज्य काही काळ त्यांच्या अंकित राहिली असावी. पण यवन 
सत्तेचा ऱ्हास होताच त्यांनी पुन्हा डोके वर काढले. पुढे शक व 
कु्याण यांच्या पुढेही त्यांना नमावे लागले. इ. स. च्या दुसऱ्या 
शतकात यौधेयांनी पुन्हा बळ बांधले आणि शकसत्रप रुद्रदामन 
याच्या सत्तेला आव्हान दिले. गिरनार येथील शिलालेखात 
रूद्रदामन याने स्वतः यौधेयांच्या शौर्याची व स्वाभिमानी वृत्तीची 
प्रशंसा केली आहे. त्याच शिलालेखात म्हटले आहें, की रुद्रदामनने 
त्यांचा पूर्ण नाश केला. पण ते सत्य नाही. कारण इ. स. च्या 
३ र्‍या शतकात यौघेयांचे गणराज्य बरेच प्रबळ झाले होते. गुप्त 
सम्राटांच्या शक्‍तीपुढे मात्र त्यांना नमावे लागले. पंजाबातली 
कुशाणांची सत्ता नष्ट करण्याचे बरेच श्रेय यौधेयांना आहे, असे 
म्हणतात. ह ु 

यौधेय लोक आपल्या प्रमुखाला महाराज व महासेनापती 
म्हणत. ते लोकांनी निवडून दिलेले नेते असत. समुद्रगुप्ताच्या 
अलाहाबाद येथील स्तंभलेखात मालव, आर्जुनायन, मद्रक, 
यौघेय, इ. गणराज्यांची नावे आहेत. 

यौधेय आणि जोहिप् राजपूत हे एकच असावे, असे विमल- 
चरण लॉ यांचे मत आहे. सतलज नदीच्या काठी, बहावलपूरच्या 
सीमेवर जोहियवर या प्रदेशात हें जोहिय राजपूत वसलेले आहेत. 
[पा. का. भा.; ट्रा. ए. इं; हि. जॉ. ए. इं.; अ. हि. नॉ. इं.; 
बौ. का. भा.; भा. इ.रू.; स. सो. पा.; हि. क.इं. पी. २] 


रंग पांढरा, तांबडा, हिरवा, पिवळा आणि काळा हे प्रमुख 
रंग मानले जातात. रंग ही डोळ्यांना आकषित करणारी 

क आहे. काही रंग डोळ्यांना आल्हाद आणि मनाला उत्तेजन 
? तेर काही रंग मनावर कसलेतरी अनामिक दडपण आण- 


६८४ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


तात. मानवाला त्यांच्या आदिम अवस्थेपासूनच रंगाबददल प्रेम 
आणि आकर्षण वाटत आले आहे. वेगवेगळ्या रंगांनी शरीर 
रंगविणे, शरीरावर रंगांचे पट्टे ओढणे, रंगामुळे स्वतःला अधिक 
सुंदर किवा भीतीप्रद वनविणे, स्वत:चे कपडे व वस्तू रंगविणे 
इ. प्रकारांनी मनुष्य प्रारंभापासूनच रंगांचा उपयोग करीत 
आला आहे. 

तसे पाहिले तर मनुष्य रंगांच्या दुनियेतच वावरतो. वर 
निळे आकाल्य, त्यात काळे मेघ, खाली तांवडी-काळी धरती, 
निळा निळा सागर, हिरव्या वृक्षवेली, भुरके डोंगर, तांबडी- 
निळी-जांभळी फळे-फुळे, तांबडे-काळे-पांढरे आणि विविध 
रंगच्छटांचे पशुपक्षी, असा हा सारा रंगांचाच खेळ आहे. सभो- 
वतीची सारी सृष्टी म्हणजे कोणता ना कोणता तरी रंगच. 
निसर्गाची ही रंगाची किमया मनाला थक्क करणारी आहे. 

माणूस अनेक रंग युगानुयुगे पाहत आला आहे. त्या पाहण्य'” 
तून रंगाबद्दल निरनिराळया प्रतिक्रिया त्याच्या मनात निर्मार 
झाल्या आहेत. रंगविषयक त्याने काही संकेतही निर्माण 
आहेत. काही रंग काही प्रसंगीं विहित आणि काही रंग काह 
प्रसंगी निषिद्ध असेही त्याने ठरविले आहे. असे काही स॑ 
पुढीलप्रमाणे- 

पांढरा रंग - हा शुभशकुनी समजला जातो. एखादे जनावर 
विकत घेतले म्हणजे त्याच्या खुरांवर दुध ओततात; त्याचा 
उद्देश ते जनावर शकुनाचे ठरावे हा असतो. पांढरा चीक व पांढरे 
तुरे असलेली झाडे चांगली समजतात. शिवाचे हास्य शुभ्र आ€ 
त्याचप्रमाणे त्याला शुभ्र वस्त्रेच प्रिय आहेत. भारतीयांची (१ 
देवी सरस्वती ही शुस्भवसना आहे. ' या कुन्देन्दुतुषा रहार 
असे तिचे वर्णन आहे. पांढरा दोरा, कापुर, कापुस, पांढरी ४ _' 
दूध, चांदी ही सर्वे भाग्यदायक आहेत. काही मराठे लोकांम 
साखरपुडा झाला म्हणजे नवरदेवाला एक चांदीचे नाणे व पा 
कोंबडी देतात. सर्व मंगल कार्यांत पांढरा दोराच वापरतात. 
वस्त्रे पवित्र सम जतात. मात्र पुर्ण शुुख्रवस्त्र दुःखसूचक मार 
आहे. ते तसे होऊ नये म्हणून त्याला वेगळया रंगाची किनार व 
पदर असणे पसंत करतात. प्रेत झाकायला आणि अत्यंत वात 
प्रसंगी मात्र विनकिनारीचे पांढरे वस्त्र वापरतात. श्राडरदि 
पांढरे गंध लावतात. वधूवरांनी मात्र पांढरे कपडे वापराय 
नसतात. 

विशिष्ट ठिकाणी पांढरा रंग असलेली शेळी मुसलमान लोर्क 
लाभदायक समजतात. पांढरा रंग त्यांच्या अल्लाचा भरि गी 
आहे. म्हणून ते आपली घरेही पांढर्‍या रंगाने रंगवतात. प्राच भ्‌ 
काळी एखादे गाव वसवताना त्या जागी पांढरे बैल नांगरट 
जुंपून ती भूमी नांगरीत. पुणे शुभ्र रंगाचे जनावर बळी 
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साठी घेत नाहीत. पांढरे कपाळ व गुडघ्याखाली पाय पांढरा 
असलेला घोडा सुलक्षणी समजतात. 

हिरवा रंग - हा सववत्र मंगलदायक समजला जातो. स्त्री 
प्रथम गर्भवती झाली म्हणजे तिला हिरव्या बांगड्या व हिरवी 
साडी-चोळी देतात. केळीच्या हिरव्या पानावर तिला जेवण वाढ- 
तात. लग्न ठरले म्हणजे उपवर मुलीला हिरवा चुडा भरतात. 
मुलाचे जावळ करताना त्याच्या आईला हिरवी साडी-चोळी 
देतात. देवक ठेवताना सुपात हिरवा खण ठेवतात. शुभ कार्याच्या 
मांडवाला हिरव्या पानांचे तोरण बांधतात. हिरवे कपडे हे 
स्वर्गात वापरायचे, अशी मुसलमानांची समजूत आहे. ते 
लोक मोहरमनंतर तीन दिवसपर्यंत त्यांचा काळा झगा काढून 
ठेवतात व हिरवे गवत हातात धरून ' आमच्यामध्ये हिरवळ 
येवो ! असे म्हणतात. मुसलमानांचा अधंचंद्रांकित ध्वजही हिर- 
वाच असतो. ते मृतांच्या कबरीवर हिरवेच कापड आंथरतात. 

लाल रंग- हा सवे रंगांत शक्तिशाली मानलेला आहे. शक्‍ति- 
देवतेचा लाल रंगाशी घनिष्ठ संबंध आहे. रक्‍ताचा रंग लाल 
असतो; म्हणूनच देवीला बलिदान प्रिय आहे. पशुबळी दिल्यावर 
देवतेच्या कपाळी त्या पशूच्या रक्‍ताचा टिळा लावतात. शक्‍ति- 
पूजकाने लाल वस्त्रेच परिधान करायची असतात. गणपतीचा, 
हनुमंताचा व काही क्षुद्र देवतांचा रंग लालच असतो. त्यांना 
लाल रंगाचीच फुले आवडतात. जादूटोणा करताना तो करणा- 
ऱ्याने लाल वस्त्रे वापरली पाहिजेत किंवा निदान एखादे लाल 
फडके तरी जवळ ठेवले पाहिजे. यंत्रे तयार करणाऱ्या मांत्रि- 
कानेही लाल वस्त्रेच वापरली पाहिजेत. मंगळ कार्याच्या अक्षता 
नेहमी लाल रंगाने रंगवतात. शुभकार्याच्या निमंत्रण-पत्रिकांना 
लाल कुंकू लावतात. अंतरपाटावर तांबडे स्वास्तिक काढतात. 
अहेराच्या वस्तूंना कुंकू लावतात. वधूवरांवरून लाल पाणी 
ओवाळन टाकतात. लग्नाच्या दिवशी वधूवर कुंकुममिश्रित 
पाण्याने स्नान करतात. मराठा किवा इतर तत्सम जाती यांच्या- 
मध्ये विधवेश्ी लग्न करताना तांबड्या आलवाणात गुंडाळलेली 
सुरी जवळ ठेवतात. रथयात्रेत रथावर व माणसावर कुंकवाचे 
पाणी शिपडतात. सौभाग्यवती स्त्रिया ळालच कुंकू लावतात. 
कुमारी आणि सौभाग्यवती श्रावण महिन्यात मेंदी लावून आपले 
हात पाय लाल करतात. मात्र जुन्या काळी सौभाग्यवती स्त्रिया 
तांबड्या रंगाचे लुगडे किवा तांबड्या बांगड्या वापरीत नसत. 
कारण तांबडे वस्त्र केशवपन केलेल्या विधवांचे समजले जाई. 
फक्त रेशमी वस्त्रांना हा नियम लागू नव्हता. प्राचीन भारतात 
सुळावर दिल्या जाणार्‍या माणसाला तांबडी वस्त्रे लेववीत व 
तांबड्या पुष्पमाळा त्याच्या गळ्यात घालीत. संन्यासी, साधू, 
गोसावी यांची वस्त्रे तांबड्या कावेच्या रंगाने रंगवलेली असतात. 
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सणाच्या दिवशी तांबडे गंध लावतात. शिमगा व रंगपंचमी या 
सणांत गुलाल व तांवडा रंगच एकमेकांवर टाकतात. मुलीला 
प्रथमरजोददन झाले, की तिच्या नवऱ्याला तांबड्या रंगाच्या 
पाण्याने भिजवतात. मुसलमानांत सुंता करायच्या वेळी मुलाला 
तांबडी लंगोटी नेसवतात. सवे शुभ कार्यात तांबडा रंग शुभ सम- 
जतात. राजपूत लोक लढाईवर जाताना व राजपूत स्त्रिया जोहार 
करताना केशरिया रंगाची वस्त्रे वापरीत. छत्रपती शिवाजी 
महाराजांचा ध्वजभगवा म्हणजे लालसर वर्णाचाच होता. 

पिवळा रंग - हा श्रीकृष्णाचा भ्रिय रंग आहे. तो पीतांबर 
म्हणजे पिवळे रेशमी वस्त्रच नेसतो. वैष्णव मंदिरातून वसंतपंचमी- 
नंतर देवांना उन्हाळा संपेपर्यंत पिवळी वस्त्रे लेववितात, पिवळे 
गंध लावतात आणि पिवळी फुले वाहतात. पिवळा रंगही मंगल 
कार्यात शुभ मानलेला आहे. शुभ कार्यात कुंकवाबरोबरच पिवळी 
हळदही वापरतात. पिवळा रंग हा सोभाग्याचा, संपत्तीचा 
आणि वैभवाचा निदर्शक मानला जांतो. महाराष्ट्रात पिवळी 
हळद हीच खंडोबाची प्रिय वस्तू आहे. भंडार म्हणून तीच देव- 
भक्तांवर उघळतात. वधूची अष्टपुत्री नावाची साडी पिवळ्या 
रंगाची असते. वधूवरांच्या विवाहकंकणात हळकुंड बांधतात. 
लग्नाअगोदर वधूवरांना हळद लावणे हा सोपस्कार करतात. 
मुसल्मानांतही हा सोपस्कार आहे. एखाद्याला दृष्ट लागू नये 
म्हणून सिघमध्ये पिवळचा चपला वापरतात. प्रवासाला 
जाताना व नव्याने गृहप्रवेश करताना एक हळदीचा तुकडा व 
सोन्याचा तुकडा काठीला बांघतात. मंत्रपूर्वक यंत्रे लिहिताना 
गोरोचन किंवा हळद यांचा पिवळा रंगच घेतात. बौद्ध भिक्षू 
पिवळीच वस्त्रे वापरतात. 

काळा रंग - हा सामान्यपणे अशुभ समजला गेला आहे. 
अभिचारकर्मात किवा गंडा - दोरा तयार करताना काळे सुत 
वापरतात. मंगळ कार्यात काळे वस्त्र वापरीत नाहीत. पण 
सौभाग्यवतीचे मंगळसुत्र मात्र काळ्या पोतीचेच असते. नव- 
वधूला पहिल्या मकरसंक्रांतीच्या सणाला काळी चंद्रकळा आणि 
काळा बांगड्या लेववितात. पूर्ण काळचा रंगाची गाय कपिला 
म्हणून पवित्र व भाग्यवान समजतात. इयामकणे अर्थात काळे 
कान असलेला घोडा अश्‍वमेधात बळी देत असत. महानुभाव संत 
काळी वस्त्रे वापरतात. स्त्रिस्ती लोकांत वराचा पोषाख काळा 
अगतो. मुसलमान स्त्रियांचे बुरखे बहुधा काळ्या रंगाचेच अस- 
तात. ख्त्रिस्ती लोक एखादा जवळचा नातेवाईक मेल्यास वर्षभर 
आपल्या कोटाच्या बाहीला काळी फीत लावतात. मृतांबद्दल 
सांत्वनपर पत्रे येतात, त्यांना उत्तर पाठविताना मजकुराभोवती 
काळी चौकट काढतात. घराला दृष्ट लागू नये म्हणून त्याच्या 
दर्शनी भागावर काळी बाहुली लोंबवितात किंवा काळया रंगात 
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चित्र काढतात. बालकांना, वटंना व वधूवरांना भताखेतांची 
दष्ट लाग नये म्हगून त्यांच्या गालावर काळी तीट लावतात 
संस्कृत काव्यातले रंगविषयक संकेत - संस्कृत काव्यात 
रंगविषयक उल्लेख आलेळे आहेत, ते बहुधा प्रसावनाच्या संद- 
र्भात आहेत. त्यांतळे काही उल्लेख असे - महाकाव्यकालीन 
स्त्रिया आपले स्तन व कपोल यांच्यावर विभिन्न रंगात वेलपत्ती 
चितारीत. त्याला पत्रभंग म्हणत. स्त्रिया पायांना तांवडा अळिता 
लावन पाय अधिक आरक्त करीत. काळ्या केसांत आरक्त 
पुष्पांची माला हिरव्या दुर्वेच्या सूत्रात गुंफून बांधीत 
(कुमार. ७.१४). डोळ्यांत काळ्या रंगाचे काजळ घालीत. 
कानात यवांचे पिवळे अंकुर लोंववीत (कुमार. ७.१७). ओठ, 
हातापायांचे तळवे लाल रंगाने रंगवीत. मुखावर कांती चढावी 
म्हणून पिवळ्या मनशिळेंचा व शरीर सुगंधित होण्यासाठी 
कस्तुरीचा वापर करीत (त्रतु. २.२२). काळया केसांत पांढरे 
कुंदपुष्प माळीत (उ. मेंघ २) . सौभाग्यवती स्त्रिया लाल सिंदुराने 
आपला भांग भरीत ( नैषपध १९.५५ ). गोरोचन, हरताळ व 
मनशीळ या पीतवर्णी रंगाने स्त्रिया कपाळी तिलक करीत 
(कुमार ७.२३-२४). तिलकासाठी पांढर्‍या अभ्नकाचा चुराही 
वापरीत 
भारतीय लोकसाहित्यात काही रंगांनी महत्त्वाचे स्थान 
मिळविले आहे. लाल रंग हा त्यांमध्ये सर्वांत महत्त्वाचा आहे. 
तो सुसंकृत, असंस्कृत सर्व लोकांना प्रिय आहे. तो प्रेरणादायी 
तसाच शृंगाराळा उत्तेजक आहे. भोजपुरी नायिकेची चुनडी 
नेहमी लाळ रंगाची असते. मात्र * पिया परदेशी ' गेल्यावर 
ती आपल्या चुनडीला लाल रंग देऊ नका, असे सांगते. प्रसन्न- 
तेच्या अवस्थेत प्रियतमा आपल्या प्रियकरासांठी लाळ पगडी 
पाठविते आणि नित्य आरक्त सूर्य उगवताना त्याचे दर्शन घेते. 
कृष्णाचे परिधानवस्त्र म्हणून पीतांबर हे भारतीय लोक- 
साहित्यातळे प्रिय वस्त्र आहे. लाल रंगाच्या नंतर सावळा रंग 
येतो. मैथिली व मराठी लोकसाहित्यात नायिका नेहमी सावळा 
प्रियकर अधिक पसंत करते. कृष्णाचा आणि विठ्ठलाचा रंग 
सावळा अतएव अधिक मनोरम ठरला आहे. “ सावळयाने वेड 
लाविले  “ सावळीये वृंथी सांवळीये रूप ' अशी संतवचने 
आहेत. कुष्णाळा प्रिय असलेली तुलसीही सावळीच आहे. लोक- 
गीतांतला रामही कृष्णाप्रमाणेच सावळा आहे. भोजपुरी जनांना 
कुसुंबी रंगाविषयी अधिक प्रेम आहे. त्या रंगाची साडी नेसून 
प्रियतमा आपल्या प्रियकराच्या भेटीसाठी आतुर होऊन बसते. 
पंजाबी होककवींना अस्मानी रंगाचे विशेष आकर्षण आहे. 
तयांच्या लोकगीतांतील नायिकेच घागरा अस्मानी असतो. 
निळा रंग राजस्थानाला प्यार आहे. ' नीला घोडा रो अस- 
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वार ? ( राणा प्रताप ) हा राजस्थानचा प्रिय नायक आहे' 
उत्सव, सण व विंवाहादी शभ कार्ये यांच्या गीतांतळे रंग चम" 
कदार असतात. घा्मिक पूजाविधींतळे रंग सात्विक असतात. 
त्रतुगीतांत सावनभादोच्या गीतांमध्ये ह्यामळ वर्णाचा आणि 
कजलीगीतांत काजळासारख्या काळ्याकट मेतांचा उल्लेख 
येतो. होळीच्या गीतांत केसरिया रंगाला प्रावान्य असते. लोक 
साहित्यात हे मोजकेच रंग भिन्न भिन्न प्रसंगी आपली झर्ल्क 
दाखवून जातात. [ कौ. पॉ.; प्रा. भा. प्र.; भा. लो. सा. ] 


रंगनाथ (१) (इ. स. च्या १७ ठ्प्रा शतकाचा पूर्वाध) 

ज्योतिपश्यास्त्राचा एक अभ्यासक. हा युजर्वेदी 
रातगोत्री ब्राह्मण होता. विदर्भातील पयोष्णी नदीच्या तीरा 
वरील दधिग्राम हे याचे मळ गाव होय. हा गाव म्हणजे एलिच 
पूरजवळचे दहिंगाव असावे, असे मत आहे. श्री. गोपीनाथ क्विं 
राज यांच्या मते याचा जन्म काशीमध्ये झाला. याची श॑ 
सिद्धान्तावर गूढार्थप्रकाशिका नावाची टीका आहे. त्यांन ह 
टीका काशीमध्ये रचली. या टीकेवरून रंगनाथाला ज्य रि 
सिद्धान्तांचे, त्यांतही भास्करसिद्धान्ताचे ज्ञान चांगले हो 
दिसते. रंगनाथाने या टीकेत सर्वत्र उपपत्ती दिली आहे, 
टीकेचे वैशिष्ट्य होय. तसेच त्याने गोलादी यंत्रे तयार १ 
अध्यापन केले होते, असे दिसते. रंगनाथाच्या टीकेसह अस 
सूर्यसिद्धान्त हा ग्रंथ काशी' व कलकत्ता येथे छापलेला आह 
त्याच्या पुर्वा होऊन गेलेल्या टीकाकारांचे साहाय्य घेतले अ 
असे वाटते. [ भा. ज्यो. इ.; का. सा. सा. ] 

(२) (इ.स. चे १७वे शतक) गोलग्रामच्या प्रसिद्ध भता 
त्कुलात याचा जन्म झाला. हे घराणे भारद्वाजगोत्री 
शाखेचे होते. मल्लारी हे याचे कुलदैवत होते. प्रसिद्ध मी 
ज्योतिषशास्त्रज्ञ नृसिह्‌ हे याचे वडील होत. रंगनांथाची 
शिरोमणीवर मितभाषिणी नावाची टीका आहे, असे खुवा 
म्हटले आहे. या ग्रंथाचे बारा अधिकार असून, त्यांत 
इलोक आहेत. हा सूयसिद्वान्तानसारी ग्रंथ आहे. [भा. ऑप 


त्त” 
प तै 
र्री 
डू] 


नन (इ. स.चे १६वे शतक) एक 
रगसोधु मागरकर संत. याच्या वडिलांचे नाव 

ऊफ अप्पाराव असे होते. रंगताथ कपिगोत्री' असून, व्या । 
ण्यात कृष्णाची उपासना होती. हा गोदाकाठच्या मोगरे 
रहिवासी असून, त्याने याच नदीच्या तीरावरील धा पी 
कृष्णानंदाचा अनुग्रह घेतला. आपली ग्रुपरंपरा हा पुढी कुंठा” 


ही - सिद्धानंद (ऊफ वासुदेवानंद ) -> परमातंद-2 
नेद --> कृष्णानंद 


वेार्ज 


किखुय्ख्गगगययाबावाााााा्॒ाशयायशप>्या र्‍_ टन 'च्कत्याक शि 


खंड. सातवा 


६८७ रंगताथ रासायण 


रंगनाथाचे चित्सदानंदलह्री, पंचरत्न व योगवासिष्ठसार असे केली आहे. रावणाला आपल्या बल-पौरुषाचा गवे आहे; त्याच 


तीन ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. चित्सदानंदल्हरी ही गीताटोका असून, 
तीत अकरा हजारांहून अधिक ओव्या आहेत. त्याने ही टीका 
नासिक येथे लिहिली. या टीकेच्या प्रत्येक अध्यायाच्या अखे- 
रीला कवीने त्या अध्यायाचे महत्त्व सांगणारी एकेक कथा दिली 
आहे. या संदर्भात श्री. वि. ल. भावे म्हणतात '“ ही कवीची 
कृती म्हणण्यापेक्षा मागाहूनची कोणा कलमबहादराची मख- 
लाशी असावी, असे वाटते. ” 

रंगनाथाच्या या टीकेवर ज्ञानेश्वरीची अमिट छाप आहे. 
तिच्यातल्या अनेक सुंदर कल्पना, शब्द व ओव्या या टीकेत 
पाहायला मिळतात. महाभारताची थोरवी वर्णन करताना हा 
लिहितो- 
तेचि परियसा कथा गहन । जे को ब्रह्मविद्येचे स्थान । 
को भक्‍तीविरक्तिचे उद्यानवन । जेथ वृक्ष संपुर्ण विवेकाचे ।। 
जे ज्ञानपुष्पी मघमघीत । विज्ञानफळे करूनिया लवत । 
विश्रांतिछाया सुज्लीतळ जेथ । सुख अद्भूत न्रह्मानंदे ।। 
नातरी सवं सुखाचें हे बीजभूत । नवरसें कडसूनि न्नह्मपुखमथित । 
कौ अध्यात्मविद्यांचे मूळ अभिव्यवत । जेथ विरक्त लोघावले 11 

रंगनाथाचा पंचरत्न हा ग्रंथ आद्य श्रीमत्‌ शंकराचार्यांच्या 
सोपानपंचकावरील टीका आहे. या टीकेवरही अनेकांची छाप 
आहे. परंतु हा ग्रंथ अत्यंत बांधीव आहे. याची ओवीसंख्या दोन 
हजार पासष्ट आहे. 

योगवासिष्ठसार हा ग्रंथ दहा प्रकरणांत विभागलेला असून, 
त्याची ओवीसंख्या सुमारे सात हजार आहे. सूळ योगवासिष्ठ 
रामायणातील सुमारे सग्वादोनशे इलोक वेगळे काढून त्यावर 
ही टीका रचलेली आहे. [म. सा.; म. वा. ई. खंड २ रा] 


जू एक दीघंकाव्य. हे तेलुगू भाषेतील पहिले 
रंगनाथ रामायण रामायण होय. गोन बुद्ध रेडी हा राजा 
याचा कर्ता होय. याचा काल इ. स. च्या तेराव्या शतकाच्या 
मध्यात येतो. हा ग्रंथ द्विपद छंदामध्ये लिहिलेला आहे. ११ व्या- 
१२व्या शतकात आंध्यामध्ये वैदिक धर्माची पुनःप्रतिष्ठा झाली. 
त्याचे पडसाद या ग्रंथातही उमटलेले आहेत. खुद्द राजाही वेदिक 
धर्मांचा अभिमानी होता. कवीने राम हा ईश्वरी अवतार किंवा 
परमेश्‍वर मातला नाही; तर एक अलौकिक शकतिसंपच्च असा 
मनष्यच मानला आहे. यातला रावणही वीर, धीर, योद्धा आणि 
उदार आहे. श्रेष्ठ राजाच्या ठिकाणी ज्या गुणांची आवश्‍यकता 
असते, ते सर्वे गुण रावणाच्या अंगी वसत आहेत. त्याच बरोबर 
तो कामुक, दुराग्रही आणि उद्धटही आहे. कवीने त्याच्या दुर्ग- 
णांची निदा केली आहे, तशीच त्याच्या संद्गुणांची प्रशंसाही 


बरोबर रामाच्या धनुविधेतील नैपुण्याबद्दल आदरही आहे. तो 
त्याबद्दल रामाची प्रशंसा करताना म्हणतो- 
५ लल्ल ओ रघ्राम ! तयनाभिरासम ! 
निल्लुविद्या गुरूव ! वीरावतार ! 
कर शर लाघव क्रम कला निपुण! 
* दवीराग्रगण्य यो विश्‍वशरण्य, 
वपुरे ! रामभूपाल ! लोकमुल 
नी पाटि निलुकाडु नेचूंने कलग ! ' 
अर्थ - हें श्यामल राम, नयनाभिराम, धनुविद्येच्या गुरू, हे 
वीरावतार, हे निपुण शरचालक, वीर्रेष्ठ, विश्‍वशरण्य, या 
जगात तुझ्यासारखा दुसरा कुणी धनुर्धर असू शकेल का ? 
वाल्मीकिरामायणात नसलेल्या अनेक कथा प्रस्तुत रामाय 
णात दिलेल्या आहेत. त्याने त्या इतर पुराणांतून, जेनांच्या रास- 
विषयक साहित्यातून आणि आंध्यातल्या लोकसाहित्यातुनही घेत- 
लेल्या आहेत. लोकसाहित्यातून घेतलेल्या एका कथेचा अंश असा- 
रामलक्ष्मण वनवासाला गेल्यावर प्रथम काही दिवस शुंग- 
वेरपुरात राहिले होते. रात्री राम व सीता झोपी गेल्यावर 
लक्ष्मण धनुष्यबाण घेऊन पर्णकुटीच्या बाहेर जागता पहारा देत 
असे. त्याने प्रतिज्ञा केळी होती, की १४ वर्षेपयंत आपण झोप 
घ्यायची नाही. या प्रतिज्ञेपासुन लक्ष्मणाला च्युत करण्यासाठी 
निद्रादेवी स्त्रीरूष धारण करून त्याच्यापुढे आली. तिचा प्रश्‍न 
आणि लक्ष्मणाने तिळा दिलेले उत्तर कवीने पुढील पद्यपंक्‍्तींमध्ये 
लिहिले आहे - 
येनु निद्वादेवि; येपंड देल्यु - 
गा नाकु निकेटलु भानाढ्य ! तंत 
विधि विधिचेनु बेंट वेंड बतिप 
विधिसेदि निज्यु ने विड्चु किव ? 
ननिन, * नूभिल्थंडु नहरहंबलुनु - 
जनियंडुमंत ती समयंबु दीचि 
वळ्सिन गॅकोंडु वरस निज्चनिन 
निच्च, ' लौ गाकंचु ! नेगे तिद्ठयुतु 
नलरुचु * नी देवतानुग्रहंबु 
गलिगे नाकनुचु लक्ष्मण देवुडुंडि 
भावार्थ - मी नित्रादेवी आहें. हे मात्यवरा, विधात्याने 
तुझ्या बरोबर मी वास करावा अश्ली योजना केली आहे. सी 
तुला कसे सोडू ? तूच काहीतरी मार्गे सांग. तेव्हा लक्ष्मण तिला 
म्हणतो, ' तू उमिलेच्या ठिकाणी प्रवेश कर. आणि रात्रंदिवस 
तिच्यातच सामावून राहा. वनवासकाल संपला की, मी तिथे येऊन 
तुजे पाणिग्रहूण करीन ' निद्रादेवीने लक्ष्मणाचे वचन मान्य केले 


रंगनाथ रामायण 


आणि ती तिथून निघून गेली. यामुळे लक्ष्मणही प्रसन्न झाला. 
राम जेव्हा लिवधनुभँग करायला निघाला, तेव्हा विदवामित्र 
सर्वांना सावध करीत आहे. त्या पंक्ती अशा - 
हरुनि चापसु रामु डतिसत्त्वयुक्ति 
बेरिगि नेडिदे एक्कु वेट्टच॒चाडु 
अदरकु भूदेवि यात्मलो नोबु 
चेदरि चालिपक शेषाहि नोबु 
कडक धरिपुमु कमठेंद्र नीबु 
कड नेमर्कुडु दिवकरुलार मोरु ॥ 
भावार्थ - आज राम शिवाचे धनुष्य चालवणार आहें. हे 
पृथ्वी, तू आश्‍चर्यचकित होऊ नकोस. देषनागा, तू विचलित होऊ 
नकोस. हें कूर्मा, तू पृथ्वीला घट्ट सावरून ठेव. हें दिग्गजांनो, 
तुम्ही सावधान असा. 
हे रामायण देशी भाषेत असल्यामुळे पश्‍चिम आंध्राच्या 
डोंगराळ प्रदेशात फार लोकप्रिय झाले. तिथले लोक त्याची 
पारायणे करीत आणि स्त्रिया त्यातील प्रसंगांचे गायन करीत. 
प्रस्तुत रामायणाची कविता सोपी, सुंदर आणि निर्दोष 
असल्यामुळे तेळुगू भाषेतले हे सर्वोत्तम रामायण समजले जाते. 
[आंध्र हिस्टॉरिकल रीसर्च सोसायटीचे जर्नल जुलै १९६० ते 
एप्रिळ १९६१; हिं. ते. म. रा. तु. अ; रंगनाथ रामायण - 
ए. सी. कामाक्षीराव; दक्षिण भारत] 


"ानाथस्वाभी नि (१६१२-१६८४इ.स.) एक 
रंगनाथस्वासा निगडीकर मराठी संतकवी. हा आनंद- 
संप्रदायी असून रामदास पंचायतनातील दुसरा संत॑ होय. त्याच्या 
पित्याचे नाव बोपजी आणि आईचे नाव बयाबाई होते. या दांप- 
त्याला तीन मुलगे झाले. रंगनाथ हा त्यांतला मधला मुळया. हा 
यजुर्वेदी माध्यंदिन शाखेचा असून वसिष्ठगोत्री होता. हा स्वरू- 
पाने सुंदर होता. बालपणापासून त्याला शिपाईगिरीची आवड 
होती. त्यामुळे त्याने लग्नही केले नाही. पण पुढे तो शिपाई 
झाला नाही. वयाच्या चौदाव्या वर्षीच तो घर सोडून बद्रिका- 
श्रमी गेळा. तिथे त्याने बर्‍याच विद्या संपादन केल्या. नंतर तो 
घरी परत आला. बोपजीने पूर्णानंदस्वामीकडून अनुग्रह घेतला 
होता. गुरूने त्याचे नाव निजानंद असे ठेवले होते. मग रंगनाथाने 
वडिलांकडून अनुग्रह घेतला. 
निजानंदाने जीवत्‌-समाधी घेतली. त्यानंतर रंगनाथ फार 
करून निगडीलाच राहू लागला. तिथे तो राजयोगी म्हणून 
राहात असे. लंगोटबंद शिष्यसमुदाय त्याच्या बरोबर असे. त्या- 
शवाय थागम्मा व चंद्रम्मा या दोन शिष्यिणीही होत्या. त्याचा 
मनोहर नावाचा एक आवडता घोडा होता. इतके राजैइवये असले 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


तरी रंगनाथ त्या भवपाशात कधीच गुंतला नाही, असे म्हणतात. 

एकदा एक स्त्री त्याची एकांतात भेट घ्यावी म्हणून आली. 
रंगनाथाने तिची समजूत काढण्याचा खूप प्रयत्न केला. पण 
काही केल्या तिची समजूत पटेना. अखेर स्वामीने तिची एका 
तात भेट घेण्याचे ठरविले. महाराजांची वाट पहात ती मंचका" 
वर वसून होती. तिचे मन रंगनाथमय झाले होते. महारान 
तिच्या जवळ येऊन केव्हा बसले, हेही तिच्या घ्यानात आले 
नाही. नंतर भानावर आल्यावर तिची दृष्टी रंगनाथाकडे गेली. 
आणि त्यासरशी तिच्या सवे देहवासना निमाल्या. नंतरती बा 
त्याच्या बरोबर शिष्यवृत्तीने राहु लागली. 

_ रंगनाथाने ग्जेंद्रमोक्ष, रामजन्म, गुरुगीता, सुदामचरित्र, शुक 
रंभासंवाद, पंचीकरण, भानुदासचरित्र, गरुडसत्यभामागर्वेहर” 
बद्धमोक्षविवरण, इ. ळहानमोठी स्फुट प्रकरणे लिहिली आहेत. 

रंगनाथाची रचना प्रासादिक आहे. आपल्या काव्यातून १ 
कधी साघनालाच साध्य मानून आत्मकला विसरणार्‍्या सा: 
काला उपदेश करतो, तर कधी षरे ज्ञान, घन व सौख्य यांचे 
स्वरूप सांगतो. हे स्वरूप स्पष्ट करणारे त्याचे काही इलोक असे” 

सकलहि वश झाल्या या कला आणि विद्या 
परमचतुर झाला शीकला गद्यपद्या । 
सदयहूदय नाही, कोण मो हे कळेना, 
तरि मग तितुकेंही ज्ञान तें कां जळेना 
अपर धनद झाला पाहता या भुलोकों 
धनकनकललासमें तें न भोगीहि दोखीं । 
द्विज विबुध न म्रित्रां दानयज्ञीं मिळेना 
तरि मग तितुकेंहि द्रव्य ते कां जळेंना ॥ २! 
गृह धन सुत दारा देहद्ारां असूपें 
विषयपर सुखें जीं नवर दुःखखूपें । 
निजसुख निजरंगे जोंवरी आकळेना 

- तरि मग तितुकेंही सौख्य ते कां जळेना ॥ ३ ।) 

_ रंगनाथाच्या नावावर असलेला योगवासिष्ठसारटीका 
ग्रंथ एक वादविषय झाला आहे. या ग्रंथाच्या मानकरी € 
दीइवरी पोथ्या ताडून पाहिल्यावर श्रीधरचरित्र आणि का. 
विवेचन या ग्रंथाच्या प्रस्तावनेत म. म. द. वा. पोतदार 
तात. “ रंगनाथाच्या नावावर म्हणून जे योगवासिष्ठ माग 
प्रसिद्ध झाले आहे, ते निगडीकर रंगनाथाचे की मोगरेकर डब 
नाथाचे हे संशयास्पद आहे. निगडीकरापेक्षा मोगरेकराक _, 
योगवासिष्ठाचे कतृत्व द्यावे, हें अधिक बरे वाटते. कारण ' र. 
दानंदलहरी व योगवासिष्ठ यांत अधिक भाषासाम्य दिसून १ 

पोतदारांना रंगनाथस्वामी निगडीकराची बबद्विकाश्रमयात 

अशीच संशयास्पद वाटते. [ म. सा.; म. वा. इ. खंड ९ 


॥ १ 


हॉ 


वी 


ह डा थाक्ज् 


खंड सातवा 


रंगपंचमी एक लौकिक सण. फाल्गुन वद्य पंचमीला हा सण 

साजरा करतात. या दिवशी ल्हान मुळे व मोठी 
माणसे समवयस्कांच्या अंगावर पिचकारीतून रंग उडवतात. 

मराठ्यांच्या सत्ताकाळात या दिवशी मोठे दरबार भरवि- 
ण्याची प्रथा होती. या दरबारांत सरदार, जहागिरदार, इ. 
मंडळी एकमेकांच्या अंगावर गुलाल उडवीत असत. 

महाराष्ट्र, राजस्थान, उत्तर प्रदेश, गुजरात, इ. ठिकाणीं हा 
सण विददोष उत्साहाने साजरा केला जातो. 

नव्या जावयाचे पहिल्या वर्षाचे सासुरवाडीकडून जे बारा 
सण होतात, त्यांत रंगपंचमीचा समावेश असतो. नववधूला त्या 
दिवशी सासरकडून पांढरी साडी मिळतें आणि त्यावर केशरी 
रंग उडवलेला असतो. शाहिरांनी रंगपंचमीवर पोवाडे रचले 
आहेत. हिंदी कवींचीही रंगपंचमीवर काव्ये आहेत. 


इ. स. चे १७ वे शतक) एक तेलुगू कवयित्री. 
रंगराजम्मा ही तंजाऊरच्या विजयराघव नायक राजाच्या 
दरबारी होती. काहींच्या मते ही त्याची पत्नी असावी. शृंगार 
काव्यासाठी तिची प्रसिद्धी असून, ती शतलेखिनी म्हणजे एका 
घटिकेत आठ भाषांमध्ये शंभर श्‍लोक रचणारी होती. तिच्या 
प्रतिभेवर मुग्ध होऊन राजाने तिला सुवर्णाचा अभिषेक केला 
होता. रंगराजम्माला राजनीतीचेही उत्तम ज्ञान होते. 

तिने मन्नारृदासविलास व उषापरिणय ही. दोन प्रबंधकाव्ये 
रचली आहेत. त्याशिवाय रामायणसंग्रहू, महाभारतसंग्रह, भाग- 
वतसंग्रह अशी तिची आणखी तीन काव्ये आहेत. मन्तारुदास- 
विलास या नावाचे नाटकही तिनें रचले आहे. या नाटकात तिने 
अनुक्रमे संस्कृत, प्राकृत, शौरसेनी, मागधी, पैश्याची, चूलिका, अप- 
भ्रंश व तेलुगू या भाषांमध्ये काव्यरचना केली आहे. नाटकातील 
पात्रानुर्ष भाषेवरून तिची लोकज्ञता, सरसता आणि विनोदी 
प्रकृती यांचा परिचय होतो. तिचा व्याकरणावर चांगला अधिकार 
होता. ज्योतिषश्शास्त्रही तिला अवगत होते. तिची भाषाशेली 
बोल्चालीची असून, साधी व प्रवाही आहे. [ते.सा.इ.; ग्रे.वी.इं.] 


वा मी (इ.स. १८६०-१९३६) तेलुगू साहि- 
रगशायी अछ्ठराजू त्यातील असाधारण प्रतिभेचा कवी. 
श्रीमदांधचंपूभारत ही याची अमर कृती आहे. हे काव्य गद्यपद्य 
मिश्रित आहे. श्री. अनंत भट्टाच्या भारतचंपूचा हा तेलुगू अनुवाद 
आहे. याने रामायणचंपूचीही रचना केली; परंतु तो अजून संपुर्ण 
स्वरूपात प्रकाशित झालेला नाही. त्याशिवाय याला अकरा 
शतक-काव्यांचा प्रणेता मानळे जाते. या शतक काव्यांत रघुराम- 
शतक, गोविदशतक, मल्लिकार्जूनशतक ही विशेष प्रसिद्ध आहेत; 
भा. सं. को, ...४४ 


६८९ 


रंगारी 


याची नारायणानंदलहरी व कविमानसरंजनी ही संस्कृत काव्ये 
फार लोकप्रिय आहेत. हा चित्रकाव्यासाठीही प्रसिद्ध आहे. एका- 
क्षरी छंदातही याची कविता आढळते. [ते. सा. इ.] 


रंगारी एक जात. यांना छीप, भावसार, निराली व नीलगर 
अशीही अन्य नावे आहेत. हे लोक सुती कापड रंग- 

वितात व त्यावर छपाई करतात. यांच्यांत हिंदु व मुसलमान 
दोन्हीही धर्माचे लोक आहेत. उ. भारतात त्यांना छीप व द. 
भारतात रंगारी ही नावे प्रचलित आहेत. छीप व रंगारी 
यांच्यांत रोटी-बेटीव्यवहार होत नाही. कापड रंगविण्यासाठी 
जे नीळ वापरतात, ते नीलगर किवा निराली होत. उ. भारतात 
रंगाऱ्यांना भावसार असेही म्हणतात. रंगारी लोक आपल्याला 
विणकरापेक्षा वरच्या दर्ज्याचे मानतात. विवाहासाठी उभार- 
लेल्या स्तंभाला सात प्रदक्षिणा घालणे, हा त्यांच्या ल्ग्नातला 
मुख्य विधी असतो. यांना घटस्फोट व पुनविवाह मान्य आहेत. 

हे लोक मृताला दक्षिणेकडे पाय करून चितेवर ठेवतात 
आणि जाळतात. 

रंगाऱ्यांतले निराली हे लोक महाराष्ट्रातील पुणे जिल्ह्यात 
आहेत. अहमदनगर जिल्ह्यातही ते आढळतात. यांचा पोटभेद 
असलेले चिलिवंत हे लिंगायत आहेत व इतर मराठा आहेत. 
यांच्यांतही रोटीबेटीव्यवहार होत नाही. 

खंडोबा व भवानी ही निराल्यांची कुलदैवते आहेत. यांचे 
पौरोहित्य देशस्थ ब्राह्मण करतात. हे जननाशौच दहा दिवस 
पाळतात. ११ व्या दिवशी मुलाचे नाव ठेवतात. मृत पुरुषावर 
पांढरा कपडा घालतात. मृत सुवासिनीला पिवळे कपडे नेस- 
वितात. तिच्यावर हळद शिंपडून फुले घालतात. मृताला जाळणे 
व पुरणे अश्या दोन्ही प्रथा आहेत. 

दक्षिणेत तेलुगू जिल्ह्यात राहाणारे रंगारी मराठी भाषा 
बोलतात, त्यावरून ते मूळ मराठा जातीचे आहेत असे कळते. 
त्यांना राव अक्षी पदवी आहे. ते अंबाभवानीला भजतात. उ. 
अर्काटमधीळ रंगारी स्वतःला क्षत्रिय म्हणवितात. आपल्या 
क्षत्रियत्वासंबंधी ते परंपरेने आलेली कथा सांगतात, ती अशी- 

राम लंकेवर स्वारी करण्यासाठी निघाला, तेव्हा त्याच्या 
बरोबर रंगारी लोक दक्षिणेत आले. काही कारणास्तव राम 
या लोकांवर कोपला आणि त्याने बहुतेकांचा नाश केला. त्या 
वेळी एका क्षत्रिय स्त्रीने केवळ आपली दोन मुले वाचवली. तिने 
त्या मुलांचे जानवे काढून टाकले आणि त्यांतला एक शिपी व 
दुसरा रंगारी आहे, असे भासवले. जो रंगारी म्हणून भासवला 
गेळा, त्याचाच वाढलेला वंश म्हणजे रंगारी जात होय. 

दुसरी कथा अशी - परशुराम क्षत्रियांचा संहार करीत सुटला 


रंगारी 


असता दोन पुरुष अंबाबाईच्या देवळात लपले व त्यांनी रक्षणा- 
साठी देवीची प्रार्थना केली. त्या वेळी देवीने एकाच्या हाती सुई- 
दोरा दिला व दुसऱ्यापुढे रंग ठेवला. परशुरामाने त्यांना 
पाहिले; पण शिपी व रंगारी म्हणून सोडून दिले. तेव्हापासून 
रंगाऱ्यांची जात अस्तित्वात आली. 

हे लोक दसरा आणि मदनदहन हे दोन सण मुख्यत्वे पाळ- 
तात. दसऱ्याच्या दिवशी तुळजाभवानीची पूजा करतात आणि 
शिमग्यामध्ये लाकडाची होळी पेटवून तिच्या भोवती उभे राहा- 
तात, “ «व लब ” असे म्हणून बोंब मारतात व मदनाचे दहन 
झाल्याबद्दल शोक करतात. 

यांच्यांत निरपत्य विघवांना पुनविवाह करण्याची मोकळीक 
असते. मात्र अश्या स्त्रियांना घामिक मिरवणुकीत भाग घेण्यास 
प्रतिवंध असतो. या लोकांना मद्य-मांस चालते. 

हें लोक प्रेते जाळतात किवा पुरतात. पाहा-भावसार. [का. 
ट्रा. स. इं.; पुना गॅझे.; ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं.; देवोकोश ३] 


री एक प्राचीन जात. हिलाच रंगावतारक असे दुसरे 
रंगावतारी नाव होते. ब्रह्मपुराणानुसार हे लोक धंदेवाईक 
नट असून, रंगमंचावर निरनिराळी सोंगे घेत. हे पतित असल्या- 
मुळे यांचा संपके करू नये, असे सांगितले आहे. [ हि. ध. ] 


रंगीलदास (इ. स. चे १९ वे शतक) एक गुजराती संत- 

कवी. हा सुरतेचा रहिवास्ती असून, त्याचा जन्म 
राणा जातीत झाळा होता. बालपणापासूनच हा विरक्त, शांत 
आणि विवेकी होता. तापी नदीच्या तीरावर अश्विनीकुमार 
घाटावर सत्संगात काळ कंठणे हा त्याचा कार्यक्रम होता. नील- 
कंठ घाटावरील कोणा विष्णुदास नामक महात्म्याकडून याने 
दीक्षा घेतली. रंगील सतसई ही याची कुंडल्या छंदातील एक 
चांगली रचना आहे. याशिवाय त्याने दोहा, झूलणा, इ. छंदां- 
मध्येही काव्यरचना केली असून, तीत भक्‍ती, ज्ञान, वराग्य, इ. 
अनेक विषय आहेत. रंगीलदासाची भाषा प्रासादिक असून, 
तीमध्ये भावमाधूरी आढळते. [ गु. सं. हि. दे. ] 


जाटांची एक जमात. यांची वसती मुख्यत्वे पंजाबमध्ये 
रस्थावा आहे. त्यांच्या मूळ पुरुषाचे नाव रंघावा असे असून, 
तो जादू किवा भट्टी राजपूत होता. इ. स. च्या १३ व्या शतकात 
तो बीकानेर येथे राहत होता. त्याच्या पाचव्या पिढीतील कज्जळ 
नामक एक पुरुष बटाला येथे जाऊन राहिला. तिथे त्यांचा वंश- 


विस्तार बराच झाला आणि पुढे या लोकांनी तिथल्या बऱ्याच 
भूमीवर स्वामित्व मिळवले. 


६९० 


द ुुिखनहहह््वज्ममगगययववक लयवययय्हहिि बुश 


भारतीय संस्कृतिकोश 


गुरुदासपूरमधील रंधावा आपल्या मूळ पुरुषाविषयी निरा 
ळीच माहिती सांगतात, ती अशी - 

रंधावा हा आमचा मूळ पुरुष राजपूत होता. पण त्याने मात 
जाटाच्या मुलीशी विवाह केल्यामुळे त्याचा दर्जा घसरला व 
जाट वनला. 

सर्वे रंवावा लोक सखरिया पंथाचे अनुयायी होते. पण द्द 
हळू त्या सर्वांना शीख पंथाची दीक्षा देण्यात आली आणि र्त 
जीतसिंगाच्या काळापर्यंत सर्व रंधावा लोक शीख वनले- 

रंधावा गुरू नानक, सिद्ध साहू, साहिब वुध, साहिव मिह 
मान, साहिब रामकौर, साहिव अनूपसिघ, इ. साधुसंतांना भन" 
तात. त्यांच्याशी संबंधित असलेल्या पवित्र स्थानांची ते याती 
करतात आणि त्यांची पूजा-अर्चा करतात. न 

बटाला तहसिलातीळ कासटीवाल गावी जुमा शाह हृ 
एक राक्षस केद केलेला आहे, अशी या लोकांची समजूत आई. 
दर वर्षी या गावी एक जत्रा भरते. या दिवशी जुमा दाह 
आपल्याला वर्षभर पुरेल इतके घान्य गोळा करतो असें झट, 
तात. त्यामुळे या जत्रेच्या आगे-मागे कोणीही धात्य जाणि 
करून घरात ठेवीत नाहीत. असे केल्यास राक्षस रागावेल 
आपल्या घरातले घान्य घेऊन जाईल, अशी त्यांना भीती वार्ट ' 
[ ग्लो. ट्रा. पं. नॉ. प्रॉ. ] 


ताः 


रंभा एक अप्सरा. ही समुद्रमंथनातून वर आली. विजा कक; 
व प्राथा यांची कन्या म्हटले आहे. इंद्राने तिळा 
क म्हटले आहे. इं पो“ 
नेले. ही अप्रतिम लावण्यवती होती. म्हणन विश्‍वामित्राचा क; 
भंग करण्यासाठी इंद्राने तिला त्याच्याकडे पाठविले तिन "वू 
विश्वामित्र तपोभ्रष्ट तर झाला नाहीच; पण त्याने तिळा? ). 
शिळा होऊन पडशील ' असा शाप दिला (म. भा. अनु € के 
एक ब्राह्मण तुजा उद्धार करील, असा तिला उःशाप मिळा" 
कथा वाल्मीकिरामायणात दिली आहे. (बाल. ६४) ही* 
रावण केलासाला जात असता रंभा त्याच्या दृष्टीस वी 
त्याने तिज्रा पळवून नेले. त्या वेळी ती म्हणाली, १ 
भाऊ कुबेर याची मी सून व नलकूबराची पत्नी आहें. अ 
रंभेचा उल्लेख उवंद्शीच्या बरोबरीने केला जातो- त.“ .८ 
प्रवीण होती. ही कातिक महिन्यात वरुण नामक सूय न 
भमसण करते (भागवू. १२ १३६): ती“ 
स्कंद पुराणात रंभेविषयी एक कथा दिली आहे ती अत 
इवेत नामक मुनीचे व एका राक्षसीचे य॒द्ध झाले, क कळ 
मुनीने वाय्वस्त्राचा प्रयोग केला. त्यामळे राक्षसी व शिळी 
रंभा दोघी उडाल्या व कपितीर्थात पडल्या. त्यायोगे दो क 
उद्धार झाळा (स्कंद पु. ३. १. ३९). 


खंड सातवा 


शुकदेवाशी रंभेचा संवाद झाला तो ' शुक-रंभासंवाद ' या 
नावाने प्रसिद्ध आहे. [ प्रा. च. को. ] 


ी , ७ राजस्थानात राजपुत शित्रया ज्येष्ठ शु. द्वितीयेला 
रभाजयंती रंभेची जयंती साजरी करतात व त्या वेळी काही 
लोकिक आचार पाळतात. केळीच्या एका जातीलाही रंभा म्हण- 
तात. तिचे फळ गणपतीला अर्पण केल्याने मनकामना पुर्ण 
होतात असे सांगितले आहे. 


2___0_ (१) एक काम्य व्रत. ज्येष्ठ शुद्ध तृतीयेला या 
रभातृताया ब्रताळा प्रारंभ करतात. मुख्यत्वे हे स्त्रीब्रत 
आहे. प्रात:काली स्नानादी नित्यकर्मे आटोपल्यावर व्रतधारी 
व्यक्‍तीने गाहुंपत्य, दक्षिणाग्नी, सम्य, आहवनीय व भास्कर या 
पाच अग्नींच्या मध्ये पुर्वेकडे तोंड करून बसावे. त्याचप्रमाणे 
ब्रह्मा व महाकाली, महालक्ष्मी, महामाया, महासरस्वती यांची 
स्थापना करून ब्राह्मणाकरवी सर्वे दिशांना होम करावा. 
सौभाग्याष्टक नावाची आठ द्रव्ये देवीपुढे ठेवून त्यांची पूजा 
करावी, सायंकाळी होमासाठी रुद्राणीला प्राथनापूर्वक आवाहन 
करावे. मग एका दांपत्याची पुजा व सन्मान करावा. सुपामध्य 
नेवेद्य ठेवून तो नेवेद्य सौभाग्यवती स्त्रियांना द्यावा, फल-धन- 
धान्य व पुत्र यांची प्राप्ती. [हि. ध.; ब्र. प. ] 

(२) प्राचीन काली रंभेने सौभाग्याच्या प्राप्तीसाठी हें ब्रत 
केले म्हणून याला हे नाव मिळाले आहे. मार्गशीर्ष शुद्ध तृतीयेला 
या व्रताला प्रारंभ करतात. व्रतावधी एक वर्षे. पारवेती ही या 
ब्रताची देवता आहे. प्रत्येक महिन्याला देवीची पूजा तिच्या 
निरनिराळ्या नावांनी करावी. उदा० मार्गशीर्षात भवानी, 
पौषात गिरिजा इत्यादी. निरनिराळी दाने द्यावी आणि विविध 
खाद्य पदार्थांचे सेवन करावे. [हि. घ.; ब्र. प.; न्रतराज ] 


यासि रंभा म्हणजे केळीचे झाड होय. म्हणून य़ा 
स्भाब्रिरात्र व्रत व्रताला हे नाव मिळाले आहे. ज्येष्ठ शुद्ध 
त्रयोदशीला या व्रताला प्रारंभ करतात. व्रतावधी तीन दिवस. 
ब्रतधारी स्त्रीने स्नान करून केळीच्या झाडाला पाणी घालून 
तिला दोरे गुंडाळावे. केळीच्या झाडाची चांदीची प्रतिमा करून 
तिला सोन्याची केळी जडवावी. नंतर तिची पुजा करावी. त्रयो- 
दशीला नक्त, चतुर्दशीला अयाचित भोजन आणि पौणिमेला 
उपवास करावा. त्या केळीच्या झाडाला वर्षभर पाणी घालावे. 
उमा व शिव आणि कृष्ण व रुक्मिणी यांचीही पुजा करावी. 
त्याचप्रमाणे त्रयोदश्ीपासून तीन दिवस होम करावा. फळ-जुनन 
व सौंदर्य यांची प्राप्ती आणि अवेधव्य. [ हि. ध.] 


६९१ 


रक्ई 


देवनागरी वर्णमालेतील सत्ताविसावे व्यंजन. या वर्णाला 
सांप्रतचे स्व€ूप प्राप्त होण्यापुर्वी त्याला चार अवस्थां- 
तुन जावे लागले आहे. त्याची पहिली अवस्था अशोकाच्या 


र:-!7ररर 
रच्या रूपाचा विकासक्रम 


गिरनार येथील शिलालेखात, दुसरी अवस्था राजा यशोघर्म्याच्या 
काळातील (इ. स. ५३२) मंदसोर येथील लेखात, तिसरी 
अवस्था मेवाडचा गुहिलवंशी राजा अपराजित याच्या वेळच्या 
(इ. स. ६६१) कुंडेश्‍्वर येथील लेखात व चोथी प्रतीहार 
बाडकच्या जोधपूर येथील लेखात (इ. स. ८२७) आढळते. 
तिसऱ्या व चौथ्या अवस्थांतील र आणि आजचा र यांत फारसा 
फरक नाही. 
वर्णोद्धारतंत्रात या वर्णाचे ध्यान सांगितले आहे, ते असे- 
ललज्जिह्लां महारोद्रो रक्‍तास्यां रक्‍तलोचनाम्‌ । 
रक्‍तवर्णासष्टभुजां रक्‍तपुष्पोपशोभितास्‌ ॥ 
रक्‍तमाल्याम्बरधरां रक्‍तालडऊकारभूषिताम्‌ 
महामोक्षप्रदां नित्यासष्ट सिद्धिप्रदायिकाम्‌ ॥। 
एवं ध्यात्वा ब्रह्मरूपां तन्मन्त्रं दशधा जपेत्‌ ॥। 
अथे - जीभ बाहेर काढलेल्या, महाघोर, रक्‍तमुख, रक्‍त- 
लोचन, रक्‍तवणं, अष्टभुज, रक्‍त पुष्पांनी विभूषित, रक्‍त पुष्पांची 
माला व रक्‍त वस्त्र धारण करणार्‍या, लाळ अलंकारांनी सुशो- 
भित, महामोक्षदायी, नित्य, अष्ट तिद्धी देणाऱ्या व ब्रह्मरूप अशा 
रकाराचे ध्यान करून त्याच्या मंत्राचा दहा वेळा जप करावा. 
मूर्धा हे याचे उच्चारणस्थान आहे. [ श. क.; म. ज्ञा. को. ] 


0 मुसलमान शेतकऱयांची एक जात. हे लोक प्रथम महंमद 
रन द्वन कासीमबरोबर भारतात आले आणि सिंध भागात 
वसती करून राहिले. नंतर ते हळू हळू पंजाब, मध्यप्रदेश इ. 
ठिकाणी पसरले. रईन शेतकरी केवळ फळझाडे व भाज्या 
यांचीच लागवड करतात. उच्चवर्णीय मुसलमान यांना कुंजडा, 
कबाडी, सब्जीफरोश, इ. हीनतासूचक शब्दांनी निदेशितात व 
यांचा सामाजिक दर्जा निकृष्ट मानतात. हे लोक धमभोळे व 
भित्रे असून, अशिक्षित असले तरी, बुद्धिवान असतात. [ जा. व्य. ] 


३ मुसलमानांची एक जात. या लोकांची वसती गुजरात- 
रक मध्ये आढळते. हे लोक भिक्षा मागून उदरनिर्वाह 
करतात. भिक्षा मागताना गुज नावाचा शूल वाजवितात. या 


रकई 


गुर्जाला वरच्या अंगाने खिळे आणि खालच्या टोकाला लहान 
साखळ्या असतात. भिक्षा दिली नाही तर हे शूलाने गालावर 
अथवा डोळ्यावर जखम करून घेतात. रकई लोक सुन्नी पंथाचे 
आहेत. [मुं. इ. जा. ] 


शरीरातील सप्तधातूंमधळा एक धातू. रक्‍त हे तांबडे 
परमाणू, पांढरे परमाणू व जीवनरस यांच्या संयोगाने 
तयार होते. शरीराच्या एकंदर वजनापैकी रक्‍ताचे वजन ८ 
टक्के असते. ते रक्‍तवाहिन्या व शिरा यांच्यामधून सर्वे शरीर- 
भर पसरते व फिरत राहते. खत हे बरीरावयवांना प्राणवायू व 
पोषकद्रव्ये यांचा पुरवठा करते आणि शरीरातला निरुपयोगी 
भाग मलमूत्ररूपाने बाहेर टाकायला मदत करते. रक्‍तविषयक 
काही लोकसंकेत असे -- 
नात्यामघला रक्‍तसंबंध (उदा० पितापुत्र, बंधुभगिनी, माय- 
लेकी) हा अधिक घनिष्ठ समजला जातो. अशिक्षित समा- 
जात, रक्‍त हाच शरीरातला जीवप्राण अशी समजूत आहे. काही 
जमातींत रक्‍त पिण्याला मनाई असते, तर काही जमातींत 
माणसाचे क्रिवा विशिष्ट जनावरांचे रक्‍त प्याल्याने त्या माण- 
साचे किवा त्या प्राण्याचे गुणधर्म पिणाऱ्याच्या अंगी येतात, 
असे मानले जाते. प्रतिज्ञा पाळणे यासाठी “ रक्‍ताशपथ ' असे 
म्हणण्याची चाळ आहे. सुड घेण्याच्या बाबतीतही रक्‍ताचा 
संबंध येतो. पांडवांतळा भीम हा कुरक्षेत्रावरच्या युद्धात दुःशा- 
सनाला मारून त्याचे रक्‍त घटघटा प्याला, अश्शी कथा आहे. 
रक्‍त प्याल्याने मृत शत्रूच्या अंगीचे शोये, धैर्य व साहस त्याला 
मारणाऱ्याच्या अंगात येते, असे मानतात. रक्‍त हे भूमीवर सांडले 
जाऊ नये, असा संकेत आहे. म्हणून वलिदानाच्या जागी बळीचे 
रक्‍त एखाद्या खाचेत गळेल अशी योजना करतात क्रिवा बळीचा 
गळा दाबून त्याला ठार करतात. एका जमातीतला माणूस 
दुसर्‍या जमातीत सामील करून घेताना त्याचे रक्‍त जमातीतल्या 
माणसाच्या रक्‍ताशी मिसळतात. रक्‍त हे पवित्र आहे, अश्ली 
श्मिस्ती लोकांची समजूत आहे. म्हणून ते बाप्तिस्मा देताना 
रक्‍ताचा उपयोग करतात. 
रक्‍त हे दुष्ट शक्‍तींपासून माणसाचे रक्षण करते. रोगपरि- 
हारासाठी काही लोक रक्‍त पितात आणि अंगालाही चोपडतात. 
सर्पदंश झाला तर काही लोक दंशाच्या जागी पाळ किवा सरडा 
यांचे रक्‍त वापरतात. काही जातींत मूळव्याध जाण्यासाठी 
शेळीचे खत प्यायला देतात. दम्याच्या रोगावर उपचार म्हणून 
सशाचे रक्‍त देण्याचीही पद्धत आहे. काही द्रविड जमातींत 
बळी दिलेल्या बेलाचे रक्‍त पितात. परिया लोक साथीचा रोग 
जाण्यासाठी एका बांबूला रक्‍ताचे भांडे टांगतात. दक्षिणेतल्या 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


काही जातींत वधूच्या कपाळाला रक्‍ताचा टिळा लावतात. मात्र 
स्त्रियांचे रजोदशनातळे व प्रसूतीच्या वेळचे रक्‍त घातक १ 
अपवित्र मानतात. अभिचारकर्मात पूर्वी काही लोक खताच्या 
आहुती देत, असा उल्लेख बाणाने हर्पचरितात केला आहे. 


रक्‍्ततलाकेश्रर बौद्धांचा एक देव. त्याचा रंग लाल असल्या" 
थर मुळे त्याला रक्‍तलोकेश्‍वर असे म्हणतात. 


याची वस्त्रेही लाळ असतात. हा चतुभुज असून, त्याच्या हातांत 


'रक्‍तलोकेरवर 


घनुष्य, बाण, पाश व अंकुश ही आय॒धे असतात. यांचा ति 
अशोक वृक्षाच्या खाली असतो. याच्या उजव्या बाजूला _६- 
आणि डाव्या बाजूला भूकुटी या देवता असतात. खवला. 
श्‍वराच्या मूर्ती अत्यंत तुरळक आहेत. त्यांपैकी काही ह 
पाहायला मिळतात. 

 साधनमाला ग्रंथात याचे ध्यान वणिले आहे, ते बै मी 
वर्ण, द्विभुज, मस्तकावर जटामकुट व त्यांत अमिताभ ती मि 
हा विविध वस्त्रांनी व अलंकारांनी भूषित असून, याच्या १ 
हातात रक्‍तकमळ असते. [ इं. बु. इ.] 


(व 


ए थिब्र पकगिी प्तमीळी र्तर षी 
रक्‍तसप्तमी क तिथित्रत. मार्गशीर्ष वद्य स नी हू 

व्रताचा प्रारंभ करतात. रक्‍त कमळा", वु 
दुजा करणे, हा या व्रताचा प्रमुख विधी आहे. किवा पाह? ऑर्थि 
व रक्तचंदन यांनो सुर्यमू्तीची पुजा करतात. पुजेत वर्ड 


खंड सातवा 


कुसर (खिचडी) यांचा नेवेद्य दाखवतात. उद्यापनाच्या वेळी 
तांबडचा वस्त्रांची जोडी दान देतात. [हि. ध.] 


र्‌खु मा३ एक देवता. विठ्ठलाची पत्नी. लोकमानसातील 
शुसार विठ्ठल हा कृष्णच आहे. त्यामुळे रखुमाई म्हणजे 
रुक्मिणी हे ओघानेच आले. त्याची कथा पद्म पुराणाच्या आणि 
स्कंद पुराणाच्या उत्तर खंडात दिली आहे, ती अशी- 

गोकुळात असताना कृष्ण आणि राधा यांचे सख्य होते. 
कृष्ण गोकुळ सोडन गेल्यावर त्याने द्वारका नगरी वसवली व 
तो द्वारकेचा राजा झाला. त्या वेळी राधा एकदा द्वारकेला 
गेली आणि श्रीकृष्णाच्या मंदिरात जाऊन त्याच्या मांडीवर 
बसली. तेवढ्यात तिथे श्रीकृष्णाची पत्नी रुक्मिणी आली. पण 
तिला पाहून राधा मांडीवरून उठली नाही किवा कृष्णानेही 
राधेला दूर केले नाही. रुक्मिणीला त्यामुळे फार अपमान वाटला 
आणि तिच्या जिवाचा संताप झाला. पुन्हा कृष्णाचे तोंड पाहा- 
यचे नाही, असे ठरवून ती द्वारकेतून बाहेर पडली. अनेक तीर्थे 
हिंडून ती दिडीरवनात आली. हे स्थळ तपइचर्येला योग्य आहे, 
असे तिला वाटले आणि ती तिथेच तपश्‍चर्या करू लागली. 

रुक्मिणी आपल्याला सोडून गेली, हे पाहून कृष्ण फार दुःखी 
झाला आणि गोकुळातील गोपाळांना घेऊन तिच्या शोधार्थ 
निघाला. तिचा शोध करीत करीत तो दिडीरवनात पोहचला. 
बरोबरच्या गोपाळांना त्याने सांप्रतच्या गोपाळपुरात ठेवले आणि 
तो स्वतः रुक्मिणी तप करीत होती तिथे गेला. कृष्णाने तिची 
खूप मनधरणी केली आणि तिला आपल्याबरोबर घरी चल- 
ण्याचा आग्रह केला. परंतु रुक्मिणीचा राग काही कमी झाला 
नाही. तिने त्याला न ओळखल्याचा बहाणा केला आणि त्याला 
खूप दुषणे दिली. तिचे बोलणे ऐकून कृष्ण हतबुद्ध झाला आणि 
तिच्याकडे पाहतच तिथे उभा राहिला. 

आजही पंढरपूरच्या देवळात रखुमाई विठ्ठलाच्या शेजारी 
नाही. तिचे मंदिर विठोबाच्या मंदिराच्या मागच्या बाजूला 
पूर्वाभिमुख आहे. [ विठोबाचे राज्य - पु. रा. बेहरे, १९६४] 


३ जी इ. स. चे १७वे शतक ) एक वंग- 
रघुदूेव न्यायालंकार द्ेज्लीय नैयायिक. हा गदाधर भट्टा- 
चार्याचा सतीर्थ असून, हरिराम त्कवागीशाचा शिष्य होता. याने 
न्याय-वैक्षेषिक या विषयांवर पुढील ग्रंथरचना केली आहे- 
तत्त्वचितामणीवर तत्त्वदीपिका नावाची टीका, निरुक्तिप्रकाश, 
न्यायकुसुमांजली कारिकांवरील व्या्या, द्रव्यसारसंग्रह हा 
वैशेषिक दर्षनावरील स्वतंत्र ग्रंथ, सिद्धांततत्त्व, शिरोमणिकृत 


पदार्थेखंडनावरीळ व्याख्या आणि आख्यातवादांची टीका. या- 
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रघुनाथ 


शिवाय याने अनेक वादग्रंथही रचले आहेत. त्यांची नावे अशी- 
मुक्‍तिवाद, सामग्रीवाद, अनुभितिपरामशेवाद व निश्‍चयत्व 
निरुक्ति. रघुनाथ शिरोमणीच्या दीधिती नामक पाच टीकांवर 
यानेही टीका रचल्या आहेत, असे सांगतात. [ का. सा. सा. ] 


क (इ. स. चे १६ वे शतक) बंगालमधील धमेशास्त्र- 
रघुनृदन करांच्या परंपरेतील अखेरचा धर्मशास्त्रकार. हा 
हरिहर भट्टाचार्याचा मुलगा असून, वंद्यघाटीय ब्राह्मण होता. 
श्रीनाथाचा्य चूडामणी हा त्याचा गुरू होता. रघुनंदन व महाप्रभू 
चैतन्य हे वासुदेव सावेभौमाचे शिष्य होते, असेही एक मत आहे. 

रघुनंदनाने धर्मशास्त्राच्या विविध शाखांवर स्मृतितत्त्व 
नावाचा एक बृहद्‌ ग्रंथ रचला आहे. हा ग्रंथ अठ्ठावीस खंडांमध्ये 
विभागलेला असून, प्रत्येक खंडाला तत्त्व असे नाव आहे. ग्रंथका- 
राने आपल्या ग्रंथात तीनशेहून अधिक इतर ग्रंथ व ग्रंथकार 
यांची नावे दिली आहेत. या ग्रंथात आलेल्या विषयांवर त्याचा 
एवढा अधिकार आहे, की त्यामुळे त्याला स्मातेभट्टाचाये ही 
उपाधी मिळाली. स्मृतितत्त्वात मलिम्लुच, दाय, शुद्धी, तिथी, 
संस्कार, प्रायशिचित्त, विवाह, व्यवहार, दुर्गोत्सव, व्रत, देवप्रतिष्ठा, 
मठप्रतिष्ठा, दिव्य, ज्योतिष, वास्तुयज्ञ, दीक्षा, सामश्रादध, यजुः 
श्राद्ध, शूद्रकृत्य, इ. अनेक विषय आहेत. यातील व्यवहा रतत्त्व 
व दायतत्त्व हे खंड स्वतंत्र छापले आहेत. 

दायतत्त्वामध्ये पित्याने केलेले वाटप, पित्याच्या मरणानंतर 
भावांनी केलेले वाटप, मिळकतीचा वाटा मिळण्यास अपात्र अस- 
लेली माणसे, अविभाज्य मिळकत, वाटपाचा पुरावा, स्त्रीधन 
व त्याचा वारसाक्रम, निपृत्रिकाचा वारसाक्रम, इ. विषय आहिंत, 

स्मृतितत्त्व या ग्रंथाखेरीज रघुनंदनाने अन्यही ग्रंथ रचले 
आहेत. त्यात दायभागावरील त्याचे भाष्य प्रसिद्ध आहे. हा 
भाष्यग्रंथ कलकत्ता हायकोर्टात आणि सर्व बंगाल्भर प्रमाणभूत 
मानला जातो. याशिवाय तीर्थयात्राविधी, द्वादक्ययात्रा, त्रिपुष्कर- 
शांती, गयाश्राद्धपद्धती आणि रासयात्रापद्धती हे त्याचे ग्रंथ 
आहेत. द्वादशयात्राग्रंथात पुरीमध्ये प्रत्येक महित्यात केल्या 
जाणाऱ्या उत्सवांची माहिती दिली आहे. [ हि. ध.; आ. सं.म्‌.] 


(समाधी इ. स. ११८६) हरिनाथाचा शिष्य व 
रघुनाथ मुकुंदराजाचा गुरू. हा विदर्भातल्या चंद्रपूरचा 
रहिवासी असून, त्याचे आडनाव बोबडे असे होते. चंद्रपुर येथे 
आजही बोबडे घराणे नांदत आहे. रघुनाथाचा आध्यात्मिक 
अधिकार मोठा होता. त्याने अनेक शिष्यांना उपदेश केला. पुढे 
आपला गुरू हरिनाथ याच्या बरोबर याने अंभोरे येथे श्रीचेतन्येछ 
इवराच्या चरणाजवळ समाधी घेतली. पाहा-मुकुंदराज. 


रघुनाथजी 


०. कुलू खोऱ्यातील एक प्रमुख देव. याचे तिथे वर्षा- 
रघुनाथजा तून दोन उत्सव होतात. पहिला दसऱ्याला आणि 
दुसरा वसंतपंचमीला. दोन्हीही उत्सवांत रथयात्रा असते. दस- 
ऱ्याचा उत्सव हा सर्वांत मोठा असून, तो सात दिवस चालतो. 
याचा प्रारंभ विजयादशमीपासून होतो. या कार्यक्रमाला आजू- 
बाजूच्या अनेक देवमूर्ती समारंभाने तिथे आणतात. 

दसर्‍्याची जत्रा घालपूरच्या मेदानावर भरते. पहिल्या दिवशी 
रंगीबेरंगी पोषाख करून लोक तिथे जमतात. देवाचे पुजारी, 
वाजंत्रीवाळे, पाळखीवाळे, इ. लोक वाजतगाजत यात्रेत सामील 
होतात. सुरुवातीच्या दिवशी रघुनाथजी रथातून निघालेला 
असतो. नंतर रथाचे ठिकठिकाणी मुक्काम होतात. भाविक लोक 
रथ ओढतात. सातव्या दिवशी रघुनाथजीचा रथ माघारा फिरतो. 
ही मिरवणूक मोठी प्रेक्षणीय असते. यात्रेचा हाच एक प्रमुख 
विशेष आहे. 

रघुनाथ हे कुलू खोऱ्यातील स्थानिक देवत नव्हे. सुमारे तीन- 
चार शतकांपूर्वी तिथे जगत्‌सिंग नावाचा राजा राज्य करीत 
होता. त्याने अयोध्येहून हे देवत इकडे आणले, असे म्हणतात. या 
राजाने रघुनाथाच्या मूर्तीला आपल्या गादीवर बसवून राज्यात 
अशी द्वाही फिरविली की, कुलू खोऱ्यातील राजे रघुनाथाच्या 
वतीने राज्यकारभार चालवतील. जगत्‌सिंगाच्या या विचारावर 
भरताचा प्रभाव आहे, असे दिसते. 


व "0 (इ.स. चे १६ वे शतक) एक 
रघुनाथदास गास्वासा उतन्यमतान्‌यायी गाजी 
वृंदावनातील सहा गोस्वासींमध्ये याची गणना होते. बंगाल- 
मधील सप्तग्राम या प्रसिद्ध नगरात, एका कायस्थ जातीच्या 
गर्भश्रीमंत घराण्यात याचा जन्म झाला. गोवर्धेनदास हे याच्या 
पित्याचे नाव होते. यदुनंदनाचार्य हा रघुनाथदासाचा कुल्पुरो- 
हित असून, त्य़ाच्याकडूनच याने दीक्षा घेतली होती. बालपणीच 
हा पुरीला महाप्रभू चेतन्याच्या दशंनाला गेला आणि तिथेच 
त्याचा अनुयायी बनला. त्यानंतर रघधुनाथदासाने घरच्या सर्वे 
संपत्तीवर तुळशीपत्र ठेवूत नीलाचलावर प्रयाण केले. जेव्हा 
चेतन्य समाधिस्थ झाला, तेव्हा हा नीलाचल सोडून वृंदावनात 
जाऊन राहिला. तिथे राधाकुंडानजिक असलेल्या मानसपावन 
घाटावर याची लहानशी झोपडी होती. ब्रजवासी वैष्णव भक्‍तांना 
चैतन्याच्या लीला सांगणे, हा त्यांचा कार्यक्रम होता. असे सांग- 
तात को, दिवसातुन एकदा हा थोडेसे ताक पिऊन त्यावरच 
राही. मानसपावन घाटावरच याची समाधी आहे. 

» रवुनाथदास संस्कृत भाषेचा चांगला पंडित होता. त्याने 
विलापकुसुमांजली, राधाष्टक, नामाष्टक, उत्कंठदशक, अभोष्ट 


।्९्ड 


भारतीय संस्कृतिकोश 


प्राथंनाष्टक, अभीष्ट सूचना, शचीनंदनशतक, इ. स्तोत्रे रचली 
आहेत. याशिवाय मृक्‍ताचरित, दानकेलिचितामणी हेही याचे 
ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. 

रघुनाथदासाच्या प्रोत्साहनाने आणि सहकार्याने कृष्णदास 
कविराजाने चंतन्यचरितामृतासारख्या महत्त्वपुर्ण ग्रंथाची रचना 
केली. [ भा. सं.; चे. म. व्र. सा.; हि. वं. वै. क. ] 


थपोड एक मराठी पंतकवी. याच्या स्थलकाला- 
रघुनाथपाडत विषयी विद्वानांत खूपच मतभेद आहेत. 
तथापि सर्व विद्वानांच्या मतमतांतराचे सार काढल्यावर याच्या” 
विषयी पुढील माहिती मिळते-. क्व 
रघुनाथपंडित हा शिवकालीन कवी असून, तंजाऊर किवा 

चंदीचंदावर या दक्षिणेकडील गावाचा रहिवासी होता. 
विद्वान, संस्कृत भाषेचा पंडित व फारसी-अरवी या भाषांचार्द 
उत्तम जाणकार होता. त्याने नलदमय्रंतीस्वयंवराख्यान, राग 
दासवणेन, गजेंद्रमोक्ष, इ. लहानमोठी काव्ये लिहिली आहुती 
या सर्वात नलदमयंतीस्वयंवराख्यान अत्यत्तम काव्य समगदे 
जाते. याची भाषा अलंकारसंपन्न व वर्णने प्रत्ययकारी आहेत. 
सरोवराच्या तीरावर झोपी गेलेल्या श्रांत हंसाचे आणि ह्याला 
पकडण्यासाठी निघालेल्या नळराजाचे वर्णन रघुनाथप 
पुढील नेमक्या शब्दांत करतो- 

त्यांतील एक कलहुंस तटीं निजेला । 

जो भागला जलविहार विशेष केला ॥ 

पोटीच एक पद, लांबविला दुजा तो । 

पक्षी तनू लपवि भूप तया पहातो ॥। 

टाको उपानह पदें अतिमंद ठेवी । 

केली विजार वरि डोरहि मौन सेवी ।। 

हस्ती करी वलय उंच अज्ञा उपायीं । 

भूपे हळूच धरिला कलहंस पायीं ।। राठी 

नलदमयंतीस्वयंवराख्यानातील अनेक काव्यपंक्ती म, 


र रं 
भाषत सुभाषिताच्या मोलाच्या ठरल्या आहेत. [ प्रा. म. क. १, 


रघुनाथ भटजी (तमाची इ. स. १८१७ ) एक पा मुग 
संत व दत्तात्रेयाचा उपासक. या” त 
तषीचा अवतार मानतात. याचे आईवडील नर्मदातीरी कळ, 
असत. बाळपणीच याला योगसिद्धी प्राप्त झाली होती. तो ( थ्‌ 
सानुदिवस समाधी लावून बसत असे. आईवडिलांनी व्य 
भटजीचे लग्न करायचे ठरवताच तो गृहत्याग करून पळून ग 
प्रवास करीत करीत गोदातीरी नासिक येथे आला. तिथे बार्ज 
ग्र बळवंत फडके नावाच्या गृहुस्थांनी रघुनाथ भटजीचें 


[ल्यो गीं 
गू 


टी 


... 


खंड सातवा 


किकत्व जाणले व त्याला आपल्या घरी आणून ठेवले. याने 
नासिक येथे अनेक चमत्कार केल्याचे सांगतात. दत्तात्रेय व रघु- 
नाथ भटजी यांची रात्री भेट होई व ते दोघे अध्यात्मावर 
संवाद करीत, अश्लीही आख्यायिका आहे. याला कोणी अद्वैते- 
वर असेही म्हणत. निरंजन महाराज या कवीने, तसेच इतर 
अनेकांनीही त्याचे शिष्यत्व पत्करले होते. 

माघ वद्य चतुर्दशी शके १७३९ (इ. स. १८१७) या दिवशी 
याने जीवत्समाधी घेतली. त्याच्या समाविस्यळी भक्तांनी एक 
मंदिर बांधून, त्यात शिवलिंगाची स्थापना केली आहे. दर शिव- 
रात्रीला तिथे उत्सव होतो. [ पुरुषार्थ, जून-जुले १९६४] 


वर , स. चे १६ वे शतक) चैतन्य 
रघुनाथभट्ट गोस्वामी वा एक अनुयायी. याची 
वृंदावनातील सहा गोस्वामींमध्ये गणना होते. काशीनिवासी 
तपन मिश्र याचा हा पुत्र होय. बंगालमधील पद्मावतीच्या 
तीरावरील रामपूर हे तपन मिश्राचे मूळ गाव होते. एकदा महा- 
प्रभू चैतन्य नीलाचलाहून वृंदावनाच्या यात्रेला निघाले असता 
वाटेत त्यांचा मुक्काम काशीमध्ये तपन मिश्नाच्या घरी पडला. 
तिथेच बाळ रघुनाथाला त्यांचे दर्शन घडले आणि तेव्हापासून 
तो महाप्रभूंचा भक्‍त बनला. काही काळाने हा पुरीमध्ये चेत- 
न्यांच्या दर्षेनाला गेला आणि त्याने तिथेच राहण्याचे ठरविले. 
परंतु वृद्ध माता-पित्यांच्या सेवेसाठी महाप्रभूंनी त्याला काशीला 
परत पाठविले. आई-वडिलांच्या मृत्यूनंतर रघुनाथ नीलाच- 
लात येऊन चैतन्यांना भेटला. या वेळी तिथे गदाधर पंडितांची 
भागवतावरील रसाळ प्रवचने चालू होती. त्यांतून रघुनाथाला 
वैष्णव भक्तीचे शास्त्र गवसले. नंतर चैतन्यांच्या आदेशानुसार 
रघुनाथ वृंदावनात जाऊन राहिला. तिथे भागवतातील कृष्णकथा 
सांगणे आणि त्यातून कृष्णभक्‍तीचा प्रचार करणे, हे काम त्याने 
केले. रघुनाथाचा आवाज कोकिळेसारखा मधुर होता. त्याला 
संगीताचे चांगले ज्ञान होते. भागवताचा एकेक इलोक तो तीन 
चार रागांतून गात असे. त्यामुळे कुष्णकथेतील रोचकता 


अधिकच वाढत असे. क. 
हा नेष्ठिक ब्रह्मचारी होता. वृंदावनातील श्रीरंगमंदिरा- 
[धींत याचीही समाधी 


जवळ असलेल्या चौसष्ट महंतांच्या सम 
आहे. [ चे. म. ब्र. सा.; भा. सं. ] 


न (इ. स॑. १४७७- ९ ५४७) एक प्रसिद्ध 
रघुनाथशिरोमणी &यायिक. बंगालमधील नडिया किंवा 
नवद्दोप येथे याचा जन्म झाला. लहानपणीच याचा पिता मरण 
पावल्यामुळे आणि धरची गरिवी असल्यामुळे याच्या आईने याचे 


६९५ 


रघुनाथ ज्ञेष 


मोठया प्रयासाने पालनपोषण केले. वासुदेव सावेभोम हा याचा 
गुरू होता. रघुनाथाची हुषारी पाहून याने त्याला आपल्याजवळ 
ठेवून घेतळे व त्याला व्याकरण, तकेशास्त्र, इ. शास्त्रे शिकविली. 
त्यात प्रावीण्य मिळाल्यावर गुख्च्या आदेश्यावरून हा मिथिला 
नगरीला गेला. मिथिला हे त्या काळी न्यायदर्शनाच्या अध्ययत- 
अध्यापनाचे मोठे केंद्र होते. तिथे त्याने पक्षघर मिश्र या विद्वात 
वैयायिकाचा वादविवादात पराभव केला. त्यामुळे चिडून जाऊन 
पक्षधर मिश्राने त्याच्या तोंडात मारली. या अपमानाचा सूड 
घेण्यासाठी रघुनाथ रात्रीच्या वेळी तलवार घेऊन त्याला मार- 
ण्यासाठी त्याच्या घरी गेला. पण योगायोग असा कौ, त्याच 
वेळी पक्षघर मिश्र आपल्या पत्नीजवळ रघुनाथाची स्तुती 
करीत होता. ती ऐकून रघुनाथाचा राग मावळला आणि त्याने 
पक्षधर मिश्राची क्षमा मागितली. 

रघुनाथाच्या अद्वितीय तार्किक बुद्धीमुळे व प्रगाढ विद्दत्तमुळे 
त्याला शिरोमणी ही पदवी मिळाली. याने तत्त्वचितामणि- 
दीधिती, बुद्धविक्कारशिरोमणी, पदार्थतत्त्वनिरूपण, अवच्छेद- 
कत्वनिर्क्‍ती, नयवाद, आश्यातवाद, इ. ग्रंथ लिहिले आहेत. 
पाहा - न्यायदर्शन. [ म. च. को.; हि. घ. ] 


>. (इ. स. चे १७ वे शतक) एक मराठी पंडित 
रघुनाथ शष कवी. वामनपंडिताचा मुलगा. याने भागवता- 
च्या दशमस्कंघाच्या आधारे कृष्णकौतुक नावाचे काव्य लिहिले 
आहे. मराठवाड्यातील सुप्रसिद्ध संशोधक श्री. वि. अं कानोले 
यांनी यत्रतत्र विखुरलेल्या माहितीचे कण एकत्र करून कृष्ण- 
कौतुक काव्याच्या आरंभी याचे चरित्र मांडले आहे, ते असे- 

रघुनाथ शेष याला रघुपती शेष असेही म्हणत. महि- 
पतीच्या संतलीलामृत व भक्‍्तिविजय या काव्यांतून रघुनाथाचे 
उल्लेख आले आहेत. महिपतीच्या मते रघुनाथ शेष हा विद्वान 
पंडित असून, पेशाने कीर्तनकार होता. भागवताच्या दशस- 
स्कंधाच्या एकूण ९० अध्यायांत मांडलेला कृष्णचरित्रविषयक 
कथाभाग त्याने कृष्णकौतुकात काही ठिकाणी सविस्तर, तर 
काही ठिकाणी संक्षेपाने वणिला आहे. कुठे कुठे त्याने नवीन 
प्रसंगही रचून घातले आहेत व मूळ कथाभागात ते नेमक्या 
जागी बसवले आहेत. | 

कृष्णकौतुक काव्याचे एकंदर १० सर्ग असुत, आज उपलब्ध 
असलेल्या या काव्याच्या छापील प्रतीत पहिले ५१ इलोक 
नाहीत व १० व्या सर्गातील ९१ व्या इलोकानंतरचे रइलोकही 
मिळालेले नाहीत. त्यामुळे सदर काव्य अपुणे असावे, असे वाटते. 

वामनपंडिताप्रमाणे रघुनाथालाही यमकाचा व प्रासांचा 
हव्यास दिसतो. त्याने या काव्यात वृत्तवेविध्यरही पुष्कळ आणले 


रघुनाथ शेष 


आहे. वालक्रीडा व रासक्रीडा वर्णन करीत असताना त्याच्या 
प्रतिभेला वहर येतो. पित्याप्रमाणेच तो कट्टर कृष्णभक्‍्त असावा. 
त्याच्या काव्यावर सर्वत्र वामनी काव्याची दाट छाया दिसते. 
रघुनाथाची भाषा सरसरमणीय असून, वणंने प्रत्ययकारी आहेत. 
कालियदमनाच्या प्रसंगाचे मृतिमंत चित्र वर्णन करणार्‍या 
त्याच्या काव्यपंक्ती अशा- 
विष कालिय नाग जवे उमळो । येमुनाजळ देत असे उकळी । 
घरणी तरुहोन बरी न दिसे । इतुक्या करिता जन जात नसे ॥। 
लपटीत पटी वरि पीत पटी । अति धीट नटे निजबाहु पिटि । 
घननीळ कदंब तरूवरते । हरिरूप न जाव मना परते ।। 
लक्ष येक असोनि उडी त्यजिता । तरु कांपतसे विर हांदरिता। 
हरि हा बहुता दिवसा गवसे । यमुना इतुक्‍्यास्तव गर्जेतसे ॥। 
सहसा यमुना जळ आंदळता । मग काळय येत असे वरता । 
विषजाळ मुखातुनि टाकितसे । अति कोप घरूनि हरीस डसे ॥ 
कृष्णकौतुक या एकाच काव्यामुळे पंडितकवींच्या मेळाव्यात 
रघुनाथ शेष मानाच्या स्थानी विराजमान ज्ञाला आहे. [ रघु- 
नाथ शेषकृत कृष्णकौतुक - संपा. वि. अं. कानोले, १९६५] 


न्य इ. स. १८२३-१८७९ ) रीवां संस्थानचा 
रघुराजासिह राजा. याला प्रतिभेचे देणे पितृपरंपरेने मिळाले 
होते. तो १८५४ साली गादीवर बसला. त्याने बारा लग्ने 
केली. त्याला शिकारीचे जबरदस्त व्यसन होते. हा स्वभावाने 
मोठा उदार आणि रामभक्त होता. तो रोज वीस हजार नाम- 
जप करीत असे. त्याचे राज्यकारभाराकडे फारसे लक्ष नसे. 
काव्य आणि परमार्थ यांत तो दिवस-रात्र रंगून राही. अनेक 
कवी व विद्वान यांना त्याने आश्रय दिला होता. याने सुंदर- 
शतक, पत्रिका, रुक्मिणीपरिणय, भकक्‍्तिविलास, रहस्यपंचा- 
ध्यायी, इ. सुमारे २८ ग्रंथ लिहिले आहेत. त्याच्या कवितेत 
शृंगार व भक्‍ती हे रस प्रामुख्याने आढळतात. त्याचे वर्णन- 
कौशल्य अपूर्व होते. प्रबंध व मुक्‍तक अशी उभयविव रचना 
तो लीलेने करी. त्याच्या भक्तिपर काव्यावर सूर आणि तुलसी 
यांचा प्रभाव स्पष्ट दिसतो. [ हि. सा. को. ] 


,_ एक महाकाव्य. कर्ता महाकवी कालिदास. याच्या 
रघुवबश उपलब्ध प्रतीत १९ सर्ग असून, श्‍लोकसंख्या १५६९ 
एवढी आहे. यात. दिलीपापासून अग्निवर्णापर्यंत अठ्ठावीस 
राजांची कथा सांगितलेली आहे. या सर्वे राजांमध्ये रघू हा 
अत्यंत दानशूर व प्रजाहितदक्ष असा राजा होऊन गेला. म्हणून 
या महाकाव्याला कालिदासाने रघुवंश असे नाव दिले. या 
महाकाव्याची संक्षिप्त कथा अशी- 


६९६ 


सुदक्षिणा हिच्य़ासह रथात बसून वसिष्ठमुनीच्या आश्रमाकड 
जायळा निवाला होता. हा आश्रम हिमालयाच्या पायथ्याशी 
होता. तिन्हीसांजेच्या वेळी तो आश्रमात पोचला. वसिष्ठमुनीन 
दिलीपाचे स्वागत करून त्याला क्षेमकुशल विचारले. दिलीप 
म्हणाला, “महाराज, तुमच्यासारखा कुलगुरू मला भाग्यात 
लाभल्यामुळे माझे राज्य़ सुस्थित आहे. एकच शल्य मनात 
खुपते ते हे, की मळा अद्यावि पुत्ृरत्नाचा लाभ झालेला नाही. 
हा निपुत्रिकपणाचा दोष कसा दूर होईल, ते तुम्ही मळा सांगा. 
त्यावर वसिष्ठाने समाधी लावून अंतर्जञानाने राजाच्या अ” 
पत्यतेचे कारण शोधून काढले. तो म्हणाला. ' स्वर्गातली कार 
घेनू सुरभी हिचा तु एकदा अपमान केलास. त्यामुळ प 
आपल्या संततीची सेवा केल्यावाचून तुला संतती होणार भा न 
असा तुला शाप दिला आहे. तेव्हा तू आता असे कर" त 
मुलगी नंदिनी माझ्य़ा आश्रमात आहे. तिची तुम्ही दी १ 
करा. ती प्रसन्न झाल्याने तुम्हांला पुत्रप्राप्ती होईल. १ 
मग राजा-राणी दोघेही नंदिनीच्या सेवेला लागली. २९ क 
दिवशी नंदिनी निबिड अरण्य़ातल्या एका गुहेत शिरली. 
ढ्यात एका सिंहाने तिच्यावर झडप घातली. दिलीपाने सिटी र 
मारण्यासाठी तात्काळ धनुष्याला बाण जोडला. पण क्र , 1 
त्याचा हात स्तंभित झाला. लगेच तो सिह मतुष्यवाणीने न. 
“मी शिवाचा सेवक आहे. आता मी या गाईला जाग 
त्यावर दिलीप म्हणाला. * हो माझ्या गुरूची यज्ञधेनू आह. जा | 
तू हिला सोड आणि मला खा.' सिंह हसून म्हणाला. न य तु | 
वेडाच आहेस. अरे एवढे तुझे राज्य ! असे तुझे दागण्य दिलीप 
या सामान्य गायीसाठी वाया घालवणार ?' त्यांवर ३९ 
म्हणाला, ' रक्षणीयांचे रक्षण करणे क्षत्रियांचे कतेव्य- हः करा” 
पालन होत नसेल, तर मला राज्य किवा प्राण ठेवून क. 
यचे आहे? माझ्य़ा जड शरीरापेक्षा माझे कौतिरूप री ड्रॉ 
अधिक प्रिय आहे. म्हणून तू मला खा आणि गायीला व्र 
असे म्हणून दिलीप सिहापुढे आडवा पडला. तेही री 
त्याला म्हणाली, * हे राजरषे ! ऊठ. मी माया रचून ठु... 
पाहिली. आता मी तुजवर प्रसन्न आहे. माझ्य़ा वरात > वर्क 
होईल.  दिलीपाचे कार्ये झाले. तो वसिष्ठमुनीचा तिर ह. | 
राज्यात परत आला. | 
योग्य वेळी त्याला पुत्र झाला. त्याने त्याचे नाव_ र होया 
तो मोठा झाळा व शस्त्रविद्धेतही प्रवीण झाला. पुड . ह्ार्थी 
नव्याण्णव अइवमेध केले. शंभराव्या यज्ञाच्या वेळो इंद्रा दूबे 
घोडा पळविला. त्या संदर्भात इंद्र व रघ्‌ यांचे यु झी १ हर्भ” 
घेये पाहून इंद्र त्याच्यावर प्रसन्न झाला. तो म्हणाला 
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इक्ष्वाकुवंशात उत्पन्न झालेला राजा दिळीप आपली राणी 
४ 
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यज्ञ केल्याने मनुष्य शततक्रतू होतो व त्याला इंद्रपद मिळते. मी 
ही गोष्ट घडू देणार नाही. तुझ्या पित्याचा हा यज्ञ पुरा होणार 
नाही. फक्त त्या यज्ञाचे फळ तेवढे त्याला मिळेल. 
योग्य वेळी दिलीपाने रघूला राज्याभिषेक केला व वानप्रस्थ 
स्वीकारला. रघूने राज्य उत्तम चालवले. नंतर दिग्विजयही 
केला. पुढे विश्‍वजित नावाचा यज्ञ करून दिग्विजयात मिळा- 
लेली सर्वे संपत्ती त्याने ब्राह्मणांना दक्षिणा म्हणून देऊन टाकली. 
थोड्याच कालाने कौत्स नावाचा एक स्नातक रघूकडे आला. 
गुरुदक्षिणा देण्यासाठी त्याला चोदा कोटी सुवरणेमुद्रा रघूकडून 
हव्या होत्या. पण रघू तर पूर्ण निष्कांचन झाला होता. तेव्हा 
त्याने कुवेरावर स्वारी करण्याचे ठरविले. कुबेर रघूला भ्याला. 
त्याने रघूच्या राज्यात सुवर्णमुद्रांचा पाऊस पाडला. रघूने ते 
सारे द्रव्य कौत्साला देऊन टाकले. 
कौत्साच्या आशीर्वादाने रघूला अज नावाचा पुत्र झाला. 
ज्योतीवर ज्योत लागावी, त्याप्रमाणे अजाने रघूचे सर्वे गुण उच- 
लले. तो तारुण्यात आल्यावर त्याला भोजाने मांडलेल्या इंदु- 
मतीच्या स्वयंवराचे निमंत्रण मिळाले. अज विदर्भाकडे ससेन्य 
जायला निघाला. नमंदेच्या तीरावर त्याचा मुक्काम पडला 
असता प्रवाहातून पोहत एक हत्ती आपल्याकडे येत आहे, असे 
अजाला दिसले. अजाने एक बाण त्याच्या मस्तकावर मारला. 
त्यासरशी त्याचे गजरूप जाऊन त्यातून एक गंधवे प्रकट झाला. 
मतंगक्रषीच्या शापामुळे त्याला गजयोती प्राप्त झाली होती. 
तिच्यातून मुक्‍त केल्याबद्दल गंधर्वाने अजाला संमोहन नावाचे 
अस्त्र दिले. 
तिथून अज विदर्भात गेला. स्वयंवरात अनेक राजपुत्रांना डाव- 
ळून इंदुमतीने अजाच्या गळयात माळ घातली. अज इंदुमतीला 
घेऊन अथोध्येकडे निघाला असता, इंडुमतीने ज्या राजपुत्रांना 
नाकारले होते, ते सर्व राजपुत्र एकवटून अजावर तुटून पडले. 
घनघोर युद्ध झाले. या युद्धात अजाने गंधर्वाकडून मिळालेल्या 
संमोहन अस्त्राचा प्रयोग करून सर्वांना निशचेष्ट पाडले. मग तो 
इंदुमतीला घेऊन अयोध्येत पोचला. 
नंतर रघूने राज्याची सर्व सूत्रे अजाच्या हवाली केली. अजाला 
इंदुमतीच्या पोटी दशरथ नावाचा पुत्र झाला. पुढे एके दिवशी 
अज इंदुमतीसह क्रीडा करण्यासाठी एका उद्यानात गेला. त्याच 
वेळी नारदमुनी आकाशमार्गाने गोकर्णक्षेत्राकडे निघाला होता. 
त्या आकाशयात्रेत नारदाच्या वीणेवरची पुष्पमाला खाली गळून 
इंडुमतीच्या हृदयावर पंडली. तेवढे निमित्त झाले आणि इंदु- 
मतीचा प्राण निघून गेला. लाडक्य़ा राणीचा असा अकस्मात 
अंत झालेला पाहून अज विळाप करू लागला. तिची अंत्यक्रिया 
करून तो नगरात आला; पण त्याचे चित्त कशातच रमेना. अले- 


९७ 


रघुवंश 


रौस' वामदेव त्याच्या सांत्वनांसाठी तिथे आला. इंदुमती ही 
तृणविदूने शापळेली देवांगना होती व ती नारदाच्या माळेतील 
स्वर्गीय पुष्पांच्या स्पर्शाने शापमुक्त होऊन परत देवलोकी गेली, 
असे वामदेवाने अजाला सांगितले. पण अजावर त्या सांत्वनाचा 
परिणाम झाला नाही. त्याने दशरथाला राज्यावर बसविले 
आणि प्रायोपवेशन करून इहलोक सोडला. 

दशरथाने राज्य चांगल्याप्रकारे चालवले. पण त्यालाही 
बराच काल पुत्रसंतान नसल्यामुळे तो दुःखीकष्टी होता. एके 
दिवशी तो रानात क्िकारीला गेला असता त्याने तमसा नदीवर 
पाणी भरायला आलेल्या श्रावण नावाच्या त्र्रषिकुमाराला नजर 
चुकीने मारले. श्रावणाच्या वृद्ध बापाने दशरथाला शाप दिला, 
की ' आमच्याप्रमाणेच तूही पुत्रशोकाने मरशील. ' हा शाप 
ददारथाला सदैव जाळीत राहिला. 

याच वेळी रावण नावाच्या दैत्याने देवांना भयभीत करून 
सोडले. ते विष्णूला शरण गेले. विष्णू त्यांना म्हणाला. * राव- 
णाला देवांपासून मृत्यू नाही. म्हणून मी दशरथाच्या पोटी जन्म 
घेऊन त्याचा वध करीन. 

याच सुमारास दशरथाने मुलगा व्हावा म्हणून पुत्रकामेष्टी 
यज्ञ केला. यज्ञाच्या शेवटी एक दिव्य पुरुष अग्नीतून प्रकट झाला 
आणि त्याने दशरथाला पायसाने भरलेले पात्र दिले. त्या पाय- 
साच्या सेवनाने कौसल्येला राम, केकयीला भरत व सुमित्रेला 
लक्ष्मण व शत्रुघ्न असे दोन, मिळून चार पुत्र झाले. त्यांनी 
दशरथाला परम संतोष दिला. या चौघांत राम हा विशेष परा- 
क्रमी व तेजस्वी होता. 

एके दिवशी विवामित्राने दशरथाकडे येऊन राम-लक्ष्मणांची 
मागणी केली. तो म्हणाला, ' माझ्या यज्ञात राक्षस विघ्ने 
आणीत आहेत. तेव्हा यज्ञरक्षणासाठी तू राम-लक्ष्मणांना माझ्या 
बरोबर पाठव. ' दशरथाने त्या दोघांना विशवामित्राबरोबर 
पाठवले. त्या प्रवासात ताडका नावाची राक्षसी वावटळीसारखी 
रामावर धावून आली. रामाने एकाच बाणात तिला ठार केले. 
ती जमिनीवर कोसळत असताना ते संबंध अरण्य हादरले; त्याच 
बरोबर रावणाचे सिहासनही हादरले. 

नंतर राम-लक्ष्मणांनी मारीच, सुबाहू, इ. राक्षसप्रमुखांना 
ठारं केले, उरलेले राक्षससैन्य पळवून लावले व अशा प्रकारे 
विश्‍वामित्राच्या यज्ञाची विध्ने दूर केली. नंतर विश्वामित्र राम- 
लक्ष्मणांना घेऊन मिथिला नगरीकडे निघाला. तिथे जनकाने 
यज्ञ आरंभिला होता. वाटेत शिळा होऊन पडलेल्या अहिल्येचा 
रामाने आपल्या पदरजाते उद्धार केला. मिथिलेत गेल्यावर 
विशवामित्राने जनकाकडे असलेले परशुरामाचे अवजड धनुष्य 
रामाला दाखवण्यास सांगितले. ते धनुष्य जो कोणी उचलील, 


रघ॒वंज्र द 


त्याला आपली कन्या सीता देण्याचा पण जनकाने केला होता 
सीतेच्या प्राप्तीसाठी अनेक राजपुत्र ते घनष्य उचलायला आले 
होते व फजीत होऊन परत गेळे होते. जनकाने ते धनुष्य रामाला 
दाखवीत असताना मनात म्हटले, की हा कोवळा कुमार 
धनुष्य काय उचलणार ! पण रामाने ते धनुष्य उचळळे; एवढेच 
नव्ह, तर्‌ त्याच्यावर दोरी चढविताना ते मोडनही टाकले 
जनकाला आनद झाला. त्याने सीता रामाला अर्पण केली 
लग्नसाहळा पार पडल्यावर राम-सीतेची वरात अयोध्येला 
निघाली. वाटेत अचानक परशराम रामापुढे येऊन उभा ठाकला 
शिवाने आपल्याला दिळेळे आणि आपण जनकाकडे ठेवलेळे घनष्य 
रामान मोडले याचा त्याला राग आला होता. तो रामाला 
रागावून म्हणाला, “ तू शिवधनुष्य मोडलेस, यात मोठासा 
पराक्रम नाही. हे माझ्याकडचे घनुष्य घे आणि याला बाण 
लाव. एवढे केलेस तरी तू मला जिंकलेस असे मी समजेन 
रामाने ती गोष्ट त्याच क्षणी केली. मग तो म्हणाला, ' मी 
धनुष्याला जोडलेला बाण कधीच परत घेत नसतो. तेव्हा आता 
मला सांग, की या वाणाने तुजी गती म्हणजेच गमनशक्ती नष्ट 
करू, का तुझा स्वर्गमार्ग वंद करू? त्यावर परशुराम म्हणाला * हे 
रामा, ठू साक्षात आदिपुरुषच अवतार घेऊन पृथ्वीवर आला 
आहेस, हे मी जाणतो. मला स्वर्ग नको आहे. तेव्हा तो मार्ग 
बंद केला तरी चालेल. तीर्थयात्रेसाठी माझी गती मात्र कायम 
ठव. रामाने तसे केले. मग परशरामाचे पाय घरून त्याच्या- 
कडं घडलेल्या उपमर्दाबद्दल क्षमा मागितली. परशुराम निघन 
गेल्यावर वरात सुखरूप अयोध्येला पोचली 
काही कालाने आपण वृद्ध झाल्याचे जाणून दशरथाने रामाला 
ज्याभिषेक करायचे ठरविले. पण त्या कामी कैकयी कृष्ण 
सपिणीप्रमाणे आडवी आली. दशरथाकडे पुर्वी ठेव म्हणन ठेव- 
लेळे दोन वर तिने या वेळी मागून घेतले. एका वराने रामाला 
चौदा वर्षे वनवास व दुसर्‍या वराने भरताला राज्याभिषेक 
अश्या दोन गोष्टी तिने मागितल्या. दशरथाचा निरुपाय झाला 
रामाने पित्याचे वचन खरे करण्यासाठी वल्कले परिधान करून 
सीता व लक्ष्मण यांच्यासह वनवास पत्करला. या आघाताने दश- 
रथाला लोकरच मृत्यू आला. भरत त्या वेळी मातुल्गृही होता. 
त्याला अयोध्येत आणून राज्यावर बसविण्याचे केकयीने ठरविले; 
पण भरताला ते आवडले नाही. रामाच्या मागे धावत जाऊन 
चित्रकूट पर्वतावर त्याने रामाची भेट घेतली आणि रामाला तो 
राज्य करण्याताठी परत बोळाव्‌ लागला. पण ती गोष्ट नाकारून 
त्याने भरतालाच राज्य चालवायला सांगितले. भरताने अयोध्येच्या 
सिहासनावर रामाच्या पाढुका स्थापल्या आणि तो जवळच्या 
नंदिग्रामात राहुन विरक्‍्तपणे राज्य चाल्व लागला. नंतर राम 
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अनेक मुनींचे पुण्यपावन आश्रम पाहत दक्षिणेकडे निघाला. 
एका आश्रमात असता रावणाने सीतेचे अपहरण केले. त्यामुळ 
रामाला फार दु:ख झाले. नंतर त्याने सुग्नीवाशी सख्य करून 
हनुमंताला सीतेच्या शोधार्थ पाठविले. लंकेत त्याला सीता दिसली 
तिला आश्‍वासन देऊन आणि लंका दग्ध करून मारुती परत रामा 
कडे आला. नंतर रामाने सुग्नीवाच्या आधिपत्याखाली वा 
सैन्य जमा केले. समुद्रावर सेतू बांधला. लंकेत प्रवेश केला. १ 
घोर युद्ध करून रावणाचा वध केला. सीतेने अग्निदिव्य केल्या 
वर रामाने सीतेचा स्वीकार केला. ल॑केचे राज्य रामाने बि 
षणाला दिले. मग रावणाकडच्या पुष्पक विमानात बसून 
सीतेसह अयोध्येच्या उपवनात उतरला. तिथे भरताची व त्याच 
भंट झाली. त्याने कौसल्या व सुमित्रा या मातांचे दर्शन 
नंतर तो अयोध्येत प्रवेशला. तिथे केकथीच्या मनाचा संकोर्च 
करून त्याने तिला सुख दिले. तो प्रजेचे पुत्रवत पालन 
लागला. ड्च्छा 
गोड्या कालाने सीतेला डोहाळे लागले. रामान तिची ३ 
विचारताच ती म्हणाली पुन्हा एकदा भागीरथीच्या 
वनात राहावे असे मला वाटते. ' रामाने तिची इच्छा पर्ण 
ण्याचे वचन दिले. 2. 
एवढ्यात रामाचे गुप्त हेर रामाकडे येऊन म्हणाले, जनांनी 
राक्षसांच्या घरी राहिलेल्या सीतेच्या चारित्र्याबद्दळ पोह 
शंका आहे. ' ते ऐकून रामाला मोठा धक्का वसला ज्लापि 
अग्निदिव्य करून आपली शद्धता सिद्ध केली होती जवठं 
प्रजच्या मनात शंका असल्यास राजा या नात्याने सीते 
ठेवणे योग्य नव्हे, असा विचार करून त्याने तिचा त्यार वणी 
ण्याचे ठरविले आणि लक्ष्मणाच्या हाती तिची वनात पा वॉ 
केली. गंगेच्या पलिकडच्या वनात गेल्यावर लक्ष्मणाने ्ा 
हेतू तिला सांगितला सीतेला परम दुःख झाले. पण तिने ₹ 
फारसा दोष न देता स्वत:च्या देवालाच दोष दिला. ती म्हणू 
एवढच म्हणाली, ' पत्नी म्हणून नसले तरी एक प्रजाजन 
रामानें माझ्याकडे लक्ष ठेवावे. ! 
लक्ष्मण निघून गेल्यावर सीतेला रड कोसळले. एव 
त्याच वनात राहणारा वाल्मीकिमनी तिथे आला. त्यात 
सात्वन करून तिला आपल्या आश्रमात आणले. तिथि 
स्त्रिनीप्रमाणे वल्कले परिधान करून व्रताचरणात दि ७ 
लागली. तिथे तिला वार्ता समजली, की राम यज्ञ करीत क्लीं 
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पण त्यासाठी दुसरे लग्न न करता आपलीच अति 

'रूने त्याने जवळ ठेवली आहे, हेही तिला समजले. 
तिला दुःखात सुख वाटले री 
नित्राब: चु मार्सीर 


पुढ लवण नावाच्या राक्षसाचे पारिपत्य कर 
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रामाच्या आज्ञेने शत्रुघ्न यमुनातीराकडे निघाला. वाटेत त्याला 
वाल्मीक्रीचा आश्रम लागला. तिथे तो वसतीस राहिला. त्याच 
रात्री सीता प्रसृत होऊन तिला जुळे मुलगे झाले. ते वृत्त 
ऐकून शत्रुध्नाला आनंद झाला. पुढे त्याने लवणासुराला मारून 
यमुनेच्या तीरावर मथुरा नावाची नगरी वसविली. 

वाल्मीकीने सीतेच्या मुलांची कुश आणि लव अशी नावे 
ठेवली. त्याने त्यांच्यावर यंथोचित सर्व संस्कारही केले. त्यांना 
वेद तर शिकविळेच; शिवाय स्वरचित रामायणही त्यांच्याकडून 
पाठ करून घेतले. 

शत्रुध्नाला शत्रुघाती व सुबाहु असे दोन मुलगे होते. त्यांना 
त्याने मथुरा व विदिद्या या दोन नगरींच्या राज्यावर बसविले 
आणि तो अयोध्येस परत आला. रामाला त्याने आपल्या मोहि- 
मेचा सारा वृत्तांत सांगितला; पण सीता प्रसुत होऊन तिला 
दोन मुलगे झाल्याचे मात्र सांगितले नाही. 

पुढे रामाने शंबूक नावाच्या शूद्र तपस्व्याचा वध केला. कारण 
शूद्राला तप करण्याचा अधिकार नव्हता. मग रामाने अश्वमेघ 
यज्ञाची दीक्षा घेतली. त्या यज्ञासाठी राजे, राक्षस, वानर व 
व महर्षी एकत्र जमले. त्या यज्ञात काठप्रगायन करण्यासाठी 
विश्वामित्राने कुश आणि लव या दोन रामपुत्रांना तिथे 
पाठविले. त्यांचे रामायणगायन लोकांना आणि रामालाही फार 
आवडले. विशेष म्हणजे रामाच्या आणि कुश-लवांच्या मुख 
मुद्रेतले साम्य लोकांना आइचर्येजनक वाटले. कर 

“ तुम्ही गाइलेळे काव्य कोणाचे, ' असे रामाने विचारताच 
मुलांनी वाल्मीकीचे नांव सांगितले. लगेच राम वाल्मीकीकडे 
गेला आणि त्याच्या काव्यकतृत्वाने प्रभावित होऊन त्याने आपले 
राज्य वाल्मीकीस अपेण केले. त्या प्रसंगी वाल्मीकीने कुरा- 
लवांचा वृत्तांत त्याला सांगितला व * पतिब्रता जानकीचा तू 
स्वीकार कर' असेही म्हटले. त्यावर राम म्हणाला, “सीता शुद्ध 
आहे हे मला पूर्ण ठाऊक आहे. तिने अग्तिदिव्य करून ती गोष्ट 
सिद्ध केली आहे. पण प्रजेचा त्या गोष्टीवर विश्‍वास बसत 
नाही. तेव्हा तिने पुन्हा एकदा प्रजाजनांसमक्ष आपल्या शुध्दतेची 
खात्री पटवावी, म्हणजे मी तिचा पुत्रांसह स्वीकार करीन... 

वाल्मीकीने ते मान्य केले. मग सीतेला सभेपुढे आणले. ती 
आपल्या शुध्द चारित्र्याची खात्री पटविण्यास सिद्ध झाली. तिने 
पृथ्वीला उद्देशून म्हटले, “ हे धरित्रीमाते ! वाणी, मन व 
कमे या तीन्ही गोष्टींनी मी माझ्या पतीची लवमात्रसुद्धा प्रता- 
रणा केली नसेल, तर तू मला आपल्या पोटात घे. त्यासरशी 
जमीन दुभंग होऊन त्यातून पृथ्वीची स्त्रीमूर्ती प्रकट झाली. तिने 
सीतेला आपल्या मांडीवर बसविले आणि राम नको नको म्हणत 
असता ती सीतेसह पाताळात गुप्त झाली. त्यानंतर राम सीता- 
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वियोगाच्या दुःखामुळे विरक्‍तपणे कालक्रमणा करू लागला. 

सिंधुदेशात गंधर्वांनी वंडाळी माजवली असता भरताने त्यांचा 
पराभव केला व तिथल्या तक्षशिला व पुष्कलावती या दोन 
राजधान्यांमध्ये आपल्या तक्ष व पुष्कल या मुलांता सुस्थिर 
केले. लक्ष्मणाने अंगद व चित्रकेतू या आपल्या दोन पुत्रांना कारा- 
पथ देशाचे राज्य दिले. रामाने आपले पुत्र कुश व लव यांता 
अनुक्रमे कुशावती व शरावती या दोन राजधान्यांमध्ये प्रतिष्ठित 
केले. एवढे करून राम आपल्या निर्वाणाची वाट पाहत राहिला. 

पुढे रामाच्या कुटुंबातील माणसे हळूहळू महाप्रस्थानाला जाऊ 
लागली. लक्ष्मणाने शरयूच्या तीरी योगमार्गाने देहत्याग केला. 
त्यानंतर राम आपल्या भरत व शत्रुध्त या दोन भावांसह अग्नी 
हातात घेऊन उत्तरेकडे जाऊ लागला. राम महाप्रस्थानाला 
निघाला आहे हे जाणून अयोषध्य्रेतले लोकही त्याच्या मागून 
जाऊ लागले. त्याने प्रथम अयोध्येतल्या लोकांना, वानरांना 
आणि राक्षसांना शरयूच्या तीरी शिडी उभी करून स्वर्गाला 
पाठविले. नंतर आपले अवतारकार्य पुरे झाले, असे समजून राम 
आत्मस्वरूपात विलीन झाला. राम निर्वाणाला गेल्यावर अयोध्या 
भकास झाली. 

राजपुत्र कुश कुशावतीमध्ये राज्य करोत असता मध्यरात्री 
एक स्त्री त्याच्या शयनमंदिरात आली. दारे बंद असुनही ही 
बाई आत कशी आली, याचा कुशाला अचंबा वाटला. त्याले 
तिला आत येण्याचे कारण विचारले आणि पुढे असेही म्हटले, 
की ' रघुवंशातील राजांचे मन परस्त्रीस्पर्शाला विमुख असते हे 
तुला माहीत आहे ना? ' त्यावर तो स्त्री म्हणाली - 

“ मला सवे माहीत आहे. राजा, मी अयोध्येची अधिदेवता 
आहे. तुझ्या पित्याने निजघामाला जाताना आपल्यावरोबर अयो- 
घ्यावासी जनांनाही नेले. त्यामुळे ती एके काळची सुंदर आणि 
वैभवसंपन्न नगरी आज ओसाड पडली आहे. तेव्हा तु कुशावती 
सोड आणि अयोध्येला परत ये. ' कुशाने तिचे म्हणणे मान्य 
करताच ती अंतर्धान पावली. 

पुढे कुश लवकरच अयोध्येला आला. त्यामुळे अयोध्येचे वेभव 
पुन्हा वाढीस लागले. एके दिवशी तो आपल्या स्त्रियांसह शर- 
यूत जलक्रीडा करीत असताना त्याच्या दंडातला रत्नजडित 
अलंकार पाण्यात पडला. थोड्या वेळानेते त्याच्या लक्षात आले. 
तो अलंकार अगस्त्याने रामाला दिला होता व रामाकडून कुज्या- 
कडे आला होता. त्यामुळे कुश त्या अलंकाराला पूज्य समजत 
असे. त्याने पाणबुड्या बोलावून त्या अलंकाराचा शोध सुरू केला. 
एवढ्यात एका पाणबुड्याने वर येऊन कुशाला सांगितले, की 
शरयूच्या डोहात राहणाऱ्या कुमुद नावाच्या नागाने तुमचा 
दागिना चोरला आहे. ते ऐकून कुश खवळला. त्याने त्या नागा- 
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वर फेकण्यासाठी गरुडास्त्र योजले. ते समजताच नाग भयभीत 
झाला आणि तो एका तरुण मुलीला संगे घेऊन वर आला. तो 
हात जोडून कुल्लाला म्हणाला. ' अस्त्र सोडू नको. ही माझी वहीण 
कुमुद्ती चेंडू खेळत असता हा दागिना तिच्या हाती लागला. 
तो तू परत घे. आणि त्याचवरोबर हिंचाही स्वीकार कर. * मग 
कुश्याचे कुमद्दतीशी लग्न झाले. 
त्या दंपतीला अतिथी नावाचा पुत्र झाला. कुझ्ाने त्याला 
विद्या-कला शिकवल्या व अनेक राजकन्यांशी त्याचे विवाह घड- 
वून आणले. काही कालाने दुर्जय नावाच्या दैत्याला मारण्या- 
साठी कुश इंद्राच्या मदतीला गेला. त्या युद्धात त्याने दुजयाला 
मारले; पण तो स्वतःही प्राणास मुकला. पाठोपाठ कुमुद्ृती 
संती गेली. 
त्यानंतर कुशपुत्र अतिथीला राज्याभिषेक झाला. त्याने बाह्य 
शत्रूंवरोबरच अंत:शत्रूही जिंकले. त्याच्या राज्यात राज्यलक्ष्मी 
चिरकाल राहिली. त्याचे राज्य सकलेरवर्यसंपन्न झाले. निष- 
धाच्या अर्थपती राजाची कन्या ही अतिथीची राणी होती. तिच्या 
पोटी त्याला निषध नावाचा पुत्र झाला. तिथून पुढे नळ, नभस, 
पृंडरीक, क्षेमधन्वा, देवानीक, अहीनगू, पारियात्र, शिल, उन्चाभ 
वज्रनाभ, शंखण, व्युषितादव, विश्‍वसह, हिरिण्यनाभ, कौगल्य, 
ब्रृह्यिष्ठ, पुत्र, पुष्य, व ध्र्वसंघी अशी ही वंशावळ चालत आली. 
£रूवसंधी सिंहाची शिकार करताना मेला. मग मंत्रिमंडळाने 
त्याचा पुत्र सुदर्शन याला राज्यभिषेक केला. 
हा सुदशंन पुढे शस्त्र व शास्त्र यांत प्रवीण झाला. अनेक 
राजकन्यांशी त्याने लग्ने केली. आपल्या अनेक पुत्रांवैकी अग्नि- 
वर्ण नावाच्या पुत्राला गादीवर बसवून सुदशन वार्धक्यात वान- 
प्रस्थाला गेला. 
हा अग्निवर्ण अतिविलासी होता. त्याने सर्वे राज्यकारभार 
मंत्रिजनांवर सोपवला. तो सदेव तरुणींच्या घोळक्यात रमलेला 
असे, नाचरंगात दंग असे. प्रजेने दशन मागितले तर मोठ्या 
प्रयासाने तो आपल्या विलासमंदिराच्या खिडकीतून आपला पाय 
बाहेर काढून “ याचे दशन घ्या ' म्हणे, अग्निवर्ण वादनविद्येत 
प्रवीण होता. नर्तकींचे नृत्य सुरू झाले की, तो स्वतः त्याला 
मृदंगाची साथ करी. इतर वादकांच्या चुकाही दाखवी. पुढे 
अतिरिवत विषयसेवनाने त्याला क्षथ लागला. त्यातच त्याचा 
अंत झाला. त्याच्या मंत्र्यांनी त्याचा गुप्तपणे वाड्याजवळच्या 
उद्यानातच अग्निसंस्कार केला. 
अग्निवर्णाच्पा मरणससयी त्याची एक राणी गर्भवती होती. 
तेव्हा मंत्र्यांनी तिळाच गादीवर बसवले आणि सर्वजण आपला 
नवा राजा केव्हा जन्माला येतो याची वाट पाहत राहिले. 
काव्यपराम्शे -- हे महाकाव्य सर्वे महाकाव्यवाऊसयात 
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गेल्यामुळे आवालवृद्ध संस्कृतरसिकांना अत्यंत प्रिय झालें आहे. 
त्याची भव्योदातता हेही त्याच्या रसिकम्रियेतेचे मोठे कारण 
आहे. रघुवंश आणि कुमारसंभव ही दोन्ही कालिदासाचीच 
महाकाव्ये. पण कुमारसंभवापेक्षा रघुवंशामध्ये कवीची परिणत“ 
प्रजता आणि वैदर्भी ळेबनदोली सर्वांगी आणि सर्वारथी बर्हहन 
आली आहे. कालिदास रससिद्ध झालेला दिसतो, तो मुख्यत्वे 
शाकुंतळ आणि रघुवंश यांतच. 

कुमारसंभव आणि मेघदूत ही काव्ये कवीने रवुवंशरचतेपूर्वी 
लिहिली, हे आता बहुतेक विद्वान मान्य करतात. ही दोन्ही 
काव्ये प्रमाणबद्ध व आटोवशीर आहेत. कुमारसंभवाचा ए 
नायक आहे आणि तो म्हणजे कैलासनाथ दांकर. कवीला त्यांच्य 


चरित्रातील विशिष्ट प्रसंगांचेच वर्णन करायचे होते. मेघदूत” 


भारतोय संस्कृतिकोश 
पहिल्या दर्जाचे आहे. ते साध्या, सरळ व प्रासादिक भाषेत लिहिले 
| 


तही एकाच विरही नायकाची मनोवस्था त्याला विशद 
होती. पण रघुवं्याचे तसे नाही. त्यात बरेच नायक असुन 
कमीअधिक योग्यतेचे आहेत. त्यामुळे यात प्रमाणबद्धतेळा र्जा 
एकसूत्रीपणा अवसरच नव्हता. तथापि कवीनेया सर्व राजाने 
मणी एका सूत्रात गुंफून, त्यांत एकसंघयणा आणण्याचा यश 
प्रयत्न केला आहे. 

कुमारसंभवाच्या तुलनेने रघुवंशाचे आगळेपण वाडगा 
झाल्यास कुमारसंभवात अद्‌भृताचा अंश अधिक आहे. € ह्य 
सवे पात्रे देवी असून,कवीने त्यांच्यावर मानषधर्माचा आरोप र 
त्यांना भूतलावर आणले आहे. या उलट रघुवंश्यातील संव. 
ही माणसे आहेत. मात्र त्यांच्यांत देवी अंश प्रभावी असल्याम न 
ती जणू दिव्य अज्या वरच्या लोकात वावरत आहेत, 
होता. निराळ्या शब्दांत सांगायचे झाल्यास कुमार. तव 
स्वगे पृथ्वीकडे कललेला दिसतो, तर रघुवंशात व व्वा 
स्वर्गाच्या रोखाने उंचावत चाललेली आढळते. कुमार त्र 
तील देवदेवता मानवी विचार - विकार प्रकट करतात ृ ठ्लीं 
रघुवंशातील वण्ये व्यक्‍तींची मने स्वर्गीय उदात्ततेन दव 
आहेत. यांतील दिलीप हा भक्तिमान, रघू दानशूर, कर सर्व 
ज्र दशरथ राजगुणसंपन्न आहे. रामाच्या स्वभावात तर यहा ब्रा 
देवी गुणांचा समुच्चय आहे. पण रामानंतर एक दोन व्रि 
वगळल्यास त्या वंशामधल्या राजांमध्ये दैवी गुणा... दया” 
झालेला दिसतो. शेवटचा अग्निवर्ण राजा तर समह क्ट 
सक्त निघाला. त्याने आपल्या पूर्वजांचे धवल यश कलर्कित दीर्घ 
प्रजेकडे तर त्याने पूर्ण दुलक्ष केळे. रघू आणि अग्निवश क. | 
टोके आहेत. कवीने त्या दोघांचे चरित्र व दुरवरित्र 
समरसतेने वणिळे असले, तरी त्याचा आदर मोग 
हें कळायला अडचण पडत नाही. डॉ. के. ना. वाटवे 60 
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“ त्याग हा राजधर्माचा प्राण होय, या प्रमुख कल्पनेप्रमाणे 
त्याने आपले बरेचसे राजे त्यागी दाखविले आहेत. दिलीपाने 
क्षात्रधर्माच्या इभ्रतीसाठी स्वदेहाचा, रघूने यज्ञासाठी सर्वस्वाचा, 
अजाने प्रिय पत्नीसाठी स्वपुत्राचा, रामचंद्राने प्रजानुरंजनासाठी 
सीतेसारख्या साध्वीचा व कुशाने इंद्रसाहाय्यार्थ स्वप्राणांचा 
त्याग केला. हे सर्वच त्यागप्रसंग उदात्त असून, आर्याच्या त्याग- 
प्रधान संस्कृतीचे पुरे निदर्शक आहेत. " 

कालिदास ज्या गुप्तसाम्राज्याच्या कालात जन्मला आणि 
वाढला, त्या कालाला भारतीय इतिहासातले सुवणंयुग म्हणतात. 
गुप्तराजे दिग्विजय करीत होते. श्रेष्ठी परदेशात व्यापार करून 
अमाप संपत्ती भारतात आणीत होते. सर्वे प्रजा सुराज्याची 
फळे चाखीत होती. सवंत्र शांतता होती. विद्या, कला, वाडमय 
यांचा उत्कर्ष होत होता. वेभवाधिष्ठित विलास सवंत्र दिसुन 
येत होता. सगळीकडे सुख-स्वास्थ्य नांदत होते. या सर्व परि- 
स्थितीचे प्रतिबिंब रघुवंशात स्पष्टपणे उमटले आहे. दिलीप, 
रघू, राम यांच्या वणंनाच्या द्वारे कवीने जणू तत्कालीन राजांना 
कांतासंमित उपदेश करून त्यांच्या पुढे भव्योत्तृंग आदर्शच 
निर्माण करून ठेवला आहे. 

याच्याही पुढे जाऊन सांगायचे तर रघुवंश म्हणजे श्रुतिस्मृति- 
पुराणोक्त आर्यधर्माचा काव्यमय आविष्कार आहे. माणसाला 
असलेली तीन कर्णे, त्याचे सोळा संस्कार, चार पुरुषार्थ, वर्णा- 
श्रमव्यवस्था, श्रौत याग, तप, ब्रत, त्याग व भोग या सर्वे 
गोष्टी कवीने काव्य़ातल्या अनेक राजषींच्या आचरणातून अभि- 
व्यक्‍त केल्या आहेत. आर्यसंस्कृतीचे प्रभावशाली निदर्शेन कर- 
ण्याच्या कामी कालिदासाची बरोबरी करू शकेल असा दुसरा 
महाकवी सापडणे कठीण आहे. म्हणजे या बाबतीतही “ अना- 
मिका सा्थवती ' ठरली आहे. 

रघुवंश हे अनेक रसांचे मनोहारी संमेलन आहे. सुदक्षिणेचे 
गर्भारपण (सर्ग ३), इंदुमतीचे स्वयंवर (सर्ग ६), वसंतवर्णेन 
(सर्ग ९), इ. ठिकाणीं शृंगार रस संयतपणे प्रकट झाला आहे. 
रघू व इंद्र यांचे दंदयुद्ध (सग ३), रघूचा दिग्विजय (सर्ग 
४), राम-परशुरामप्रसंग (सर्ग ११), राम-रावणयुद्ध ( सर्ग 
१२), इ. ठिकाणीं वीर रसाचा प्रकषे आहे. अजविलाप (सर्ग 
८), सौतात्याग (सर्ग १४), सीतेचे भूगर्भात जाणे (सर्ग. १५), 
रामनिर्याण (सर्ग १५), इ. ठिंकोंगी, कष्णा "स्याना ननाहू 
खळाळला आहे. दिलीपाची सत्त्वपरीक्षा (सग ५ ), ताडकेचे 
स्वरूपवर्णन (सर्ग ११), इ. ठिकाणीं अद्भुताचा आविष्कार 
झाला आहे. वसिष्ठाश्रमवणंनात (सर्ग २ ) व रघूच्या वान- 
प्रस्थात (सगे ८) शांत रसाला उठाव मिळाला आहें. कवीची 
वृत्ती मुख्यत्वे शूंगाराकडे झुकणारी असल्यामुळ अनेक प्रसन्न 
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रघुवंश 


आणि उपमा - दृष्टांतांतून शृंगार रसाचे तुषार त्याने सवंत्र 
शिपडून ठेवले आहेत. 

खरे म्हणजे काव्यात संवादचातुर्ये दाखवायला विशेषसा अव- 
सर नसतो. त्यासाठी गद्यरचनाच उपयुक्‍त ठरते. पण कालि- 
दासाने काव्यातही काही बहारदार संवाद घातले आहेत. वसिष्ठ- 
दिलीप, दिलीपरनसह, रघु-कोत्स, राम-परशुराम, हें कवीचे 
संवाद विशेष उल्लेखनीय असून, त्या त्या संवादांत त्या त्या 
व्यक्तींच्या स्वभावछटा मनोहरपणे व्यक्‍त झाल्या आहेत. 

रघुवंशाच्या १९ व्या सर्गाचा शेवट आकस्मिकपणे व शोकान्त 
झाला आहे. कालिदासाची प्रकृती शोकान्त समाप्तीला अनुकूल 
नाही. त्याळा आपली कृती सुखान्त व्हावी असेच वाटते. त्या- 
वरून रघुवंश हे अपुरे काव्य आहे, असे काहींचे म्हणणे आहे. 
प्रस्तुत काव्याची २५ सर्ग असलेली एक प्रत उपलब्ध झाल्याचेही 
सांगण्यात येते. पण म. म. मिराशी कवीच्या हातून प्रस्तुत 
महाकाव्य अपुरे राहिल्याचे सांगतात. 

रघुवंद्यातील ९ ते १५ या सर्गाता वाल्मीकिरासायणाचा 
आधार आहे, हे स्पष्ट कळते. पण इतर राजांची माहिती त्याते 
कुठून घेतली, याचा खात्रीलायक पुरावा सापडत नाही. डॉ. के. 
ना. वाटवे या संवंघात पद्म व शिव या पुराणांचा आधार सूचित 
करतात. पण म. म. मिराशी यांच्या मते पद्म पुराणकारानेच 
रघ्‌वंशाचा आधार घेतला आहे. काही पंडितांना वायू व 
विष्णू या पुराणांचा आधार कवीने घेतला असावा असे वाटते. 
एकूण या समस्येला निरिचित उत्तर अजून मिळालेले नाही. 

रघुवंद्यावर एकूण ३३ टीका झालेल्या आहेत. यावरून प्रस्तुत 
काव्याची विद्ठन्मान्यता कळून येते. म. म. मिराशी यांनी 
आपल्या कालिदास या ग्रंथाच्या रघुवंश या प्रकरणाचा समारोप 
केला आहे, तो असा- | 

“ कवीची भाषा सववत्र मधुर व प्रसादयुकत आहे. ठिक- 
ठिकाणी उपमा, उत्त्रेक्षा, अर्थान्तरन्यास, इत्यादी अर्थालंकारांनी 
तिला नटविले आहे. कालिदासाचा शब्दालंकारांवर कोठेही 
फारसा भर दिसत नाही....एकंदरीत कवीने अलंकारांचा अगर 
घर्णनाचा अतिरेक न होऊ देण्याविषयी अत्यंत काळजी घेतली 
आहे. सवेत्र वाच्यार्थापेक्षा व्यंग्यार्थावरच भर दिला आहे व 
वृत्तांचा यथोचित उपयोग केला आहे. ” 

रघुबं्नातील सुभाषिते - कालिदासाने रघुवंशात अर्थान्त- 
रत्यासांच्या रूपाने अनेक सुभाषिते यत्र तत्र पेरून ठेवली आहेत. 
त्यांतील काही अशी - 

हेम्नः संलक्ष्यते ह्यग्नो विशुद्धिः इ्यासमिकाएपि वा । 

अर्थ - सोने खरे आहे का हिणकस, ते त्याला अग्नीत 

टाकल्यावरच कळून येते. 


रघुवंद 


“प्रतिबध्नाति हि श्रेयः पुज्यपुजाव्यतिक्रम: । 

अर्थ - जे पूजनीय असतील, त्यांचा आदर न केल्याने कल्या- 

णाच्या मार्गात अडथळे येतात. 
आदानं हि विसर्गाय सतां वारिमुचामिव । 

अर्थे- (सज्जनांची रीत मेघांप्रमाणे असते.) ते दुसऱ्याकडून 
(समुद्राकडून) जे घेतात ते फिरून (लोकांना पर्जन्यरूपाने) 
देण्यासाठीच असते. 

पर्यायपीतस्य सुरेहिसांश्ो: कलाक्षय: इलाघ्यतरो हि वृद्धे: । 

अर्थ- चंद्राच्या कलांमध्ये असलेळे अमृत देव आळीपाळीने 
प्राशन करतात. पण हा आपल्या सर्वस्वाचा व्यय चंद्र परहिताथे 
करीत असल्यामुळे त्याची कृष्णपक्षात दिवसेंदिवस होणारी 
कृशता शुक्ल पक्षात होणार्‍या त्याच्या वृद्धीपेक्षाही अधिक 
प्रशंसनीय आहे. 
उष्णत्वसग्न्यातपसम्प्रयोगात्‌ शेत्यं हि यत्सा प्रकृतिजेलस्य । 

अर्थे- शीतलता हा पाण्याचा धर्म आहे. त्याला जी (तात्पु- 
रती) उष्णता येते, ती अग्नी आणि सुर्यताप यांच्यामुळेच होय. 

विषसप्यमृतं क्वचिद्‌ भवेदमूतं वा विषमीदइवरेच्छया । 

अर्थ- परमेश्वराच्या इच्छेने विषाचे अमृत व अमृताचे विष 
एखाद्या वेळी होऊ शकते. 

अपथे पदसर्पयन्ति हि श्रुतवन्तो$पि रजोनिमोलिता: । 

अर्थे - चांगळे चांगले विद्वानसुद्धा अविवेकाने अंध झाले 
म्हणजे वाकड्या मार्गावर पाऊल टाकतात. 

तेजसां हि न वयः समोक्ष्यते । 
अर्थ- तेजस्वी व्यक्तींचे वय' विचारात घ्यायचे नसते. 
पावकस्य महिमा स गण्यते कक्षवज्ज्वलति सागरे$पि य: | 

अर्थ- अग्नीचा महिमा तो, कौ जो वाळलेल्या गवतात जळतो 
तसाच समुद्राच्या पाण्यातही (वडवानळाच्या ख्पाने) जळतो. 

निजितेषु तरसा तरस्विनां शत्रष्‌ प्रणतिरेव कोतेये । 

अर्थ- स्वपराक्रमाने जिकलेल्या शत्रूपुढेही विनय न सोडता 
वागणे हेच शूर-वीरांच्या कौर्तीला कारणीभूत होते. 
अपि स्वदेहात्किमृतेन्द्रियार्थात्‌ य्षोधनानां हि यशो गरीयः: । 

अर्थ- कौर्ती हेच ज्यांचे सरवेस्व अश्या महाभागांना आपल्या 
देहापेक्षा आणि विषयोपभोगांपेक्षाही कौर्तीच अधिक मोलाची 
अर्थात श्रेष्ठ वाटते. 

पाहा - कालिदास. [सं. का. पं.; कालिदास-म'. म. मिराशी; 
कालिदासांची सृष्टी - प्रा. मा. दा. आळतेकर; सं. सा. इ. ] 


रघुवंशी राजपुतांचा एक वर्ग. या लोकांची वस्ती मध्य 
जी शा, महाराष्ट्र, इ. राज्यांत आढळते. नागपूर 
(€कयांना राबवी असे म्हणतात. आम्ही रघुराजाचे वंशज 
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भारतोय संस्कृतिकीश शा 


म्हणून आम्हांला रघुवंशी हे नाव मिळाले, असे यांच्यांतील काही 
जण सांगतात. हे मित्र जमातीचे लोक आहेत. असे वंशशास्त्रज्ञांचे 
म्हणणे आहे. हे लोक व्यवसायाने शेतकरी आहेत. बोकडाला तै 
आपला संरक्षक देव मानतात. त्यांच्यांत स्वतःचे गुरू असतात १ 
त्यांना घामिक समारंभाच्या वेळी बोलावण्यात येते. व्र 
रघुवंशी लोकांनी असगोत्री लोकांचा एक समाज बत 
असून ते आपसांत विवाहसंबंधही करतात. यांच्या विवाहविधीत 
हिंदुस्थानी व मराठी अद्या दोन्ही पद्धतींचा समावेश झालेला 
आहे. यांच्यांत विधवाविवाह प्रचलित आहे. [ट्रा. का. सें. प्रा. डं] 
र्‌ तीन पल परिमाणे रुपे ब्राह्मणाला पुढील मंत 
अतढान दान देणे, असा याचा विधी आहे- 
प्रीतियंत: पितृणां च विष्णुडडकरयो: सदा । 
शिवनेत्रोद्‌भवं रूप्पमत: ज्ञान्तिं प्रयच्छ मे ॥ ी 
अर्थ -पितरांची तसेच विष्णू आणि शंकर यांची प्रीती म 
णारे व शिवाच्या नेत्रांतून उत्पन्न झालेले असे हे सपे 
म्हणून (हे रूप्यका) तू मला शांती दे. [दा. चं. ] 


र॒जवार एक जात. या लोकांची वसती विहारमध्य क 
मुईया जातीपासून यांची निमिती झाली, अ _ 144 
जाते. परंतु हे लोक आपल्याला क्षत्रिय म्हणवितात. ह त्त्य 
यांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. रजवार लोक छलियो नावा वी 
करण्यात पटाईत आहेत. यांना मद्य चालत नाही. तै माह दीत. 
सेवा करतात. हे लोक पाण्यात स्वत:चे प्रतिविब पाहत १ 
हे बारा दिवस मृताशोच पाळतात. [ ट्रा. का. सें. प्रॉ. ई- 
रजखटा रजोदशंनाच्या अवस्थेत असलेली ला. गोण 
वस्तू अशुची व अमंगळ असेल, तर "3, अदा 
न करणे व तिच्यापासून दुर राहणे हे ओघानेच ९" रव 
कदाचित संपर्क झाला, तर त्याचे परिमार्जन करणेही | 
ठरते. धमंशास्त्राने रजस्वला स्त्रीला अश्ुची मानलें असून रह 
संपक घडल्यास सचेल स्नान सांगितले आहे. रजस्वलेचा _. 
मानण्याची चाल सर्वे समाजांत दिसून येते. सुपंत्का त, दवी 
समाजात मात्र ती हळूहळू नष्ट होत चाळली आहे. *, वत 
ही पिश्याचबाघा आहे, अशी असंस्क्रत लोकांची समर्जू( टक 
ते पिशाच आपणांस बाघा करील, या समजुती मर्जी 
स्थळा स्त्रीचा संपर्क कटाक्षाने टाळतात. वरिष्ठ न ऑर्टि 
स्जस्वळेचे अशुचित्व चार दिवस मानतात, तर अर्न 
वासोंमध्ये हा अश्ूचित्वाचा काळ अधिकही असतो. अते 
मात्र रजस्वला स्त्रीचे अस्पृश्यत्व फार प्राचीन कय 


। 


खंड सातवा 


वाटते. वस्त्रह्रणाच्या प्रसंगी द्रौपदी रजस्वला असूनही तिला 
सभेत आणली होती. सभेत आणण्यापूर्वी वाड्यात ती सवेत 
हिंडत होती. यावरून महाभारतकाळी रजस्वला स्त्रीला अस्पृश्य 
मानीत नसावे. नंतरच्या काळात रजस्वला स्त्रीला अस्पृश्य 
मानण्यात येऊ लागले. स्मृतिकारांनी रजस्वळेचे काही नियम 
सांगितले आहेत, ते असे- रजोनिवृत्तीनंतर चौथ्या दिवशी स्नान 
केल्यावर स्त्री भतृंकर्माला व पाचव्या दिवशी देवपितृकर्माला 
शुद्ध होते, असे शंखाने सांगितले आहे. रजोदशंन होताच कोणी 
पाहणार नाही, अशा ठिकाणी स्त्रीने जाऊन बसावे; स्तान व 
अलंकार वर्ज करावे, मौन घारण करावे, रात्री फक्त एकदा 
मातीच्या भांड्यात भात खावा, जमिनीवर निजावे आणि चौथ्या 
दिवशी सूर्योदयानंतर स्नान करून पतिमुख पाहावे, असे व्यास- 
स्मृतीत सांगितले आहे (२.३७-४०). 

सवे सूत्रकार रजस्वलेचा दोष मानतातच असे नाही. रज- 
स्वलेच्या हातचे अन्न ते निषिद्ध मानतात. यावरून ते रजस्वलेला 
अस्पृश्य मानीत नसावे. कारण तिला एकदा अस्पृश्य ठरवल्या- 
वर अन्नग्रहणाचा प्रश्‍नच उद्‌भवत नाही. 

रजस्वला स्त्रीविषयी अनेक कल्पना आणि विधिनिषेध आहेत. 
त्यांपैकी काही असे- रजस्वला स्त्रीने घरात एका बाजूला बसावे, 
कशाला स्पशे करू नये, घरात देवपूजा आणि भोजन चालले 
असता बोलू नये, वेदमंत्र ऐकू नये, सूर्याकडे पाहू नये, खाली मान 
घालून बसावे, एक! रजस्वलेने दुसर्‍या रजस्वलेला स्पर्श ' करू 
नये, वृक्षवेलींना स्पर्श करू नये, लहान मुलावर, गर्भवतीवर व 
आजारी माणसावर आपली सावली पाडू नये, इत्यादी. 

मूल होत नसलेल्या स्त्रीने रजोदर्शेनानंतर चोथ्या दिवशी 
स्नान करून आपल्या ओल्या केसांचे पाणी एखाद्या मुलाच्या 
तोंडात घातल्यास ते मूल अशक्‍त होते व त्याची शक्‍ती 
त्या स्त्रीला मिळून तिला अपत्यलाभ होतो. अशी समजूत आहे. 
[ रजः:कण; बदलापूर; की. पॉ. ] 


ञज ओडिसा प्रदेशातील एक उत्सव. ज्येष्ठात मिथुन संक्रां- 
र्जा तीच्या आदल्या दिवशी या उत्सवाला सुरुवात होते. 
तिथून पुढे द्वीन दिवस तो चालतो. मुख्यत्वे बायकाच हा उत्सव 
करतात. पुढच्या वर्षीचे पीक देण्यापूर्वी पृथ्वी एकदा रजस्वला 
होते, अशी त्या स्त्रियांची समजूत आहे. हे तीन दिवस त्या 
रज:कालाचे समजतात. या तीन दिवसांत नांगरणे, खणणे, इ. 
कामे बंद ठेवतात- त्याचप्रमाणे हे तीन्ही दिवस स्त्रिया नक्त 
भोजन करतात. अखेरच्या दिवशी त्या महालक्ष्मीची मूर्ती करून 
व तिला धरित्री मानून स्नान घालतात. नंतर ती शुद्ध झाली 
असे समजतात. [ स्ट. ओ. फो. ] 


७०३ 


रज्जबे 


र्ड ( इ. स. १५६७-१६८९ अंदाजे) एक संत कवी. 
ज्ज्ब हा जातीचा पठाण होता. रज्जबचे पुर्ण नाव रज्जब 
अली खाँ असे होते. याचा बाप जयपूर राज्यात नायक पदावर 
नियुक्‍त होता. सांगानेर येथे याचा जन्म झाला. लहानपणी याने 
व्यायाम करून कुस्तीत प्रावीण्य मिळविले होते. शस्त्रास्त्रविद्याही 
तो शिकला होता. पण या गोष्टीपेक्षा त्याला साधू व फकीर 
यांच्या संगतीची विशेष आवड होती. साधूंच्या मुखांतून अध्यात्म 
ऐकण्यात त्याला आनंद वाटे. 

रज्जब तारुण्यात आल्यावर वडिलांनी आंबेर येथील एका 
पठाण घराण्यातल्या मुलीशी त्याची सोयरीक ठरविली. वर- 
यात्रा आंबेरकडे निघाली. वाटेत एका डोंगराच्या पायथ्याशी दादू 
दयाळ हा संत आपल्या शिष्यांसह ध्यानस्थ बसला होता. रज्ज- 
बला वाटले, की त्याचे दर्शन घेऊन पुढे जावे. रज्जब त्याच्या- 
कडे गेला आणि दादूचे घ्यान उतरेपर्यंत समोर उभा राहिला. 
थोड्या वेळाने दादूने डोळे उघडून रज्जबकडे पाहिले. ती दृष्टी 
विलक्षण होती. ती एखाद्या बाणाप्रमाणे रज्जबच्या हृदयात 
घुसली. पाठोपाठ एक दोहाही कानी आला - 

रज्जब तें गज्जब किया सिरपर बाँधा मोर । 

आया था हरिभजनक्‌ करं नरककी ठोर ॥। 

भावार्थ - हे रज्जबा, तु भलतेच केलेस. डोक्यावर वरमुकुट 
चढवलास. जन्माला आला होतास हरिभजनासाठी; पण जातो 
आहेस मात्र नरकाकडे. 

हा दोहा ऐकताच रज्जबचे डोळे उघडले. त्याला एकाएकी 
वैराग्य आले. त्याने आपला वरवेष उतरून धाकट्या भावाच्या 
स्वाधीन केला आणि तो दादुचे शिष्यत्व स्वीकारून तिथेच 
राहिला.पांच-सहा वर्षे दादूच्या संगतीत अध्यात्मसाधना केल्यावर 
तो अनुभवी पुरुष बनला. दादूच्या शिष्यमंडळीत त्याची प्रतिष्ठा 
वाढली. तिथून तो पुन्हा सांगानेरला गेला. पुढे त्यालाही कवित्व- 
स्फूर्ती झाली. तो साख्या व पदे रचून त्यांच्या द्वारे अध्यात्म 
सांगू लागला. साधू म्हणून त्याची कीर्ती दूरवर पसरली. असे 
सांगतात, की दादू दयाळच्या मृत्यूनंतर त्याने आपल्या डोळ्यांवर 
कायमची पट्टी बांधली होती. पुढे त्याचाही शिष्यवर्ग निर्माण 
झाला. रज्जब आयुष्यभर सांगानेर येथेच राहिला. अंतकाळ 
जवळ आला असे कळल्यावर मात्र तो गाव सोडून जंगलात 
गेला व तिथे त्याने देहत्याग केला. 

रज्जबच्या दहा शिष्यांची नावे भक्‍तमाल या ग्रंथात मिळतात. 
त्यांच्याशिवाय आणखीही चार शिष्यांची नावे उपलब्ध आहेत. 
रज्जबपंथी लोकांना रजवावत असे म्हणतात. या पंथाची सुख्य 
गादी सांगानेर येथे आहे. तिथे रज्जब वापरीत असलेल्या काही 
वस्तु स्मारक म्हणून ठेवलेल्या आहेत. याव्यतिरिक्त, त्याच्या 


रज्जनं 


शिष्यांनी स्थापलेले काही मठ छोट्या छोट्या गावांतून दिसतात. 


रज्जव हा गोष्टी सांगण्यात माठा पटाईत होता. समर्पक 
दृष्टांत योजणे हा त्याचा हातखंडा होता. त्याच्या या गुणाचे 
उदाहरण म्हणून पुढील दोहा सांगता येईल - 
रज्जब पारस परसते मिटिगो लोहविकार । 
तीन बात तो रह गई बाँक घार अरं मार ॥ 
भावार्थ- रज्जव सांगतो, की परिसाच्या स्पर्शाने लोहाच्या 
तलवारीचे लोहत्व गेळे खरे; पण तरीही तिची वक्रता, धार 
आणि प्रहार करण्याची शक्‍ती हे दोष राहून गेले. 
वाणी व सर्वांगी हे त्याच्या कवितांच्या संकलनाचे ग्रंथ होत. 
पहिला ग्रंथ छापून प्रसिद्ध झाळेला आहे. त्याच्या साखीच्या अंत- 
गत १९३ अंगांमध्ये ५३५२ छंद आहेत. रागरागिण्यांमध्ये त्याची 
२०५ पदे आहेत. या शिवाय, त्याची इतरही वरीच फुटकळ 
कविता उपलब्ध आहे. [ उ. भा. सं. प.; भा. सं. म.; श्री. मदन 


मोहून शर्मा - अजंता, मे १९५७] 


वट एक तिथिब्रत. माघ वद्य चतु देशीलाहे ब्र 
रटंती चतुढेशा करतात. त्या दिवशी अरुणोदयाला ही 
करावे आणि यमाचे त्याच्या चौदा नावांनी तपंण करावे, असे 
सांगितले आहे. 

रटंती नावाची एक देवी असून, तिला कालीचे एक ख्प 
मानतात. बंगालमध्ये माघ वद्य चतुर्दशीला कालीची जी पूजा 
करतात, तिला रटंतीपूजा असेच म्हणतात. [हि. ध.] 


दरी ओडिसा प्रदेशातील एक लोकदेवता. मोठ्या खड- 
0 काला शेंदूर फासून ही देवता तयार करतात. हिला 
युद्धाची देवता मानतात. युद्धात जय मिळावा आणि स्वतःचे 
रक्षण व्हावे या दोन हेतूंनी हिची पूजा पूर्वी करीत असत. परा- 
जय झाला किवा युद्धात मरण आले तर ती रणघंटीची अवकृपा 
असे मानीत. [ स्ट. ओ. फो. ] 


रणछोडजी (१७८५-१८४१ इ. स. ) एक कवी, इतिहास- 
कार आणि योद्धा. हा जुनागड संस्थानाचा 
दिवाण असून, जातीन नागर ब्राह्मण होता. दिवाण असल्यामुळे 
याची वागणूक क्षत्रियाळा साजेशी होती. इंग्रजांनीदेखील या 
वीर राजकारणी पुरुषाची प्रशंसा केलेली आढळते. 
गुजराती, संस्कृत, हिंदी व फारसी भाषांवर याचा चांगला 
अधिकार होता. त्याने फारसी भाषेत तारीख-ई-सोरठ म्ह्णजे 
सौराष्ट्राचा इतिहास आणि रुकार-ई-गुनागुन म्हणजे विविध 
पत्रांचा संग्रह हे दोन ग्रंथ रचले आहेत. तारीख-ई-सोरठ या 


७७०४ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


ग्रंथाचा इंग्रजी अनुवादही ज्ञाला आहे. याक्षिवाय त्याने रिव- 
माहात्म्य व शिवगीता ही काव्ये रचली असून, काही गरबेही 
रचले आहेत. [ वि. मुं. रा.प. ] 


रणजीतनिंग (१७८० भी १ सरा इ. स.) पंजाबात नी”: 
संघाचे राज्य स्थापन करणारा शीख 
पुरुष. याचा जन्म गुजराणवाला य्रेथे झाला. खालसा संघाचे 
बारा विभाग मिसल या नावाने ओळखले जात. त्यांतील सुकर 
चकिया नामक मिसळचा सरदार महासिंग याचा हा पुत रता 
बंदातिगाचा एक साथीदार बुधसिंग याने बंदासिगाच्या मृ 
नंतर आपले स्वतंत्र दल बनवले. त्यालाच पुढे सुकरचरि 
नाव मिळाले. कारण सुकरचक गावी बुघसिंगाचे घराणे वसले 
अब्दाल रच्या 
आक्रमणाच्या वेळी या मिसळ्ची स्थापना केली. चडत र्जा 
पुत्र महासिंग हा अत्यंत वुद्धिवान व पराक्रमी होता. 
वधीत आपल्या मिसलची प्रतिष्ठा व शक्‍ती बरीच वाढवली. 
तो मरण पावला तेव्हा त्याचा पुत्र रणजीतसिंग 
वर्षांचा होता. 
महासिंगाचा वजीर लखपतराय, आपली माता राजकीरर ह 
भावी सासू (कन्हैया मिसल्ची राणी) सदाकौर यांच्या न 
य्याने रणजीतसिंग सुकरचकियाचा कारभार पाहू लागला. त्या 
पुस्तकी शिक्षण विशेष झालेले नव्हते. युद्धवि्येचे शिक्षण त्यार 
लहानपणीच चांगळे मिळाले होते. वयाच्या १० व्या र्व्षा 
तो लढाईवर जाऊ लागला. त्याला ज्िकारीचाही ना हीत | 
लहानपणी देवी आल्यामुळे त्याचा एक डोळा गेला &_' हत 
१७९९ मध्ये लृखपतराय मरण पावला व रणजीत सिंग र | 
कारभार करू लागला. त्याची आई व दिवाण लखपत्राय ९ 
अनेतिक संबंध होता आणि त्या दोघांनाही रणजीतरसिंगा 
मारले, असे म्हणतात. र्त 
इ. स. १७९९ साली रणजीतसिंगाने लाहोखवर स्वारी € 
ते शहर जिंकले. त्याच्या पराक्रमामुळे इतर सरदार वत १ 
न उल. काह लागले होते. लाहोरवर त्याची सत्तार ह! | 
मुळे ते अधिकच चिडले व काही सरदारांनी मि । 
१८०० साली लाहोरवर आक्रमण केळे. भसीन नाम | 
दोन्ही सेनांचे तळ दोन महिने पडले होते. पण शेवटी नार्ही” 
करताच शत्रुसेना निघून गल्यामुळे रणजीतरसिंगाचा जय वी 
लवकरच त्याने जम्मू, सियालकोट व दिलावरगढ येथ दि 9 
स्वारी त्यांच्याकडून खंडणी वसूल केली. र. 
न त्यानंतर इ. स. १८०१ मध्ये रणजीतसिंगाने हाट क्री | 
मोठा दरबार भरवून महाराज ही पदवी धारण केला. 


"जा कता 


खंड सातवा 


पंजाबातील बहुतेक सर्व शीख सरदार उपस्थित होते. अशा प्रकारे 
पंजावात खालसा राज्याची स्थापना झाली. इ. स. १८०८ पर्यंत 
रणजी्तासिंगाने पंजाबातील अनेक लहानमोठी राज्ये जिंकून 
आपल्या सत्तेखाली आणली. इ. स. १८०७ मध्ये त्याने अमृतसर 
जिकून घेतले. सतलज नदीच्या दक्षिणेकडील शीख राज्येही 
आपल्या खालसा राज्यात समाविष्ट करावी असा त्याचा हैतू 
होता. पण त्या वेळी ब्रिटिशांची सत्ता यमुने पर्यंत प्रस्थापित झाली 
होती आणि त्यांना रणजीतसिंगाची सत्ता सतल्जच्या दक्षिणला 
पसरणे इष्ट वाटत नव्हते. त्यांना रशिया व अफगाणिस्तान यांचे 
भय वाटत होते. नेपोलियन स्वारी करील अशीही भीती होती. 
म्हणून रणजीतसिंगाशी सलोखा करण्याकडे त्यांचा कल होता. 
इ. स. १८०६ साली त्यांनी रणजीतरसिंगाशी मित्रत्वाचा तह॒ 
केला. सतळ्जच्या दक्षिणेकडील पंजाबातील शीख राज्यांवर 
मराठ्यांचे प्रभुत्व होते, ते इ. स. १८०६ मध्ये इंग्रजांकडे गेले. 
त्यावेळी काही मिसलप्रमुखांनी रणजीतरसिंगाकडे मदतीची याचना 
केल्यामुळे रणजीतसिंगाने इ. स. १८०६ व १८०७ साली सत- 
लूजत््या दक्षिणेकडे मोचे वळवले आणि लुधियाना जिकले. पण 
तेवढ्यात पतियाळा, नाभा, केथल वगैरे मिसलांच्या सरदारांनी 
ब्रिटिशांकडे मदत मागितली. तेव्हा ब्रिटिश सरकारने चालंस 
मेटकाफ याला रणजीतसिगाकडे वाटाघाटी करण्यासाठी पाठ- 
वले. ब्रिटिश सरकारची अडचण ओळखून रणजीतसिंगाने सत- 
लूजच्या दक्षिणेकडील अधिक प्रदेश ताब्यात घेण्याचा डाव 
रचला होता. त्याप्रमाणे त्याने फरीदकोट व अंबाला काबीज 
केले. माळेरकोटला व थानेसर या संस्थानांत खंडणी वसूल केली 
आणि पतियाळाच्या राजाशी मैत्रीचा तह केला. 

त्यानंतर रणजीतसिंगाने, सतलजच्या दक्षिणेकडील पंजाबावर 
आपला अधिकार ब्रिटिश सरकारने मान्य करावा, अशी मागणी 
केली पण ती मान्य झाली नाही. उलट नेपोलियनच्या स्वारीची 
भीती नष्ट झाल्यामुळे ब्रिटिशांनी रणजीतर्सिंगाला शस्त्रबळाले 
विरोध करण्याचाच निदचय' केला आणि लुधियानाकडे आपले 
सेन्य' पाठवले. ब्रिटिशांचे सैन्यबळ वरचढ आहे, हे जाणून 
रणजीतसिंगाने इ. स. १८०९ मध्ये त्यांच्याशी तह केला. त्या 
तहान्वये सतलजच्या दक्षिणेकडील ४५ परगण्यांवर रणजीतची 
सत्ता होती, ती ब्रिटिशांनी मान्य केली. मात्र त्याने अधिक 
प्रदेशावर अतिक्रमण करू नये व ब्रिटिशांनी सतलजच्या उत्तरे- 
कडीऴ प्रदेशात पाऊल टाक नये, असे ठरले. या तहा रळ सिधू 
व यमुना या नद्यांच्या मधील सवे शीख लोकांचे संघटन कर- 
ण्याची रणजीतची महत्त्वाकांक्षा निष्फळ झाली. मात्र त्याला 
इतर दिशांना आक्रमण करण्याची मोकळीक मिळाली. 

त्यानंतर रणजीतसिंगाने कांगडावर स्वारी करून तो 
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जिकला. त्यापूर्वी तीन वर्षे गुरखा संन्याने त्या भागात लूटमार 
चालवली होती. कांगडा घेतल्यावर रणजीतर्सिगाने डोंगराळ 
भागातील सरदारांशी मैत्री संपादली व गुरखाप्रमुख अमरसिंह 
थापा याला पेचात आणले. तेव्हा त्याने रणजीतला एक लाख 
रुपये खंडणी देऊन माघार घेतली. 

त्यानंतर रणजीतसिंगाने आपले लक्ष अफगाणिस्तानकडे वळ- 
वले. प्रथम त्याने सिंधूच्या पुर्वेकडील मुस्लिम राज्ये जिकली. 
क्षफगाणिस्तानचा सुलतान शहा सूजा आपले राज्य गमावून 
हिंदुस्थानात आला होता. तो अटकेच्या सुभेदाराच्या हाती साप- 
डला. त्याने त्याला कारमीरच्या सुभेदाराकडे पाठवले. त्याची 
बेगम लाहोरला रणजीतसिंगाच्या आश्वयाला आली. त्यानंतर 
काबूलच्या दुराणी राज्याचा वजीर फत्तेखान इ.स. १८१२ साली 
अटक व काश्मीर येथील सुभेदारांचे पारिपत्य करण्यासाठी 
भारतावर चाळून आला. त्याने रणजीतची मदत घेऊन कार्मी- 
रवर स्वारी केली. त्यांच्या संयुक्‍त सैन्याने कामीर जिंकले. पण 
फत्तेखानाने रणजीतसिंगाला कारमीरचा कोणताही भाग दिलि 
नाही. फक्त शहा सूजाला त्याच्या ताब्यात दिले. ते पाहुन अटकेचा 
सुभेदार जहंदादखान याने एक लाख रुपये घेऊन अटकेचा सुभा 
रणजीतसिंगाच्या स्वाधीन केला. ते कळताच फत्तेखान व त्याचा 
भाऊ दोस्त मुहंमद यांनी इ. स. १८१२३ मध्ये अटकेवर स्वारी 
केली. पण रणजीतने त्यांचा परामव केला. 

रणजीतसिंगाने मुलतानवरही अनेक स्वार्‍या केल्या. शेवटी 
इ. स. १८१८ मध्ये मुलतान त्याच्या ताब्यात आले. त्याच सुमा- 
रास फत्तेखानाचा खून झाल्यामुळे अफगाणिस्तानात गोंधळ 
माजला होता. त्याचा फायदा घेण्यासाठी रणजीतरसिगाने सिंधू 
नदी ओलांडून खैराबाद व पेज्ञावर जिंकले. नंतर त्याने कारमीर- 
वर पुन्हा स्वारी करून इ. स. १८१९ मध्ये तो संपणे प्रदेश 
जिकला. पुढील दोन वर्षांच्या अवधीत त्याने डेरा गाजोखान, 
डेरा इस्माइलखान, भक्‍कर, लेह्‌ मंक्रेश ही ठिकाणे कावीज केली. 

रणजीतसिंगाने पेशावर जिकले होते, ते अफगाग सैन्याने 
लगेच परत घेतले. फत्तेखानाच्या खुनानंतर त्याचा भाऊ महंमद 
अझीमखान काबूलला गेला. दुसरा भाऊ यार मुहंमद पेशावर 
येथे होता. रणजीतसिंगाने पेश्शावरवर पुन्हा स्वारी केली, तेव्हा 
यार मुहंमद शरण आला. पण अज्ञीमखात सैन्य घेऊत रणजीतवर 
चाळून आला. रणजीतसिंगाने नौशेरा येथे त्याचा पुरा पराभव 
केला. मात्र त्याने यार मुहंमदलाच पेशावर येथे आपला मांड- 
लिक म्हणून ठेवले. 

रणजीतसिंगाला सर्वेत्र असे विजय मिळाले; तरीदेखील 
ब्रिटिश सरकारशी केलेला सलोखा त्याने कायम ठेवला. इ. स. 
१८१६ मध्ये नेपाळशी झालेल्या युद्धात व इ. स. १८२४ साली 
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ब्रह्मदेशाशी झालेल्या युद्धात ब्रिटिश्यांची प्रारंभी पीछेहाट झाली 
होती. पण रणजीतसिंगाने त्या संधीचा फायंदा घेतला नाही 
किवा नेंपाळला मदत केली नाही. १८२० मध्ये नागपूरचे भोसले 
त्याच्याकडे जाऊन ब्रिटिशांविरुद्ध मदत मागू लागले; पण त्याने 
ती दिली नाही. तसेच इ. स. १८२४ साली नेपाळ सरकारने 
रणजीतसिंगाशी संरक्षणकरार करण्याची इच्छा दर्शवली होती 
पण तिलाही त्याने नकार दिला. इ. स. १८२५ साली भरतपुरच्या 
राजाने व्रिटिज्ांविरुद्ध मदत मागितली, पण त्याने ती दिली नाही. 

रणजीतसिंगाने अक्या प्रकारे ब्रिटिशांशी इमानदारी ठेवली; 
पण व्रिटिश्यांनी मात्र तशी ठेवली नाही. इ. स. १८२६ मध्ये 
वहावी पंथाने शिखांच्या विरुद्ध जिहाद पुकारळे आणि ब्रिटिश 
मुलखातून स्वारीची तयारी केली, तेव्हा ब्रिटिश अधिकार्‍यांनी 
त्याला मळीच अडवले नाही; उलट प्रोत्साहनच दिले. तो संघर्ष 
सुमारे चार वर्षे चाळू होता. वहाबींच्या सेन्याने एकदा पेश्यावर 
घेतले. पण इ. स. १८३१ त वहावी नेता सय्यद अहंमद मरण 
पावल्यामुळे ते युद्ध वंद पडले. 

इ. स. १८२३ पर्यंत रणजीर्तासगाने पंजावमधील बहुतेक 
सर्व मिसलांचे एक राज्य बनवले. त्यानंतर त्याने सिघकडे दष्टी 
वळवली. पण तिथे ब्रिटिशांचा त्याला विरोध झाला. ब्रिटिश 
सरकारने रणजीतसिंगाशी मेत्रीचा बाह्य देखावा मात्र खप 
केला. १८३१९ मध्ये इंग्लंडच्या राजाने पाच घोडे व एक इंग्लि 
गाडी त्याला भेट म्हणून पाठवली. त्याच वर्षी ग. ज. विल्यम 
वेंटिक याने १८०९ मधील मंत्रीचा तह्‌ पुन्हा केला खरा; पण 
सिंधमध्ये रणजीतसिंगाला मुळीच शिरू द्यायचे नाही, असा 
निर्धार त्याने केला होता. सिंधूच्या पश्‍चिमेकडील शिकारपूर 
घेण्याचा त्याचा विचार होता. पण ब्रिटि्ञांनी त्याला विरोध 
दर्शवला. रणजीतासिंग दूरदर्शी मुत्सही असल्यामुळे त्यावेळी 
गप्प बसला. इ. स. १८३५ साली फिरोजपूरचा राजा निपुत्रिक 
मरण पावला, तेव्हा ब्रिटिशांनी ते शहर ताब्यात घेतले व 
१८३८ मध्ये तिथे लष्करी केंद्र स्थापले. वास्तविक फिरोजपूरवर 
रणजीतची सत्ता त्यांनी मानलेली होती. पण फिरोजपूरचा 
किल्ला लाहोरपासून केवळ ४० मैलांवर असल्यामुळे ब्रिटिशांना 
तो लष्करी दृष्टीने फार महत्वाचा वाटत होता. म्हणून तो त्यांनी 
वळकावला. तथापि रणजीतसिग तेव्हासुद्धा शांत राहिला. 

काबूलचा शहा सूजा लाहोर येथे रणजीतसिगाच्या आश्र- 
याळा होता. त्याच्या बेगमेने कोहिनूर हिरा देण्याचे आश्‍वासन 
रणजीतला दिले होते. रणजीतसिंगाने शहा सुजाला मैत्रीचे 
आणि काही मुलुख, लष्करी मदत व धन देण्याचे वचन दिल्या- 
नंतर शहाने कोहिनूर हिरा त्याला दिला. पण रणजीतसिंगाने 
मात्र आपले वचन पाळले नाही व शहाचा छळ सुरू केला, असे 
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म्हणतात. इ. स. १८१६ साली शहाने आपली सुटका करून 
घेतली व आपल्या वेगमेसह तो लधियानाला पळून गेला. तिथे 
मग तो ब्रिटिशांच्या संरक्षणाखाली राहू लागला 

पूढे इ. स. १८३९ मध्ये शहा सूजाने कावूलवर स्वारी करण्या 
साठी रणजीतसिंगाची मदत मागितली. पण रणजीतर्सिंगान 
त्याला काही अटी घातल्या. त्यांत अफगाणिस्तानात संपूण 
गोवधवंदी करावी, सोमनाथाचे दरवाजे परत द्यावेव अफगाणि 
स्तानाच्या युवराजाने लाहोरच्या दरवारात हजर व्हावे या अटी 
मुख्य होत्या. त्या शहाने मान्य केल्या नाहीत. पण इ. स. १ ८रै 
मध्ये रणजीतसिगाने वरील अटी न घालता शहाशी तह केला 
त्यात शहाने रणजीतसिंगाची सिंधच्या परिचमेकडील प्रदेश 
सत्ता मान्य केली. त्यावेळी रणजीतसिंगाने त्याला बरेच 
दिले. शहा सूजाने मोठे सेन्य उभे करून सिंधमार्गे कंदाहा 
स्वारी केली; पण दोस्त मुहंमदाने त्याचा पराभव केला. -_ 
रणजीतसिंगाने पेशावरवर स्वारी करून ते जिकले. तिथला 
तान मुहंमद कावळला पळन गेला. मग दोस्त मु 
शिखांच्या विरुद्ध जिहाद पुकारले. भोवतालच्या अदेश 
कित्येक मुस्लिम जमातींचे लोक त्याच्या मदतीला आ 
रणजीतसिंगाने दोस्त मुहंमदाचा भाऊ सुलतान मुहंमद > 
वश करून घेतले. तो आपले सैन्य घेऊन शिखांना मिळाल्या 
अफगाणी सेन्याचे धैय गळाले. त्यामुळे दोस्त मुहंमदान मा । 
घेतली व रणजीतसिंगाचा विजय झाला. या विजयामुळ 


प्रतिष्ठा खूप वाढली व सिंवूच्या पश्चिमेकडे त्याची सत्त _ 


झाली. मग त्याने खेबर खिंडीच्या तोंडाशीच जमख्ड य 
कोट बांधला. त्यानंतर रणजीतसिंगाने दाहा सूजाला 
कंदाहार जिंकण्यासाठी मदत करण्याचे कबल के 
कळताच दोस्त मुहंमदाने जमरूडवर मोठे सैन्य पा । 
शिखांनी त्याचा पराभव केला. त्यामळे शिखांना नर्म 
दोस्त मुहंमदाची आकांक्षा पुरण लयाला गेली 


रस 
त्यानंतर लवकरच ब्रिटिश सरकारने रणजीतर्सिंग च्या र्स्थार. 
य्याने शहा सुजाला काबूलचे राज्य मिळवून देण्याचे बहा 
रचले. अफगाणिस्तानवर ब्रिटिश सत्ता प्रस्थापित होण“ दुर्ग 
धोक्याचे होते. म्हणन रणजीतसिंग प्रथम त्या कारस्थानी हदी तै 


धेण्यास तयार नव्हता. पण ब्रिटिशांनी त्याच्या मदती व सटी 


कारस्थान पार पाडण्याचे ठरवले होते. म्हणून त्यान त ती 
| 

केली. मात्र त्या तहामुळे पंजाबचा जो फायदा झाला अ व्वा 

पाहण्याचे भाग्य रणजीतसिंगाला लामले नाही ष्टी 


कावूड्कडे दोडत असतानाच जन १८३९ मध्ये अर्र 
पावला. त्यानंतर लवकरच अंतर्गत यादवीमळे पंजाबा 
माजले व तो प्रदेश जिंकन घेणे ब्रिटिश्ञांना सोपे शा. 


खंड सातवा 


काही इतिहासकारांच्या मते रणजीतसिंगाचे ब्रिटिशांशी 
सलोष्ठा ठेवण्याचे धोरण चुकीवे होते. त्यापेक्षा त्याने नेपाळचा 
राजा व मराठे सरदार यांच्याशी संगनमत करून ब्रिटिशांच्या 
वाढत्या सत्तेला विरोध करणे अधिक योग्य ठरले असते. त्याने 
पंजाबात शिखांचे राज्य 
स्थापण्यात अपुर्वे यश मिळ- 
वले खरे; पण शिवाजी- 
महाराजांची हिंदवी साम्रा- 
ज्याची कल्पना त्याला सम- 
जली नाही. ज्यांनी मरा- 
ठ्यांची सत्ता नाहीशी केली, 
त्यांच्यापुडे आपला टिकाव 
लागणार नाही याची त्याला 
जाणीव होती. हयातीपर्यंत 
त्याने खूप शर्थीने शिखांची 
सत्ता राखली. खरे म्हणजे 
ब्रिटिश सरकार अधिक प्रबळ होण्यापुर्वी त्यांच्याशी निकराचा 
लढा देऊन त्यांचा पराभव करणे रणजीतसिंगाला अंती श्रेयस्कर 
ठरले असते. पण कुठल्याही प्रकारचा धोका पत्करण्याची त्याची 
तयारी नसल्यामुळे त्याने ब्रिटिशांविरुद्ध सामना देण्याचे टाळले. 
तत्कालीन राजांच्या दरवाराप्रमाणे रणजीतसिगाचा दर- 
बारही वेभवपुर्ण असे. तो स्वतः मात्र साध्या पोषाखात राही. 
कधीकधी तो कोहिनूर हिरा आपल्या दंडावर बांधी. दरबारा- 
तील व्यवस्था' पद्धतशीर व कलापूणे असे. तो पाहून अनेकांनी 
त्याच्या दरबाराची तुलना जहांगीरच्या दरबाराशी केली आहे. 
दरबाराचा कारभार सामान्यपणे पंजाबीत चाले. पण टिपणे व 
हुकूम फारसीत लिहिले जात. 
डोगरा राजे धियानसिंग, गुलावर्सिग व सुचेतासिंग यांना 
दरबारात मोठा मान होता. ते दिसायला उमदे व शूर होते. 
त्यांना रणजीतसिंगाने राजा ही पदवी दिली होती. राजा घियान- 
स्रिंग त्याचा मुख्य प्रधान होता. राजा गुळाबसिंग मुख्यतः जम्मू 
भरदेशाची व्यवस्था पाहत असे. तो फार धूत, कारस्थानी व 
महत्त्वाकांक्षी होता. शीख-ब्रिटिश युद्धानंतर त्याने शीख राज्य 
सोडले व ब्रिटिश राजवटीत तो कार्मीरचा पहिला राजा झाला. 
शीख मंडळीत हरिसिंग नलवा हा प्रमुख होता. तो श्रेष्ठ 
नापती मानला जात असे. अफगाण सरहद्दीवरील लढायांत 
त्याने मोठा पराक्रम केला व तिथे शांतता व सुव्यवस्था प्रस्था- 
पित केली. मुसत्तमान, शीख, डोगरा, जाट, इ. सर्व जातींचे लोक 
दरबारात होते, पण त्यांचे आपसांत हेवेदावे चाळू असत. 
रणजीतसिंगाचा कारभार एकतंत्री होता. सर्वे अधि- 


रणजीतसिग 
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रणजीतसिग 


कार्‍यांच्या नेमणुका तो आपल्या मनाप्रमाणे करी. त्याची सत्ता 
अनियंत्रित होती; पण तो स्वतःला खालसाचा सेवक समजे. 
त्याच्या शिक्क्यावर “ अकाल साह्य * म्हणजे परमेश्‍वर आम्हांस 
मदत करो, अशी अक्षरे होती. जेव्हा जय' मिळे तेव्हा रणजीत- 
सिंग तो गुरू नानक व गुरू गोविद यांचा आशीर्वाद मानी. 
रणजीतसिंगाने राज्यकारभाराशी व्यवस्था चांगली केली 
होती. त्याच्या पदरी अनेक चांगली लायक, कर्तव्यदक्ष व 
पराक्रमी माणसे होती. कायदे व न्यायदान पुर्वापार पद्धतीने 
चाले. त्याने मुलकी राज्यकारभारात मोगल शासनपद्धतीपेक्षा 
काही निराळे केले होते, असे दिसत नाही. सैन्याच्या व्यवस्थेत 
मात्र त्याने पुष्कळ सुधारणा केली. शिक्षण व शिस्त यांचे महत्त्व 
ओळखून त्याने आपल्या संन्याला पाश्‍चात्य धर्तीवर शिक्षण 
देण्याची व्यवस्था केली. व्हेन्टुरा, अलादे व कोटं हे नेपो- 
लियनच्या सेन्यातले अधिकारी रणजीतसिंगाने नोकरीस ठेवले 
होते. ते कवायती शिक्षणावरोबर सेनिकांना शस्त्रांचा उपयोग व 
सैनिकी डावपेच यांचेही शिक्षण देत. सैनिकांना नियमित वेतन 
दिले जाई. त्याचे घोडदळ फार रुबाबदार असे. रणजीतसिंगाने 
तोफखानाही तयार केला होता. तोफा चालविण्याचे शिक्षण 
देण्याची व तोफा बनवण्याची व्यवस्थाही त्याने केली होती. 
पंजाबच्या लोकांनी रणजीतसिंगाला बहाल केलेली * शेर - 
ए - पंजाब * ही पदवी त्याचे व्यक्तिमत्त्व व कतृंत्व यांमुळे साथे 
ठरली आहे. आजही लोक त्याच्याविषयी आदर दाखवतात. तो 
दिसायला अगदी सामान्य किंबहुना कुरूप असून, एका डोळ्याने 
अंध होता. त्याच्या तोंडावर देवीचे वण होते. त्याचे बाहू व पाय 
कमकुवत दिसत. तथापि तो तेजस्वी होता. घोड्यावर बसून 
तलवार व भाला चालविण्यात तो अत्यंत कुशल होता. तो उद्योगी 
असून, दिवसभर सतत काम करीत असे. त्याची स्मरणशक्‍ती 
अचाट होती. तो स्वभावाने अत्यंत चौकस असुन, राजकीय दृष्टीने 
मोठा चाणाक्ष मुत्सही होता. माणसाची पारख त्याला चांगली 
होती. तो पराक्रमी व कुशल सेनानी होता. युद्धातील डावपेचां- 
प्रमाणेच राजकारणातले डावपेचही त्याला चांगळे समजत. 
रणजीतसिंगाला शिक्षण मुळीच मिळाले नव्हते, पण त्याच्या 
अंगी चातुर्य होते व विवेकही होता. त्याच्या दरबारात विद्वानांना 
मान मिळत असे. त्याच्या दरबारातील मुन्शी सोहनलाल, 
मिया शहा महंमद, दिवाण अमरनाथ, गणेशदास ही नावे 
विद्वत्तेच्या क्षेत्रात प्रसिद्ध आहेत. सोहनलाल याने उभदाद उद 
तवारीखमध्ये रणजीतसिंगाचे चरित्र व जीवनकार्य यांचे वणेन 
केले आहे. अमरनाथ याचा जफरनामा प्रसिद्ध आहे. गणेशदास 
याचा “ पजेनामा गुरू खालजीका प्रसिद्ध आहे. यावरून 
रणजीतसिगा'ची इतिहासलेखनाविषयी आस्था दिसुन येते. पाठ- 


रणजोर्तासग 


शाळा व मदरसा यांसाठी त्याने जमिनी नेमून दिल्या होत्या. 

शीख पंथावर रणजीतसिगाचो अपार श्रद्धा होती. तो ग्रंथ- 
साहेवाचे नित्य पठण करी व संतमहंतांना नित्य भेटून त्यांचे आशी- 
वाद घेई. युद्धात जय झाला, की तो खूप दानवर्म करी. अमृत- 
सरच्या सुवर्णमंदिरातील सोनेरी छत, कळस, भितीवरील पत्रे 
हे सर्व त्याने दान केलेल्या द्रव्यातून ज्ञालेले आहे. ज्वालामुखी 
देवीच्या मंदिरावरही त्यानें सोन्याचे छत व कळस चढवला. 
एकदा धामिक कृत्यात त्याच्या हातून काही चूक घडल्यामुळे 
अकालतखश्ताने दिळेली शिक्षा त्याने निमूटपणे भोगली. त्याची 
धर्मनिष्ठा जाज्वल्य असली तरी आग्रही किंवा असहिष्णू नव्हती. 

मात्र रणजीतसिंग अगदी निर्दोष होता असे नाही. अफू व 
मद्य या दोन्हींचे त्याला अनावर व्यसन होते. त्याच्या पदरी 
अनेक स्त्रिया व नर्तकी होत्या. तो लोभी होता. स्वार्थासाठी 
त्याने अनेक प्रसंगी न्याय व सत्य यांना डावलले. अनेक प्रसंगी 
त्याने वचनमंगही केला. त्याने स्वतःच्या नात्यातल्या व मर्जी- 
तल्या पुरुषांना मोठी अधिकारपदे दिली होती. सेनादलातही 
अनेक नालायक अधिकारी त्याने केवळ वणिल्यामूळे उच्च पदी 
नेमले होते. [ हिं. क. इं. पी. ९.; सि. इ.; महाराजा रणजीत- 
सिंग -सीताराप कोहली, १९५२; शि. इ.]. 


», २ एक गणेंशस्थान. हे ठिकाण राजस्थानातील सवाई 
रणथभार माघोपूरपासून सहा मैलांवर आहे. रणथंभोर हा 
एक ऐतिहासिक डोंगरी किल्ला असून, त्याला प्रचंड कोट व 
बृुरुजही आहेत. या किल्ल्यातच हे गणेशमंदिर आहे. इथली 
गणेशमूर्ती सत्ययुगात पहाडातून प्रकटली, असे सांगतात. केवळ 
मस्तक व सोंड एवढीच ही मूर्ती आहे. रणथंभोरचा किल्ला 
क्द्धि-सिद्धींच्या लग्तात त्यांच्या वडिलांनी गणेशाला अहेर 
म्हणून दिला अशी दंतकथा आहे. किल्ल्यात मदमीला तलाव, 
कमलयागर, गृप्तगंगा, पद्मिनीभवन, राजप्रासाद, जौहरे भोहरे, 
इ. प्रेक्षणीय स्थाने आहेत. 

मध्ययुगीन ऐतिहासिक गडांमध्ये या गडाची गणना होते. 
हे चौहान राजपुतांचे एक वसतिस्थान होते. इ. स. १३०० मध्ये 
अलाउहिनाने यावर स्वारी केली. पण एक वर्ष लढाई केल्यावर 
त्याला हा किल्ला मिळाला. नंतर तो माळव्याच्या व मेवाडच्या 
सत्तेखाली होता. इ. स. १५६९ मध्ये अकबराने हा किल्ला 
जिकला. [ गणेशकोश; ज. द.; राजस्थान ] 


रणधीरसिंह १८२२- १८९६ इ. स. ) राजस्थानातील 
णधी ( १८२२- १८९६ इ. स. ) राजस्था - 

_ " सिंगरामऊ या गावचा एक कवी व जहागिर- 
दार. याने नामाणव, काव्परत्नाकर, सालिहोत्र, भूषणकोमुदी, 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


व रागमाला असे पाच काव्यग्रंथ लिहिले. त्याने नामार्णवात एका 
वस्तूची अनेक नावे विविव छंदांत दिली आहेत. त्या त्या छंदाचे 
लक्षण व उदाहरणही दिले आहे. काव्यरत्नाकरात नायिकाभेद 
व अलंकार वणिळे आहेत. रागमालेत भजने व गीते आहेत. 
त्याच्या भजनाचा एक नमुना असा- 

आली री अनंग अंग जनु धीरे बनमाली 

ठाढो हुं निकुंज मध्य प्यारी री । 

गल सो हे मोती माल, केसर को तिलक भाल 

मोर पंख सोस भानो चंद्रकी पत्यारी री 

पोत बसन लसित अंग सरसित 

सुखमा सुढंग जलधर- 

ज्यो ली न्यों विद्युत अलोल संग । 

बंसी रवित मंजु अधर सुरस । 

धारि रनधीर लेतो हे । अनन्त तान न्यारी चि 

भावार्थ - हे सखी, जणू मदनच असा श्रीकृष्ण कुंजवनात 
उभा आहे. त्याच्या गळ्यात मोत्याची माळ, भाळी केशराचा 
तिलक व मस्तकी मयूरपिच्छ आहे. पीतवसन, कांतिमान व मत 
वर्ण असा तो आहे. त्याच्या अधरावर मुरली आहे आणि शि 
तून तो ताना काढीत आहे. 
भूषणकौमुदी ही भाषाभूषण नामक ग्रंथावरची टीका आहि. 

सालिहोत्रात अइवपरीक्षा, घोड्यांचे रोग व त्यांवरची अ 
सांगितली आहेत. [क. कौ. १] 


र्गवादे प्राचीन काळी युद्ध करतेवेळी दोन्ही क व] 
न नाद करणारी काही वाद्ये वाजवीत; त्यांना 
वाद्ये म्हणत. रणवाद्यांचा गजर करण्यात स्वपक्षाला उत्तेज' ८. 
आणि शात्रुवक्षाला धडकी भरवणे असा दुहेरी उदेश असे. क्र 
काळी वाजवल्या जाणार्‍या काही रणवाद्यांचा उल्लेख ४ 
त्ःचेत आला आहे- 

अव स्वराति गर्गरो गोघा परि सनिष्वणत्‌ । 


विडंगा परि चनिष्क ददिन्द्राय ब्रह्मोद्यतम्‌ ।॥। 


( क्र. र्ट क द्‌ ९, न 
त्त ह च व. ने 
अथ - पाहा कण्यांचा आवाज होऊ लागला. तुतारी आरती 


पुन्हा ककंश शब्द केला. प्रत्यंचेचा टणत्कार सुरू झाला. 
वेळ न घालवता इंद्राप्रीत्यथं मोठ्याने प्रार्थनासूक्त म्हणा" 
र र गक न ण्‌ 
राम-रावणयुद्धात भेरी व शंख ही रणवाद्ये होती. को ले एकी 
नावाचा एक वाद्यप्रकार होता. हजारो ढक्‍के व शेकडो भभ हि, 
वेळी वाजू लागल्या, म्हणजे त्या ध्वनीला कोणाघात क 
महामारतात झझर, पणवानक, गोमख, भेरी, मूदंग, 
क्षुद्र, पटहू, दुंदुभी, पेश्य, क्ष्वेड, क्रकच, मरज, इ. प्रमुख 


4 


र्ण 


शः 


१ हे या 


खंड सातवा 


वाद्यांचा उल्लेख केलेला आहे. युद्धापूर्वी शंखध्वनी करीत. 

ही रणवाद्ये प्रशिक्षित अधिकार्‍यांच्या ताब्यात असत. ही सवं 
रणवाद्ये सैनिकच वाजवीत. युद्ध सुरू झाल्याची सूचना भेरी वाज- 
वून दिली जात असे. [ प्रा. भा. सां. ] 


(इ.स.चे ११वे शतक ) एक नाथसंप्रदायी योगी. 
रतननाथ हा क्षत्रिय राजकुमार होता असे म्हणतात. तो 
पंजाबातील भटिंडा गावचा रहिवासी का नेपाळचा रहिवासी, 
याविषयी मतभेद आहे. याच्या शिष्यपरंपरेत हिंदूंग्रमाणे मुसल- 
मानही होते. मुसलमान याला हाजीरतन, वाबारतन किवा पीर 
रतन या नावाने ओळखीत. याने भारताबाहेर खुरासान, काबूल, 
गजनी, येथपर्यंत नाथसंप्रदायाचा प्रसार केला. कावूल्चा बादशहा 
याचा कश्षिष्य बनला होता. काबूल व जलालाबाद येथे याने दोन 
शिवमंदिरे बांधली होती व त्यांच्यासाठी जहागी रही मिळवली 
होती. पे्ावरपासून सुमारे दोन मैलांवर याने एक स्थान वस- 
वले होते; ते सांप्रत धरमशाला या नावाने प्रसिद्ध आहे. 

याने रतनज्ञान नावाचे एक पुस्तक लिहून त्यात माच्छिद्र व 
गोरक्ष यांच्यामधला संवाद पद्यवद्ध केला आहे. त्या पुस्तका- 
वरूनच कळते, की हा मच्छिद्रनाथांचा शिष्य असुन, गोरक्ष- 
नाथाचा समकालीन होता. त्याची व गोरक्षाची प्रथम भेट 
गोदावरीच्या तीरावर झाली होती. याने गजनीमध्प्रे देह ठेवला, 
अशी आख्यायिका आहे. [मै ध. पं. ] 


२ राजस्थानातील एक लोकदेव. त्याला देवपद कसे 
रतन पार झळाले याची आख्यायिका अशी - अचल- 
नारायणसिह नावाचा एक राजा होता. त्याने रतन पाँरेच्या 
मुलीवर बलात्कार केला. त्यामुळे रतनने चिडून राजाकडे 
नुकसानभरपाई मागितली. परंतु राजाने त्याच्याकडे लक्ष 
दिले नाही. मग रतनने आपल्या पत्नीसह राजाच्या गडाच्या 
दारात प्रायोपवेशन करून प्राण दिला. पुढे तो पिशाच बनला. 
राजाचा सूड घेण्यासाठी त्याने शरयू नदीकडे मदत मागितली. 
नदीने मदत देण्याचे कबूल केले आणि तिला एकाएकी पूर 
आला. पुरात राजा, त्याचे कुटुंब, त्याचा गड, सर्व काही वाहून 
गेले. तेव्हापासुन रतन लोकांचा देव बनला. [ फो. लो. नॉ. इं. ] 


ग (१) कामदेवाची पत्नी. स्त्रीसोंदर्याची देवता. हिची 
उत्पत्ती दक्षप्रजापतीच्या घामापासूुन झाली, असे 
कालिका पुराणात सांगितले आहे. ब्रह्मवेवत पुराणात हिची 
उत्पत्ती मदनाच्या डाव्या कुशीतुन झाल्याचे सांगितले आहे. पण 
इतर पुराणांत ती दक्षकन्या असल्याचेच म्हटले आहे. आपली 


७०९ 


रत्नकोर्ती 


कन्या मदनाला द्यावी अशा विचाराने दक्ष म्हणाला“ हे मदना, 
ही माझी कन्या तुला सर्वथा अनुरूप आहे. तू हिंचा स्वीकार 
कर. ही तुझ्या आज्ञेत आणि तुझ्या बरोबर राहोल. ” मदनाने 
मग तिचा पत्नी म्हणून स्वीकार केला (कालिका पु. ३.). 

(२) एक भावना. माधुर्य उपासनेचा रती हा प्राण आहे. 
रतीतुनच ही उपासना पुष्पित व फलित होते; म्हणून ती त्या 
उपासनेचे वीजही आहे. तिला माधुर्यरसाचा स्थायीभाव समज- 
तात. जेव्हा ती रती भक्ताच्या हृदयात स्थायी रूपाने निवास 
करू लागते, तेव्हा भक्‍ताला अंशरूपाने रसास्वाद होऊ लागतो. 
त्याचे चित्त आद्रे होते. अखिल रसांची मूर्ती असलेल्या श्रीकृष्णा- 
जवळ या रतीचे रहस्य अत्यंत गुप्त आहे. मुक्‍तीची कामना 
करणाऱ्या साधकांना ही रती लाभत नाही; तर ती भक्तीची 
काप्नता करणाऱ्या भागवतांनाच लाभते. अमृतमधुर आणि 
कोमल असे ज्यांचे चित्त आहे, त्या भक्‍तांच्या हृदयात जेव्हा या 
रतीचा पूर्ण विकास होतो, तेव्हा विश्‍वातले व अंतरातले समस्त 
अनुकूल व प्रतिकूल भाव त्याच्या स्वाधीन होतात. 

भकतिश्षास्त्रानुसार या रतीचे मुख्य व गौण असे दोन प्रकार 
आहेत. रती व काम यांचा जो स्वाद असतो, तसाच काही 
अंश्षी मधुर भक्तीच्या रसाचाही असतो. मात्र हा स्वाद भौतिक 
स्वादाहून सवथा भिक्च असतो. त्याचे शब्दांनी वणेन करता येत 
नाही. [श. क.; हिं. कृ. मा.; म. र. स्व. वि. ] 


र जैनांचा एक धामिक ग्रंथ. त्याच्या दोन 
रत्नकरडशास्त्र हस्तलिखित प्रती आमेर येथील ग्रंथालयात 
आहेत. श्रीचंद्रकवी हा याचा कर्ता होय. स्वामी समंतभद्र याच्या 
रत्नकरंड या ग्रंथाचे हे विस्तृत व्याख्यान आहे. याचे २१ संधी 
असून, त्यांत धार्मिक व नैतिक कथा पुष्कळ आहेत. हा एक 
आचारग्रंथ आहे. यात उदाह्रणे म्हणून प्रसंगोपात्त अनेक व्रत- 
कर्त्या व्यक्तींची कथानके दिलेली आहेत. [ अ. सा. ] 


(१) (इ. स. चे १० वे शतक) एक प्रसिद्ध नैया- 
रत्नकीर्ती थिक. हा विक्रमशीला विद्यापीठात आचाय होता. 
रत्नाकरशांतीचा गुरू हाच होय. याने न्यायशास्त्रावर जे नऊ 
लघग्रंथ रचले, त्यांची नावे अशी- सवंत्रसिद्धी, अपोहसिद्धी, क्षण- 
भंगसिद्धी, प्रमाणांतर्भावप्रकरण, व्याय्तिनिणय, स्थिरसिद्धिदुषण,. 
चित्ताद्वैतप्रकरण, अवयविनिराकरण व सामान्यनिराकरण. यां- 
पैकी तीन ग्रंथ अनुपलब्ध आहेत. विमलचंद्र राजाचा आश्रित 
असलेला रत्नकीर्ती हा या रत्तकीर्तीहून भिन्च आहे, असे संशो- 
धकांचे मत आहे. [पु. त. नि.; म. च. को. ] 

(२) (इ. स. चे १९ वे शतक) एक जेन मराठी कवी. हा 


रत्नकीर्ती ७१० सपण्टेण् संस्कृतिकोश 


विदर्भात राहणारा होता. भट्टारक सिद्धसेन हा याचा गुरू- 
होय. उपदेशरत्नमाला हा याचा ग्रंथ म्हणजे षट्कर्मोपदेशरत्न 
माला नावाच्या संस्कृत ग्रंथावरची टीका होय. या ग्रंथात 
देवपूजा, गुरूपास्ती, स्वाध्याय, संयम, तप, दान, या श्रावकांच्या 
षट्‌कर्मांचे उत्तम विवेचन आहे. मूळ संस्कृत ग्रंथ अठरा अध्या- 
यांचा असून, त्यावरील हो टीका तीस अध्यायांची आहे. संस्कृत 
भाषेचे ज्ञान उत्तरोत्तर कमी होत आहें, म्हणून मी मराठीत 
रचना केली, असे कवीने म्हटले आहे. [ प्रा. म. जं. सा. ] 


एक जेन ब्रत. हे व्रत वर्षातुन तीन वेळा अनुक्रमे 
रत्नत्रयत्रत णि चैत्र महिन्यां 

भाद्रपद, माघ आणि चेत्र महिन्यांत करतात. 
यात शुद्ध पक्षातील द्वादशीला एकाशन करायचे व त्रयोदशी, 
चतुरदेशी आणि पौणिमा या तिथींना उपवास करायचा असतो. 


रत्नपाणी बोधिसत्त्व 


वद्य पक्षातील प्रतिपदेला एकभुक्त राहून पारणे करतात. ब्रत- 
कालात “ ओंर्‍हीं सम्यग्दशेनज्ञानचरित्रेभ्यो नमः ' या मंत्राचा 
त्रिकाल जप करतात. तीन वर्षे ब्रत केल्यावर उद्यापन करतात. 
फल-निर्वाणपदप्राप्ती 

जंबुदीपातील विश्रवण नावाच्या राजाने हे न्रत केल्याची 
ह आहे. [जे. व्र. वि. सं.;त्र. ति. नि. ; जै. क. ] 


त्नधने रत्नाची धेन्‌ बनवून ती शुभ दिवशी कृष्णाजिनावर 
रत्नथन उठवून ब्राह्मणाला दान द्यावी, असे सांगितले आहे. 
(मत्स्य पु. २९२). हे एक महादान आहे. मिठाच्या खड्यांची 
धेनू करून व तिच्या प्रत्येक अवयवावर एक रत्न ठेवून तिचे दान 
करावे, असेही सांगितले आहे. फल-विष्णुपदप्राप्ती. [ पु. इ. ]. 


र्त्न एक बोधिसत्त्व. याला तिसरा किवा सहावा बोषि- 
त्नपाणी सत्त्व मानले आहें. याचा वर्ण पीत किवा श्याम 
आहे. रत्नसंभवापासून याची उत्पत्ती झाली असून, रत्न हे याचे 
अभिज्ञानचिन्ह आहे. याने कमलस्थित चंद्रमंडल धारण के 
असते. [ इं. वु. इ.; गॉ. नॉ. वु.; निष्पन्नयोगावली. ] 


उ. भारतातील एक जैनतीथं. हे स्थान फैजाबाद 
रत्नपुरी जिल्ह्यात असून, सोहावल नावाच्या स्टेशनपासूत 
सुमारे दीड मैलावर आहे. याला घमंनाथ तीर्थकराची जन्म* 
मानतात. जिनप्रभसूरीच्या काळात हे स्थान रत्नवाह म्हणून 
प्रसिद्ध होते. जैत यात्रिक याचा रोइनाई नावाने उल्लेख करतात. 
इथे इवेतांबरांचे एक आणि दिगंवरांची दोन मंदिरे आ्तित' 
[ कल्याण - तीर्थांक; जे. ध.; भा. प्रा. जे. ती. ] 


(११८१ इ.स.) इवेतांवर जैनांपैकी एक क, 
रत्नप्रभस्वरी ग्राने* प्रमाणनयतत्त्वालोकालंकार 'या ग्रंथा 
* स्याद्वादरत्नावतारिका ' नावाची टीका लिहिली आहे. माया 
मालावृत्ती नावाचाही याचा एक ग्रंथ आहे. [ म. च. की. 


अ वी घ्यानीवुद्धांतळा पाचवा वृद्ध. नेपाळी पंत 
त्नसभव ट्राढ्या तिसरा घ्यानीवुद्ध मानतात. याचे र 
असे- हा दक्षिणाभिमुख असून, याचा रंग पिवळा आहे. य 
हातांपैकी डावा हात मांडीवर असून, उजवा हात वरद < 
आहे. रत्न हे याचे शिरोलांच्छन असून सिह्युग्म हे वाहून गा 
“३5 आाः रत्नध्र्क्‌ हुम्‌ हा याचा मंत्र आहे. ठी 

याला दोन हातांपेक्षा अधिक हात असल्याची वर्णनेही ऑर्डट 
तात. तिबेट व चीनमध्ये याची प्रसिद्धी खप आहे. हा बया 
उशिरा बौद्ध संप्रदायात प्रविष्ट झाला असावा, असे म्ह 
[इं.बु.इ.] 


क 


1 

र्त्नहरी (जन्म इ. स. १७९ १) एक हिंदी संतकवी" हीर. 

जन्म पंजाबमधील सियालकोटमध्ये गुलाबर्सिर्ट र 

रामकुमारी यांच्या पोटी झाला. याला विरक्‍तीचे जणू 4 
कडूच मिळाले होते. थोडे समज्‌ लागताच हा घर सोडून अर्र 


ह. आक 


--कु- - पपया 
वि 


नर 


क 


खंड सातवा 


सरला गेला. त्याने तिथे रामानुज या संताकडून दीक्षा घेतली. 
हा उदासी संप्रदायाचा अनुयायी होता. काही कालाने रत्नहरीने 
वेष्णव धर्माची दीक्षा घेतली. रत्नहरीसंवंधी अनेक आख्यायिका 
प्रसिद्ध आहेत. त्याचे स्मारकमंदिर अमृतसरमध्ये आहे. रत्न- 
ह्रीला उत्तम प्रतिभा लाभलेली होती. त्याने सुमारे बत्तीस ग्रंथ 


->>><<२*%-« 4 
(> ल 


रत्नसंभव घ्यानीबुद्ध 


रचले आहेत. त्यांतील काही ग्रंथ असे- रामरहस्य, रामललाम- 
गीत, सारसंगीत, दाशरथिदोहावली, रासपंचाध्यायी, रघूत्तम- 
नामसहस्र, इत्यादी. रत्नहरीची भाषा ब्रज असून, ती अलंकार 
प्रचुर आहे. तिच्यावर पंजाबीचीही छाप आहे. [ पं. हि. सा. इ. ] 


(१) (इ. स. चे ९ वे शतक) काश्मीरमधला' एक 
रत्नाकर कवी. हा अवंतिवर्म्याच्या दरबारात होता, असे 
कळते. ध्वनिगाथापंजिका, वक्रोक्तिपंचाशिका व हरविजय नामक 
१० सर्गाचे महाकाव्य एवढी काव्यसंपदा याच्या नावावर आहे. 

ह्रविजय या संस्कृत महाकाव्यात शिवकृत अंधकासुरवध हा 
वषय वणित आहे. सहाव्या सर्गात त्याने २०० इलोकांची शिव- 
स्तुती लिहिली असून, ४७ व्या सर्गात चंडिकास्तुती केली आहे. 
या दोन्ही स्तुतींवरून त्याचा अध्यात्म व शाक्त आगम यांवर'चा 
अधिकार कळून येतो. त्याच्या काळात महाकवी माघ याचा विशेष 


बोलबाला होता, तो पागी रण्यासाठी (माते वरीश पहकाच्याचे 


७११ 


रत्तावलो 


प्रणयन केले. चमत्कृती व पांडित्यप्रदर्शन यांच्या साली त्याची 
प्रतिभा आणि रसवत्ता दवून गेली आहे, असा या महाकाव्यावर 
विद्वानांचा अभि प्राय आहे. [ सं. सा. इ.; हि. वि. को.] 

(२) (समाधी इ. स. १७१९) एक संतकवी. हा भा्गव- 
गोत्री यजुर्वेदी ब्राह्मण असुन, रामानंदाचा शिष्य होता. याला 
ज्ञानेश्‍वरांचा साक्षात्कार ज्ञाला होता, असे सांगतात. सांप्रत 
बऱ्हाणपुर येथे याचे वंशज आहेत. हा मुक्‍ताबाईच्या परंपरेतला 
होता. दीपरत्नाकर, उपदेशरत्नाकर, इ. बरेच ग्रंथ याने लिहिले. 
काही स्फुट पद्यरचनाही केली. त्याच्या सवं ग्रंथांची मिळून सुमारे 
४०,००० इतको ओवीसंख्या भरते. याने गीताही समश्‍लोकी 
रचली आहे. याची भाषा प्रासादिक असुन, दृष्टान्त देण्याची 
हातोटीही चांगली आहे. [ गो. च. प. ] 

(३) एक कन्नड जैन कवी. हा इ. स. च्या १६ व्या शतकाच्या 
अखेरीस होऊन गेला. भरतेशवैभव नावाचे एक गेय काव्य 
याने लिहिले आहे. 

(४) एक महानुभाव ग्रंथकार. याने बत्तीसलक्षणटीका हा 
ग्रंथ रचला आहे. त्यात मूळ चक्रधराचे सुत्र, त्यावर भीष्माचार्याचे 
भाष्य आणि त्यावर स्वतःची टीका. अशी त्याने आपल्या 
ग्रंथाची रचना केली आहे. [म. च. को. ] 


र्त ह इ. स. चे ११ वे शतक) एक बोद्ध नेया- 
त्नाकरशांती म याला होळ > असेही म्हणत. 
हा ओदंतपुरी व विक्रमश्िला या विद्याल्यांत आचार्य व व्यव- 
स्थापक होता. याने जेतारी व रत्तकोर्ती यांच्याजवळ तंत्र- 
शास्त्राचे अध्ययन केले. धमंप्रसारासाठी हा ल॑केमध्येही गेला 
होता. याने छंदोरत्नाकर, विज्ञप्तिभागसिद्धि व अंतर्व्याप्ती असे 
तीन ग्रंथ लिहिले आहेत. [म. च. को. ] 


द्य पर्वेतदानांतील एक दान. यासाठी हिरे- 


रुनाचरदान पकोचा पवेत कराषरा उत, फर- 
अह्महत्यादी' पापांपासून मुक्तता. याचे सवे विधिविधान धान्य- 


शेलदानाप्रमाणे असते. पाहा - धात्येर. [दा. चं; पु इ] 


गोस्वामी तुलसीदासांची पत्नी. हिच्या पित्याचे 
रत्नावली नाव दीनबंधू पाठक व मातेचे ताव दयावती 
होते. दीनबंधू बदरिया नावाच्या गावी राहत होता. रत्नावली 
अप्रतिम लावण्यवती, गृहकार्यनिपुण व कवयित्री होती. तिला 
सरस्वती' असेही म्हणत. बयाच्या १२ व्या' बषी तिचे तुत््सी- 
दासाजझी लग्न झाळे. ती छहानपणापासूनच शिवभक्त होती. 


र्तातहीचे एकण २९ रहे व ४ प्रे शालवर उपलब्ख 


रत्तावलो 


झाली आहेत. त्यांतल्या काही दोह्यांत तिच्या गृहस्थजीवनाची 
छटा आहे; काही दोहे तिने पतीने त्याग केल्यानंतरच्या 
वियोगावरस्थेत लिहिळे आहेत; काही सामान्य नीतीवर लिहिले 
आहेत आणि काही स्फुट आहेत. [ अजन्ता, जून १९५३] 


र्त एक जेतत्रत. या व्रताचे वृहत्‌, मध्यम व लघू 
त्नावलीत्रत असे तीन प्रकार आहेत. वृहत्‌ ब्रत ३६६ 
दिवसांत पुण होते. यात ३०० उपवास आणि ६६ पारणी असतात. 
कोणत्याही महिन्यात या ब्रताचा प्रारंभ करता येतो. 
मध्यमब्रतात ७२ उपवास असतात. प्रत्येक महिन्यात ६ या- 
प्रमाणे हे उपवास एका वर्षात पूर्ण करायचे असतात. 
लवुत्रत ४८ दिवसांचे असते. त्यात ३० उपवास व १८ पारणी 
असतात. [जे. व्र. वि. सं.; व्र. ति. नि. ] 


_-. प्रकाशमान कठीण वस्तु म्हणजे रत्न होय. संस्कृतात 
रत्न रत्लाला मणी असेही नाव आहे. मणिरत्न असा जोड- 
शब्दही वापरतात. रत्ने खाणीतून अर्थात भूगर्भातून निघतात. 
म्हणूनच पृथ्वीला रत्नगर्भा असेही एक नाव आहे. 

रत्नांचे महारत्ने व उपरत्ने असे दोन वर्ग आहेत. हिरा, 
माणिक, मोती, पाचू, पुष्कराज, नील, गोमेद, लसणिया, वंड्ये व 
पोवळे ही महारत्ने होत. कूर्म, महाकूर्म, नहिच्छत्र, श्यावगंघ, 
व्योमराग, कीटपक्ष, कुरुविद, सूर्यनाल, हरितसार, जीवित, 
यवजाती, शिखिनील, वंशपत्र, धूलिमरकत, भस्मांग, जंबुकांत, 
स्फटिक, क्केतन, पारिपात्र, नंदक, अंजनक, लोहितक, शैलेयक, 
शुक्तिचूर्ण, पुलक, तुत्यक, शुकप्रीव, गुरुत्पक्ष, पीतराग, वर्णरस, 
कर्पूरक व काच ही वगंरत्नाकरानुसार उपरत्ने होत. दुसऱ्या 
काही ग्रंथांत वज, मुक्ता, माणिक्य, नील व मरकत ही पाच 
महारत्ने म्हटली असुन, गोमेद, पुष्पराग, वैड्ये व प्रवाळ ही 
उपरत्ने म्हटली आहेत. 

रत्नाची तेजस्विता लक्षात घेऊन श्रेष्ठ व्यक्‍तीला रत्नाची 
उपमा देण्याचीही प्रथा आहे. उदा ० नारीरत्न, शिशुरत्न, विद्दद्‌- 
रत्न इत्यादी. वोद्ध परंपरेत वृद्ध, धर्म व संघ यांना त्रिरत्न 
म्हणतात. याच परंपरेत पुढील सात वस्तूंना रत्ने म्हंटले आहे - 
(१) सुवणंचक्र - एखाद्याला चक्रवतिपदाचा अभिषेक होतो, 
तेव्हा हे आकाश्यातून खाली येते व चक्रवर्तीच्या जवळ राहते. 
(२) चिंतामणी, (३) सम्राज्ञी, (४) शुभ्र घोडा, (५) पांढरा 
हत्ती, (६) कुशल मंत्री व (७ ) कुशल सेनापती. 

उराणांत व लोकसाहित्यात रत्नांच्या उत्पत्तिकथा दिल्या 
आहेत, त्या अशा - 


(१) बली नावाचा एक त्रैलोक्यविजयी दानव होता. त्याने 


य 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


देवलोकावर आक्रमण करून इंद्राला जिकले. मग देवांनी कपट 
करून बलोीला श्रेष्ठ मानले व * तू आमच्या यज्ञात वल्यिग्य 
पक्षू हो, ' अश्ली त्याला विनंती केली. वलीने * तथास्तु 
म्हटले. मग देवांनी सोत्रामणी यज्ञ केला. वलीला पद्यू म्हणून 
यूपस्तंभाला बांधले. पण बलीचे जन्म-कर्म विशुद्ध असल्यामुळे 
त्याच्या शरीराचे सव अवयव रत्नमय बनले. ती रत्ने घळघळा 
भूमीवर गळाली. ती पाहून देव, यक्ष, सिद्ध व नाग त्या रत्त- 
राशीवर तुटून पडले. त्या झटापटीत ती रत्ने समुद्र, नद्या, 
पर्वत, अरण्य, इ. ठिकाणी विखरून पडली आणि तिथे तिथे 
त्यांच्या खाणी निर्माण झाल्या. 

(२) इंद्राने वज्रासुर नामक एका असुराच्य़ा मस्तकावर 
प्रहार केला. त्यासरशी त्याच्या शरीरातुन नाना प्रकारची रत्ने 
खाली पडून पृथ्वीवर पसरली. 

(३) समुद्रमंथनातून कोस्तुभादी चौदा रत्ने निर्माण झाली. 

(४) रत्ने नागाच्या फणेमधून गळून पडली. 

रत्नांचे गुणदोष पुढीलप्रमाणे सांगितले आहेत - गुरुत्व, 
घनत्व, काठिण्य, स्निग्धता, रंग, कांतिमत्ता व स्वच्छता हे 
रत्नांचे गुण होत. याच्या विरुद्ध ते सगळे दोष समजावे. 

रत्ने शरीरावर घारण केल्याने भाग्योदय होतो व दैन्य- 
दारिद्रय नष्ट होते, असे सांगितले आहे. चिंतामणी हे रत्न तर 
इच्छिलेली वस्तू मिळवून देते, असे म्हणतात. ज्याच्या जवळ 
चिंतामणी असतो, त्याला परचित्तज्ञान होते व त्याचे शत्रू नष्ट 
होतात, असेही म्हटले आहे. निर्दोष रत्न ऐश्‍वर्यदायक व संदोष 
रत्न दारिद्रय देणारे असते. 

रत्नांचा उपयोग त्र्ग्वेदकालापासून केळेला आढळून येतो. 
क्ग्वेदात तीन ठिकाणी सप्तरत्नांचा उल्लेख आला आहे. एका 
ठिकाणी तर एकवीस रत्नांचा उल्लेख आढळतो. त्या क्र्चेत 
म्हटले आहे ते असे - हे क्रभूंनो, तुम्ही असे पराक्रमशाली आहां, 
म्हयून २१ प्रकारची जी दिव्यरत्ने, जी सोमार्पण करणार्‍या 
प्रत्येक भक्ताला एकेक याप्रमाणे तुम्ही देता, ती सर्व रत्ने तुमच्या 
आशीर्वादासह आम्हांला देण्याची कृपा करा (त्र. १.२०-७) 

क्त्ग्वेदाच्या श्रीसुक्तात रत्नाबद्दल मणी असा शब्द माला 
आहे. पुराणांमध्ये रत्ने आणि रत्नखचित ग्रेवेय, किरीट, कुंडल/ 
इ. अलंकार यांचे भरपुर उल्लेख सापडतात. महाकाव्यातही 
राजवेभवाच्या वणंनात रत्नखचित अलंकारांचे व गृह, वापी, 
पुष्करिणी, इ. वस्तूंचे निदेश येतात. वेदिक कालापासून आज” 
तागायत रत्न ही एक बैभवनिद्शक वस्तू असल्याचे मार्त्य 
झालेले आहे. ज्याच्या खजिन्यात विविध रत्ने आणि रत्नालंकार 
असतील, तो श्रीमान व भाग्यवान समजला जातो. रत्न ही 
किमती वस्तू ठरल्यामुळे तिच्या देवघेवी च्या व्यवहारात फसगत 


खंड सातवा 


होऊ नये, रत्न म्हणून खडा किवा नकली वस्तु पदरात बांधली 
जाऊ नये, म्हणून भारतात रत्नपारखी हा एक वगंच निर्माण 
झाला आणि राजेरजवाडे, श्रीमंत, इ. वरिष्ठ लोकांच्या आद- 
राला पात्र ठरला. रत्नाच्या खरेखोटेपणाची शहानिज्या करता 
करता, अनुभव घेता घेता रत्नपरीक्षेचे एक स्वतंत्र शास्त्रच 
बनले. एतद्विषयक ग्रंथ पुढीलप्रमाणे - 

अथेशास्त्र - कोटिल्याने यात रत्नपरीक्षेविषयी काही मह- 
तत्वाचे अनुभव सांगितले आहेत. त्याचप्रमाणे रत्नांची नावे, 
उत्पत्तिस्थाने, गुणदोष, इत्यादींचे वर्णन केळे आहे. त्याचबरोबर 
राजाने जाणकार व्यक्‍तीच्या सल्ल्याने रत्नांची खरेदी करावी, 
असेही सांगितले आहे. 

रत्नपरीक्षा - हा ग्रंथ सातव्या किवा आठव्या शतकात 
बुद्धभट्टाने रचला आहे, असे मानतात. त्याने रत्नपरीक्षेविषयी 
पुष्कळ लिहिले आहे. 

अगस्तिमत - वृद्धभट्टाच्या ग्रंथानंतर या ग्रंथाचा काल येतो. 
भगस्तीने रत्नशास्त्राच्या प्राचीन सिद्धातांचे विवेचन करीत 
असताना स्वतःचे अनुभवही ग्रथित केले आहेत. 

नवरत्नपरीक्षा - कल्याणीचा राजा सोमेश्‍वर याने हा ग्रंथ 
लिहिला आहे. यात रत्नांच्या वर्णनाबरोबरच कुत्रिम रत्ने कशी 
ओळखावी ते विशेष रूपाने सांगितले आहे. 

अगस्तीय रत्नपरीक्षा - हा ग्रंथ अगस्तिमताचे सार असला 
तरी त्यातील विवेचनात काही नव्या गोष्टीही आढळतात. 

मानसोल्लास - या ग्रंथात रत्ते तोलावी कशी आणि ती 
तोलण्याचा तराजू कसा असावा, याचे वर्णन आहे. 

याशिवाय रत्नसंग्रह, रत्तसमुच्चय, लघुरत्नपरीक्षा, मणि- 
माहात्म्य असे आणखी काही ग्रंथ संस्कृत भाषेत आहेत. 

रत्नपरीक्षा -हा ठक्कर फेरू याने प्राकृत भाषेत रचलेला ग्रंथ 
असून, अनेक कारणांनी त्याला महत्त्व आहे. ठक्कर फेरू हा 
श्रीमाळ जातीचा असून, अलाउद्दीन खिल्जीच्या खजिन्यावर 
आणि टांकसाळीवर होता. याने रत्नपरीक्षेची प्राचीन परंपरा 
सांगून त्यापुढे रत्नाचे मूल्य, वजन व उगमस्थाने यांची विशेष 
माहिती दिली आहे. याच्या मते रत्नांची संख्या सोळा असून, 
लाळ, अटकी व फिरोज ही रत्ने पारस देशातील आहेत. याने 
नवरत्नांची यादी पद्मराग, मुक्‍ता, विद्रुम, मरकत, पुखराज, 
हिरा, इंद्रनील, गोमेद व वैडूर्य अ्ली दिली आहे. 

भारतात व सिलोनमध्ये नकली रत्नेही बनवीत असत. नव- 
रत्नपरीक्षा या ग्रंथात ती बनवण्याची प्रक्रिया दिली आहे. 

इ.स. च्पा अठराव्या शतकापर्यंत भारत ही रत्नांची एक प्रमुख 
बाजारपेठ होती. रत्नपरीक्षेच्या शास्त्रात भारतीय जवाहिरे मोठे 
निष्णात होते. इ. स. च्या प्रारंभिक शतकांत रोम आणि भारत 
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यांच्यामध्ये जो विविध वस्तूंचा व्यापार चाले, त्यात रत्तांना 
विशेष स्थान होते. प्राचीन भारतात राजे आणि श्रीमंत लोक 
रत्नपारखी होते. रत्नांच्या खरेदीच्या व्यवहारात आपण फसले 
जाऊ नये म्हणून त्यांना पारखी बनणे अपरिहायं होते. प्राचीन 
पौराणिक व बौद्ध साहित्यात जवाहिरे अर्थात रत्नांचे व्यापारी 
यांच्या विषयी पुष्कळ उल्लेख मिळतात. 

बृहत्कथेच्या इलोकसंग्रहात रत्नव्यवहाराविषयी एक कथा 
आली आहे, ती अशी-सानुदास नावाचा एक रत्तपारखी होता. 
तो एकदा पांड्य देश्यातल्या मदुरेच्या जव्हेरी बाजारात गेला. 
तिथे एक गिर्‍हाईक आणि एक व्यापारी यांचा एका रत्ना- 
विषयी सौदा चालला होता. सातुदास त्या रत्नाकडे बारीक 
नजरेने बघत राहिला. ग्राहकाला वाटले, की हा यातला जाण- 
कार असावा. त्याने सातुदासाला त्या रत्नाची किमत विचारली. 
सानुदासाने एक कोटी ही किमत सांगितली. सौदा करणार्‍या 
दोघांनाही त्या किमतीविषयी संशय उत्पन्न झाला; म्हणून ते 
दोघे दुसऱ्या एका पारख्याकडे गेले. तो पारखी म्हणाला, की 
* जाणकाराला हे रत्न पृथ्वीमोलाचे आहे; पण अजाण माणूस 
त्याचे मोळ एक छदामही करील. ' यावरून सानुदासाचे रत्न- 
पारखीपण त्या बाजारात प्रतिष्ठित झाले. ती गोष्ट पांड्य 
राजाच्या कानावर गेली. मग राजाने सानुदासाची रत्नपरीक्षक 
म्हणून आपल्या कोशागारावर नियुक्‍ती केली. 

दिव्यावदान या बौद्ध ग्रंथात रत्नांचे व्यापारी समुद्रपर्यटत 
करीत असल्याचा उल्लेख मिळतो. ज्ञातृधर्मकथा व उत्तरा- 
घ्ययनसूत्रे या जेन ग्रंथांतही रत्नांच्या व्यापाराचे अनेक संकेत 
मिळतात. [ मे. गु. अ. ग्रं.; भारतीय रत्नों का विवेचन- श्री. 
उत्तमराम शुक्‍ल शास्त्री - त्रिपथगा, फेब्रुवारी १९५६] 


एक प्राचीन वाहन. मध्ययुगापर्यंत याचा उपयोग होत 
ध्य होता. वैदिक आयं युद्धात रथाचा वापर करीत असत. 
ते त्यांचे एक महत्त्वाचे युद्धांग होते. प्राचीन काळी इजिप्त, 
असीरिया, बाबिलोनिया, इ. बहुतेक देशांत युद्धासाठी रथाचा 
उपयोग होत असे. हडप्पा येथे रथाचे दोन सांगाडे सापडले 
आहेत; त्यावरून सिंधुसंस्कृतीचे लोकही रथाचा उपयोग करीत, 
असे दिसते. 
वैदिक आर्यांना रथाविषयी विलक्षण प्रेम होते. क्रग्वेदाच्या 


' व्या मंडलातले ४७ वे संपूर्ण सुकत रथप्रश्षस्तीचे आहे. त्यातली 


एक क्रचा (क्र. ६.४७.२८) अशी - 
इस्स्य वज्रो सरुतासनीकं सित्रस्य गर्भा वरुणस्य नाभि: । 
सेसां नो हृव्यदार्ति जुषाणो देव रथ प्रति हव्या गुभाय ॥ 
अर्थ - हे दिव्य रथा ! तु इंद्राचे वजा, मरुतांचे सैन्य, सूर्य- 


रथं 


विवाचा गाभा आणि वरुणाचे अंतरंग आहेस. तर हा आमचा 
हविर्भाग गोड करून घेऊन आमच्या पाचारणाचा स्वीकार कर. 
ही रथकल्पना प्रतीक म्हणून उपनिषदांतही आलेली आढळते. 
कठोपनिषदातला या विषयीचा इलोक असा - 
आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु । 
बुद्धि तु तार्राथ विद्धि मनः प्रग्रह्मेव च । 
अर्थे - हे नचिकेत्या, आत्मा हा रथी, शरीर हे रथ, वृद्धी 
हा सारथी व मन हे लगाम आहे, असे तू समज. 
वादच भाया रता नवम... 
चालवण्यात आणि 
रथ  वनवण्यातही 
कुशल होते. क्ररभूंचा 
वर्ग हा रथकार 
होता, असे दिसते. 
कारण क्र्भूंनी एक 
सुंदर रथ बनवून तो 
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रथाला चार चाकेही लावीत. रथाला वहुघा दोन घोडे जोडीत. 
गाढवे व खेचरे जोडल्य़ाचेही उल्लेख आहेत (ऐ. ब्रा. ४.९.४). 
रथाला हत्ती व बैल जोडीत असेही वर्णन पुराणांत आहे. 
घोड्यांच्या पाठीवरून कक्षा (पट्टा) बांधीत. तोंडात लगाम देत. 
रथाचा उभा दांडा १८८ अंगुली, जोखड ८६ अंगुली व आस 
१०४अंगुली असावा, अशी मोजमापे शुल्बसुत्रांत दिली आहेत. 
रथाच्या पुढच्या बाजूस दोन लाकडी वाटोळी आसने शेजारी 
दोजारी असत. त्यांवर डावीकडे योद्धा व उजवीकडे सारथी वसे. 
रथाला वाघ, गेंडा 
व हत्ती यांच्या चाम- 
ड्यांनी चहूअं गी 
मढवीत. कधी कधी 
कांवळयानेही मढ 
वीत. वैठकीवरही 
कांबळे किवा 
मढवीत. अहा 


अद्विनींना दिला रथांना अनुर्क 

असे वणंन क्रध्ग्वेदात कांबळ व॑चामेण 

आहे (१.२०.३.). म्हणत. श्रीमंत 
रथाची रचना - - पल्यारथाला 

रथाला दोन चाके । पांढरे कांबळे वेढीत 

असत. अश्विनौचा अश्या रथाला पाई 

र्थ ' मात्र तीन | कंबली म्हणत. 

चाकांचा होता,असा रथविद्या - 

उल्लेख आहे (क. योद्धघाचे सैन्यात 

१-११८.२). पवी' | 

(घातुची धाव), 

प्रधी (घेर), वर्तुळ । 

(मुख्य चाक), अर 

(आरे ), नम्य | डड :... अ००८०-->-. जिनी. पर्यंत महच्वा 

(तुंबा) व अक्ष रथ-भीमवकर्णयांचे युद्ध रक मानलेली ही ती 

(आंस) हे चाकाचे र सारथ्य कर्म करणा” 

अवयव असत. आसाचे टोक ठिद्रातुन निघू नये म्हणून जी खुंटी प्यांना सूत म्हणत. राजे, मंत्री व यवराज यांनाही रथर्विर्टी 


ठोकीत, तिळा आणी असे नाव होते. अक्षावर रथाचा' कोश 


म्हणजे मुख्य भाग असे. त्याला ईषा नावाचा जोखडाला जोड- 


णारा एक उभा दांडा असे. जोखड घोड्यांच्या मानेवर ठेवीत. 
घोडे वेडेवाकडे चालू नयेत म्हणून, जोखडाच्या दोन्ही टोकांना 
छोटे छोटे दांडे बसवोत. त्यांना शम्या म्हणत. रथाचा वेग कमी 
करण्यासाठी किवा त्याला आधार देण्यासाठी एक भारी लाकड 
खालच्या अंगाला लटकावीत. त्याला कस्तंभी म्हणत. मोठ्या 


शिकावी लागे. शत्रूने सारथ्यावर शरसंधान केल्यास त्याचे ₹ 
करणे हे योद्धयाचे काम असे. तरीही एखादे वेळी सारथी न 
डागून पडल्यास योद्धथालाच रथ स्वतः हाकावा लागे. 
श्रीकृष्ण रथविद्येत पारंगत होता. त्याने शिष्टाईच्या प्रसंगी 
दुर्योधनाला म्हटले- ' मी अर्जुनाचा सारथी आहे. लक्षात 26 
को तुझ्या सैन्यातळे योद्धे जिकडे जिकडे वळतील, तिकडे ति 
त्यांना समोर अर्जुनाचाच रथ दिसेल. ' अर्जुनही रथविद्येत प्री 
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होता. त्याचे हे प्रावीण्य उत्तरगोग्रहणप्रसंगी विराटपुत्र उत्तराचे 
सारथ्य करताना व सुभद्राह्रणप्रसंगी दिसून आले. काही राज- 
कन्याही रथविद्येत प्रावीण्य मिळवीत, असे दिसते. सुभद्राह्रण- 
प्रसंगी जेव्हा यादवसेन्य अर्जुनावर चालून आले, तेव्हा सुभद्रा 
त्याला म्हणाली. 'तुम्ही युद्ध करा, रथ मी चालविते. मला त्याचे 
शिक्षण आहे. * मातली ब्रह्मदेव व शल्य हे महाभारतात उल्ले- 
खिलेळे आणखी काही कुशल सारथी होत. 

रथाचे प्रकार - निरनिराळ्या उपयोगासाठी रथ तनिर- 
निराळे असत व त्यांची नावेही भिन्न असत. 

(.१) देवरथ - जगन्नाथ, शिव, विष्णू, बुद्ध, राम, कृष्ण, इ. 
देवतांच्या शोभायात्रेसाठी बनवलेले रथ. त्यांची चाके मोठी व 
आकार देवमंदिरासारखा असे. ते ध्वजपताकांनी सुशोभित 
करीत. देवाचे जे ऐश्‍वर्य, तेच त्या रथांचेही असे. 

(२) पुष्यरथ - विशेषप्रसंगी नगरातून राजाची मिरवणूक 
काढीत त्यासाठी तयार केलेला रथ. 

(३) क्रीडारथ - हे रथ स्पर्धेसाठी बनविले जात. 

(४) कर्णी रथ -हे आकाराने लहान, वस्त्राने झाकलेले आणि 
विद्षेषतः स्त्रियांसाठी बनवीत. 

(५) वैनयिक - यांचा उपयोग बहुधा रथविद्येचे शिक्षण 
देण्यासाठी होत असावा. 

(६) सांग्रामिक - हे युद्धासाठी बनविलेले आणि म्हणूनच 
उंच व मोठे असत. त्यांत शस्त्रांचा बराच मोठा साठाही करता 
येत असे. एकाऐवजी दोन योद्धयांना बसण्यासाठी त्यांत जागा 
ठेवलेली असे. 

शिकंदराविरुद्धच्या लढाईत पोरस राजाने रथांचा उपयोग 
केला होता; पण तो अयशस्वी ठरला. मोर्य राजांनी युद्धांत 
रथांचा वापर केला होता, हे अर्थशास्त्रावरून कळते. पण पुढच्या 
काळात रथाचे महत्त्व हळहळू कमी होत गेले. इ. स. च्या 
आठव्या शतकाच्या अखेरीस भारतातल्या युद्धांत रथांचा उपयोग 
करणे कायमचे बंद झाले. ड् 

बुद्धगया, मरहूृत, सांची व अमरावती येथील स्तुपांवर 
रथांची बरीच संदर चित्रे कोरलेली आढळतात. कोशांबी, 
भोटा, इ. ठिकाणी मातीचे लहान लहान रथ सांपडले आहेत. 
गुप्तकालीन कलाकुतींमध्येही रथांच्या आकृती दिसतात. त्यां- 
वरून तत्कालीन रथांची कल्पना करता येते. पाहा - रथयात्रा. 
[ वे. इं.; क. हि. वा. पु.; त्रिपथगा, जुले १९६२; ना. प्र. प.- 
केशव-स्मृति-अंक, १९५१. ] 


रथ बनवणारी एक प्राचींन जात. आरंभी हा एक 


रथकार व्यवसायात्मक वर्ग होता. क्ररग्वेदात क्रभूंना रथकार 
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रथदान 


म्हटले आहे. अथवेवेदात रथकारांना कारूनारूपैकी एक मानले 
आहे (३.५.६). यजुर्वेदातही यांचा उल्लेख येतो. ते. संहितेत 
कारागिरी करणारा एक वर्ग म्हणून यांना उल्लेखिले आहे 
(४.५.४.२). बोघायनाच्या मते रथकार ही देश्य पुरुष व शूद्र 
स्त्री यांची विवाहजन्य संतती होय. याज्ञवल्क्याच्या मते ही 
माहिष्य पुरुष व करण स्त्री यांची संतती असून, ती अनुलोम 
जात आहे (१.९५). वैखानस व उशनस यांचे मत असे, को 
रथकार म्हणजे क्षत्रिय पुरुष व ब्राह्मग स्त्री यांची विवाहबाह्य 
संतती होय. हे लोक शूद्रसदृश असुन, वेदाध्ययनास अपात्र ठर- 
विले गेले आहेत. बौद्धांच्या अस्सलायनसुत्तात व सुत्तविभंगात 
हीन जाती म्हणून यांचा उल्लेख येतो. 

पुर्वमीमांसासुत्रात ( ६.१.४४.५० ) जेमिनी सांगतो, को 
त्रैवाणिकांपेक्षा रथकार ही निराळी जात असुन, तिला सौघन्वन 
असे नाव आहे. त्यांना अग्निहोत्र घेण्याचा अधिकार आहे. 

रथकारांचे उपनयन पावसाळघात करावे, असे सांगितलेले 
आहे. त्यावरून त्यांचा सामांजिक दर्जा हळूहळू खालावला 
असावा, असे वाटते. [ हि. घ.; म. ज्ञा. को.; बु. भा. स.] 


ही एक गायनप्रकार. याचा उल्लेख प्रामुख्याने 
र्थतर सास पुराणांत येतो. या सामगायनाचे वर्णेन देवी- 
भागवतात आले आहे, ते असे-राम-लक्ष्मण स्वस्थ बसले असता 
एकाएकी आकाशातून नारदमुनी तिथे अवतीण ज्ञाला आणि 
स्वरसमुदायाने भूषित असलेली वीणा वाजवीत बृहद्रथंतर 
संज्ञक साम गात गात रामाजवळ आला (३.३०.२). शिव- 
पुजेमध्ये र्थंतर सामाचे गायन विहित असुन, देवप्रतिष्ठेचे अधि- 
वासन, तडागादी विधी, इ. प्रसंगीं सामग पुरुषाच्या द्वारे या 
सामाचे गायन करावे असे सांगितले आहे (स्कंद पु. रेवाखंड 
५१.४७; गरुड पु. १.४८.५३; मत्स्य पु. ५८.३६). देवाच्या 
स्तानांतगत' भूषणसमर्पेणाच्या प्रसंगी हे साम गायचे असते. 
देवाच्या अवयवांत रथंतर सामाचा आरोप त्याच्या मांडीवर 
केलेळा आहे. (गरुड पु. १.४८.७८) “अभि त्वा चूर .... 
या सामवेदातल्या २३३ व्या मंत्राचे रथंतर सामाने गायन सांगि- 
तले आहे. सायणाने आपल्या सामवेदभाष्यभूमिकेत अनेक 
ठिकाणी या सामावर विचार केला आहे. [ पु. वे. सा. स. अ. ] 


एक दात. याचा विधी असा- चार बैल जोडलेल्या व 
रथदान कासरा, पराणी, चाबूक, इ. आयुधांनी युक्‍त अश्या 
रथात दात्याने आपल्या शकक्‍तीप्रमाणे अठरा धान्ये ठेवावी. मग 
सुवर्णदक्षिणसह यथाविधि संकल्प करून हा रथ दान द्यावा. 
फल-शिवलोकप्राप्ती. [ दा. चं. ] 


रथनवसीो 


एक तिथित्रत. आश्विन शुद्ध नवमीला हे व्रत कर- 
र्थनवमी तात. दुर्गा ही या ब्रताची देवता आहे. या दिवशी 
उपवास करून दुर्गची पुजा करतात आणि आरसे, चवऱ्या, वस्त्रे, 
छत्र व माला यांनी सुशोभित केलेल्या रथात, रेड्यावर बसलेली 
दुर्गेची सुवर्णमूर्ती ठेवून रथाची मिरवणूक काढतात. मिरव- 
णूक दुर्गेच्या देवाल्यात नेतात. तिथे दीयोत्सव करतात. नृत्य, 
नाटय, इ. प्रयोगांनी जागर करतात. दुसऱ्या दिवक्यी रथातील 
मूर्तीला स्तान घालून तो रथ देवीला अपण करतात. मग एक 
पलंग, वैल व व्यायला झालेली गाय दान देतात. [हि.व.; व्र. प.] 


रथयात्रा एखाद्या उत्सवाच्या निमित्ताने विशिष्ट दिवशी 

देवाच्या उत्सवमूर्तीला रथात वसवून तिची मिरव- 
णूक काढणे या सोहळ्याला रथयात्रा किंवा रथोत्सव म्हणतात. 
ही चाल अनेक देवस्थानांतून चाळू नाहे. या उत्सवासाठी देव- 
स्थानामध्ये लहानमोठे रथ तयार करून ठेवलेले असतात. ते 
बहुधा चार मोठ्या चाकांचे असतात. त्यांना क्वचित आठ, 
वारा, सोळा अक्लीही चाके असतात. मंदिराचे गर्भगृह आणि 
शिखर यांच्यासारखा या रथांचा आकार असतो. त्यांवर देव- 
देवतांची चित्रे कोरलेली असतात. यात्रेच्या वेळी ते ध्वजपताका 
आणि पुष्पमाला यांनी शृंगारतात. रथाच्या पुढच्या अंगाला 
मोठी व लांब दोरखंडे बांधतात व उत्सवमूर्ती रथात बसल्या- 
वर यात्रेसाठी जमलेली भक्तमंडळी त्या दोरखंडांना घरून तो 
रथ ओढतात. रथापुढे वाजंत्री लावतात. दक्षिणेत अश्शा रथ- 
यात्रेत रथापुढे देवदासी नृत्य करतात. रथाच्या मागून वेदिक 


म्हेसूर येथील उत्सवातील मिरवणुकीचा रथ 


लोक मंत्रघोष करीत चालतात. शिवाची रथयात्रा असताना 
वेदिक मंत्रांबरोबरच काही लोक तेवारम गात चालतात. रथ 
ज्या मार्गाने जायचा असतो तो मार्ग सुशोभित करतात. घरा- 
बरापुढ सडासंमार्जन करून रांगोळ्या घाळतात. घराघरांतून 
रथाला आरती होते. रथापुढे नारळही फोडले जातात. हा रथ 
विशिष्ट ठिकाणापर्यंत नेतात आणि शेवटच्या मुक्‍्क्रामी त्याची 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


विशेष पूजा केल्यावर तो परत देवस्थानाकडे आणला जातो. 
या रथयात्रेची चाल पहिल्या प्रथम बौद्धांच्या महायान पंथात 
सुरू झाली, असे म्हणतात. हीनयानी बौद्ध वृद्धाच्या प्रतीकांची 
किवा पदचिन्हांची पुजा करीत. महायानपंथी लोकांनी मात्र 
बुद्धाच्या मूर्ती बनवून त्यांची पुजाअर्चा सुरू केली. महायानी 
लोक बुद्धाला परमेश्‍वर मानून त्याला विविध राजोपचार समर्पू 
लागले. त्यापुर्वी रणांगणात विजयी झालळेळे राजे रथात वसून 
आपली विजययात्रा काढीत. ती राजयात्रा राजाच्या वैभवाला 
साजेशी असे. तिच्यापुढे भाळदार-चोपदार असत. मागेपुढे अनेक 
लोक मिरवणुकीने चालत. राजमार्गावर घरोघरी त्या राजाला 
उपायने समपिली जात. तीच पद्धत महायानी लोकांनी उच" 
लली. ते वुद्धाची सुवर्णमर्ती रथात वसवून तिची मिरवणूक 
काढू लागले. महायान पंथ जिथवर पसरला तिथवर सर्वत्र 
बुद्धाची रथयात्रा सुरू झाली. 
पाचव्या शतकात फाहियान नावाचा एक चिनी प्रवासी भार 
तात आला होता. त्याने पाटलिपुत्रातल्या रथयात्रेचे वर्णन लिहून 
ठेवले आहे, ते असे- 
वेशाखातल्या अष्टमीला पाटल्पुत्रात वुद्धाची रथयात्रा 
निघाली. चारचाकी, वीस हात उंच आणि स्तुपाकार असा तो 
रथ होता. पुढच्या अंगाला हंस जोडलेले होते. रथ रंगवलेला 
होता. त्यावर लोकरी कापडाचे आच्छादन होते. रथावर रेशम 
ध्वज फडफडत होता. मधोमध वृद्धाची बेठी सुवणंमूर्ती होगी 
दोन्ही अंगी वोधिसत्त्व उभे होते. असे निरनिराळया देवत 
वीस रथ सजवलेले होते. या यात्रेसाठी भिक्षू व गृहस्थ ए 
जमले होते. प्रथम ब्राह्मणांनी येऊन वुद्धदेवाला नगरात येण्या 
निमंत्रण दिले, मग बुद्धाची पुजा झाल्यावर रथयात्रा निघाली 
नगरप्रवेशाच्या या कार्यक्रमात दोन रात्री खर्ची पडल्या. र्व 
देवीपुराणामध्ये दुर्गेच्या रथयात्रेचे वर्णन आहे. गी 
पुराणात ब्रह्मदेवाच्या रथयात्रेची माहिती दिळेली आहे ((- 
३-१७) . हेमाद्रीच्या ब्रतखंडात सूर्याच्या रथयात्रेचे लांबलच 
वर्णन असून, ही यात्रा इंद्रध्वजोत्सवाच्या बरोबरीची आहे, 
सांगितले आहे. हे दोन्ही उत्सव प्रत्येक वर्षी मार्गशीष शुक्‍ल पर 
लोकांच्या सुखासाठी व आरोग्यासाठी करावे, असे सांगितले आ€ 
रथ कसा तयार करावा, त्यात मूर्ती कशा बसवाव्या ऑ 
त्यांची मिरवणूक कशी काढावी, याचे वर्णन भविष्योत्तर र 
णात आलेले आहे (१३४.४४-७१ 1, व 
वेष्णव संप्रदायात पुरी येथील जगज्ञाथाची रथयात्रा सर्वां 
मोठी असते. प्रतिवर्षी आषाढ शुद्ध द्वितीयेला जगन्नाथाचा ₹ र 
निघतो आणि तो पुरीपासून एक मैल दूर असलेल्या जनकपुरा 
पर्यंत जातो. या उत्सवासाठी भारतातून लक्षावधी यावा जमते" 


खंड सातवा 


रथावर विराजमान झालेल्या जगन्नाथाचे दर्शन ज्ञाले, की आप- 
ल्याला स्वर्गाची कवाडे उघडली, अशी भाविकांची श्रद्धा असते. 
जगन्नाथाचा रथ साक्षात विश्‍वकर्म्याने तयार केला आणि ही 
रथयात्रेची प्रथा इंद्रद्युम्न राजाने सुरू केली, असे स्कंद पुराणात 
वणिले आहे. हे पुराण सातव्या शतकात निर्माण झाले असे मान- 
तात.म्हणजे जगन्नाथाच्या रथयात्रेची परंपरा त्याच्या मागे जाते. 
अक्र्राने कृष्ण आणि बलराम यांना गोकुळातून रथात वसवून 
मिरवीत मथरेत आणले आणि त्या दिवसापासून भारतवर्षात 
हा नवा लोकोत्सव सुरू झाला, अशी वेण्णव भक्तांची भावना आहे. 
पुरीतून ही रथयात्रा वल्लभ संप्रदायाने ब्रजमंडळात आणली. 
गोस्वामी विठ्ठलनाथ यांनी वृंदावनात आषाढ शुद्ध द्वितीयेच्या 
दिवशी रथयात्रा सुरू केली, ती आजतागायत चालू आहे. या 
दिवशी कृष्णमूर्ती रथात बसवून तिची मिरवणूक काढतात. 
वल्लभसंप्रदायी कवींनी रथयात्रेवर पुष्कळ पद्यरचना केली आहे. 
गोविदस्वामींच्या एका पद्यात कृष्ण यशोदेला म्हणतो - 
तू मोहि रथ ले बेठि री मंया । 
इतको ओर बठि हे राघे उतकी ओर बल भैया । 
गोपसखा सब संग चलेंगे अरु गावेंगे गोत । 
अर्थे - आई, तू मला मांडीवर घेऊन रथात बैस. एका बाजूला 
राधा बसेल. दुसर्‍या बाजूला बलराम. गोपालाचे सवंगडी गीत 
गात गात रथाबरोबर चालतील. 
वैदिक काळी रथ हा देवांचे वाहन होता. इंद्र अनेक घोड्यांच्या 
रथात बसून सोमपानासाठी भक्‍तांकडे येत असे. वेदिक आर्यांनी 
रथ हे सैन्याचे एक अंग ठरवले व मौये काळापर्यंत ते चतुरंग 
दळातले एक अंग राहिले. पुढे युद्धपद्धती बदलली आणि रथ हे 
युद्धासाठी निरुपयोगी ठरले. पण पुढे महोत्सवाचे एक साधन 
म्हणून मोठमोठ्या देवस्थानांत रथ निर्माण केले गेले. भारतीय 
शिल्पकारांनीही रथ बनवलेले दिसतात. कोणाके येथील सूरय- 
रथ, हंपी येथील विजयरथ आणि महाबलिपुरम येथोल पांडव- 
रथ हे रथ प्रसिद्ध व दर्शनीय आहेत. 
भारतात निरनिराळया देवांचे रथ निघू लागले. त्याचवरो- 
बर त्यांचे शिबिकोत्सवही सुरू झाले. निरनिराळ्या वारीं निर- 
निराळया देवतांच्या पालख्या निघू लागल्या. पालखीच्या जोडीला 
काही ठिकाणी लालकी, सुखासन, सरोवरात देवाला फिरविण्या- 
साठी जोडनौका ही वाहने आली. हे सगळे वाहनोत्सव रथयात्रेतून 
उगम पावले आहेत. [ हि. घ.;म. भा. इ.; च. व.चि.; ब्र. चं. ] 


रथसप्तमी माप शड सप्तमीला हे नाव आहे. याव्यतिरिक्त 
मी अचलासप्तमी, जयंतीसप्तमी, भास्करसप्तमी, 


महासप्तमी, माकरीसप्तमी या अन्य नावांनीही हो सप्तमी 
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रथोत्सव 


ओळखली जाते. सप्तमीच्या ब्रताचे विधान पुढीलप्रमाणे - 

पष्ठीच्य़ा दिवशी एकभुक्त राहून सप्तमीला पहाटे स्तान 
करावे. सोन्यारुप्याची पणती पेटवून ती डोक्यावर ठेवून सूर्याचे 
घ्यान करावे. मग तो दिवा उदकात सोडावा. घरच्या अंगणात 
रक्‍्तचंदनाने सात घोड्यांचा सुर्याचा रथ व त्यावर अरुणासह 
सुर्यप्रतिमा काढावी. नंतर ' ध्येयः सदा सवितृमण्डल्मध्यवर्ती ' 
या मंत्राने ध्यान करून पूजा करावी. गोवऱ्यांच्या विस्तवावर 
मातीच्या भांड्यात खीर शिजवून तिचा नेवेद्य दाखवावा. सप्त 
धान्ये, सात रुईची पाने व सात बोरे सुर्याला वहावी. अष्टांग 
अघ्य द्यावे. ब्राह्मणाला भोजन घालावे. 

हे ब्रत महाराष्ट्रात मुख्यत्वे स्त्रियाच करतात. या दिवशी 
हळदीकुंकूही करतात. रथसप्तमीची कथा अश्ली- 

कांबोज देशात यझ्योवर्मा नावाचा एक राजा होता. त्याला 
म्हातारपणी एक मुलगा ज्ञाला. तो जन्मतःच रोगी होता. त्याला 
आरोग्य कसे प्राप्त होईल, म्हणून यशोवर्म्याने एका ज्योतिष्याला 
विचारले. त्याने सांगितले. “ पूर्वजन्मी याने गरिबांचा छळ केला 
आणि सूर्याची पूजा केली नाही, म्हणून याची अशी अवस्था ज्ञाली 
आहे. याच्या आरोग्यासाठी तुम्ही रथसप्तमीला सुर्याची पुजा 
कराल तर हा निरोगी होईल. ' राजाने तसे केले. त्यामुळे 
मुलगा रोगमुक्त व सुखी ज्ञाला. 

दक्षिणेत या तिथीला रात्री गायन, वादन, दीपोत्सव व रथो- 
त्सव करण्याची प्रथा आहे. ही तिथी अनध्यायाची मानल्यामुळे 
तिकडचे विद्यार्थी या दिवशी वेदाध्ययन करीत नाहीत. त्याच- 
प्रमाणे या दिवशी एरक्कूची पाने डोक्यावर ठेवून नदीत स्नान 
करण्याचीही चाल आहे. ही पाने या तिथीला मस्तकावर ठेवली 
तर मनातील अमंगल वासनांचा नाश होतो, अश्ली लोकांची श्रद्धा 
आहे. [ व्रतराज; हि. ध.; सा. इं. फे.; आ. स॑. प्रा. अ. इ. ] 


महाराष्ट्रातील भिल्लांचे एक नृत्य. हे लोक 
रथाचा नाच एकाच्या खांद्यावर दुसऱ्याला उभे करून 
त्याचा रथ बनवतात आणि वर्तुळाकार नाचतात. गोमंतकात 
हा नाच थोडा निराळ्या प्रकाराने होतो. तिथले लोक देवाच्या 
जत्रेत किवा रथसप्तमीच्या दिवशी विनचाकाचा रथ तयार कर- 
तात. मग त्याच्या खाली दोन दोन दांडे घालून ते दांडे खांद्या- 
वर घेतात आणिं नाचतात. या नाचाला चौघड्याची साथ असते. 
[ फो. डा. म.; भा. लो. नृ.; ए. हो. रा. ] 


शि एक तिथिब्रत. आश्विन शुद्ध हितीयेला हे ब्रत कर- 
रथात्सव तात. त्या दिवशी कृष्ण, बलराम व सुभद्रा यांच्या 
मर्ती रथात बसवून त्यांची मिरवणूक काढतात. या दिवशी 


रथोत्सव 
पुष्य नक्षत्र असल्यास ते विशेष पुण्यप्रद मानतात. [ हि. ध. ] 


ळ्‌ थी एक व्रत. आढिवन शुद्ध चतुर्थीला हे ब्रत 
स्थात्सव चतुथा करतात. या व्रतात भगवतीचे पूजन, 
जागर आणि एका सजविलेल्या रथात देवीला वसवून नगर- 
प्रदक्षिणा या गोष्टी करतात. [बव्र. प. ] 


ब्राह्मणांची एक पोटजात. हे आद्य शंकरा- 
रनावट ब्राह्मण चार्यांचे अन्‌यायी असून, स्मार्त व भागवत 
या दोन्ही संप्रदायांचे आहेत. व्यंकटेश, कोल्हापूरची महालक्ष्मी, 
माहूरची देवी, जेजुरीचा खंडोबा, ही यांची कुलदेवते आहेत. यांना 
किस्ती असेही म्हणतात. पाहा - किस्ती ब्राह्मण. [व.व जा. ] 


व (९४९ इ. स.) एक कन्नड महाकवी. कन्नड रत्तत्रया- 
स्त दकी एक. याचा जन्म मुघोळ येथे एका वैश्य कुटुंबात 
झाला. या कुटुंबाचा बांगड्या विकण्याचा धंदा होता. हे कुटंब 
घर्माने जेत होते. रन्ताचे मोठे तीन भाऊ आपला पिढीजात घंदा 
करीत; पण रच्षाने मात्र त्या व्यवसायाकडे पाठ फिरवली. तो 
अध्ययनाच्या मार्गाला लागला. थोड्याच काळात त्याने संस्कृत, 
प्राकृत आणि कन्नड या भाषांवर प्रभुत्व मिळवून त्यांतील वाडः- 
मयही आत्मसात केळे. अजित सेनाचार्य हा याचा गुरू होता. 
रन्च हा चावुंडरायाचा सहाध्यायी होता आणि काही काल 
त्याच्या आश्रयालाही होता, असे सांगतात. तिथून पुढे तो सत्याश्रय 
चालुक्याच्या दरबारात गेला आणि तिथे राजाश्रयाला राहिला. 
रच्चाने परशुरामचरित, चक्रेश्‍वरचरित, अजितपुराण आणि 
साहसभीमविजय किवा गदायुद्ध हे चार काव्यग्रंथ लिहिले. पहिळे 
दोन अद्यापि प्रकाशात आलेले नाहीत. पुढचे दोन मात्र प्रकाशित 
झालेले आहेत. | 
अजितपुराण या ग्रंथात त्याने जैनांचा दुसरा तीर्थकर 
अजितनाथ याचे चरित्र वणिले आहे. हे पुराण छोटेसे असले, 
तरीही मनोरम आहे. साहसभीमविजय हे त्याचे अलौकिक आणि 
स्वेजनप्रिय असे काव्य होय. ते वीररसाने रसरसलेले आहे. 
भारतीय युद्धाच्या अखेरीचा भीम आणि दुर्योधन यांच्यांतील 
गदायृद्धाचा प्रसंग यात वणिलेला आहे. भीम हा अर्थातच या 
काव्याचा नायक आहे. आपला हा नायक त्याने सत्याश्रय चालु- 
कयाला पुढे ठेवून उभा केला आहे. आपल्या काव्यातली भीमाची 
वीर मूर्ती वाचकांच्या डोळ्यांपुढे उभी करण्यासाठी त्याने ज्या 
पंक्ती लिहिल्या आहेत, त्या अप्रतिम आहेत. 

दुर्योधन वैश्षंपायनसरोवरात लपून बसला असता भीमाने 
त्याला बाहेर येऊन आपल्याशी युद्ध करण्याचे आव्हान दिले. 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


त्या आव्हानाने त्या सरोवरावर व दुर्योधनावर जे परिणाम 
घडले, त्यांचे रनकृत वर्णत (७.३४-३७) असे- 

ओडेयलाजांडं कुलगिरिकेडेयल्‌ 

पिळिपरलके धात्री दिविजर्‌नड्‌ग लकोडारिुविनं 

जटासुर- हिडिब बक वैरि सिंहनादं गेदम्‌ 

अर्थ - जटासुर, हिडिव, वक यांचा निःपात वागा 
सेनाचा सिहनाद ब्रह्मांडाचा उच्छेद करणारा, मेरुमंदार” 
सारख्या पर्वतांनाही उद्ध्वस्त करणारा, पृथ्वीला पिळून कार्ढ” 
णारा व देवतांनाही घडकी भरविणारा होता. 

अनिलतनुजर्नासह ध्वनियं 

केळदळिक तत्सरोवरदेहूदेय- 

वने पारुवंते पारिबुवनाकुलं 

कोळदोळिद तदिहगकुलम्‌ ॥। 

अर्थ - भीमाचा सिहनाद ऐकल्याबरोबर सरोवराच्या गात्र” 
याने राहणारे विहगगण आकाश्यात उडाले. त्या सरोवरा 
हृदयच जणू उड्डाण करीत होते. 

अळुर्दु कोळे भोमकोपानळने 

सर्वेइविट्ट जलदवल्‌ मरुगिदुदा 

कोळद जल मे एदे कासेद स रोळे कूळ्‌ कुदिवंते 

कुदिदुव निमिषतितगळ्‌ ॥। | चर 

अर्थ - भीमाचा कोपानल़ प्रकट झाल्यानंतर वैशंपायनस 
वराच्या पाण्याला उधाण आले व ते सारखे उसळू कु 
त्यामुळे सरोवराच्या आश्रयाने राहणारे जलचरदेखील भ 
शिजावा त्याप्रमाणे खदखदू लागले. 

आ रवसं निजितकंठोरवमं निरस्तघनरवसं 

कोपारुणनेत्रं केळदा- 

नीरोलगिदुं बेमतेनुरगपताक़म्‌ ।। कह... 

अर्थे - सिंहाच्या नादावर विजय मिळविणारा, सेथ त 
ळाच्या सतत गडगडाटासारखा असणारा, हा ध्वनी - ण 
दुर्योबनाचे नेत्र क्रोधाने लाल झाले. भीमाच्या आव्हानाने १. 
झालेला क्रोध एवढा भयंकर होता, की थंड पाण्यात अ 
देखील दुर्योधनाच्या सर्वांगावर घर्मविदु उभे राहिले. 

गदायुद्धात रन्नाने भीमापेक्षाही दुर्योधनाचे चारित्र्य उदा 
रूपात रंगविलेले आहे. इतर कोणत्याही काव्यापेक्षा र्द्षा 
काव्यात नाटचगुण मोठ्या प्रमाणात आढळतात. नार्टथ व 
अभिव्यक्तीच्या वावतीत रन्न हा पंवापेक्षाही श्रेष्ठ ठरत” 
पंप हा इतर अनेक बाबतींत रब्नाहून सरस आहे. म्हणून र, 
पपाच्या खालोखाल स्थान मिळाले आहे. तीं 

रन्नाने आपल्या काव्यात आत्मप्रश्ंसा पुष्कळ केली या 
स्वतःला बाणभट्टाच्या तोडीचा समजत असे. त्यामुळे तो गा 


न स्स्स डय ">. 69”: --..>.. कड. 


व”) 


कडक य ीलोेटळ > औ्क्यटा अदला २2. 


खंड सातवा 


आणि टीकाकारांची पर्वा न करणारा होता, असे दिसुन येते. 
पंपाची काव्यक्रती संस्कृतप्रचुर असल्यामुळे तिला कित्येक 
ठिकाणी क्लिष्टता आली आहे. हा दोष रत्नाच्या काव्यात आढ- 
ळत नाही. त्याने कन्नड भाषेतळेच शब्द गोळा करून ते आपल्या 
काव्यात वापरले आहेत. अश्या अनेक गुणांनी रत्नाचे गदायुद्ध 
हे महाकाव्य कन्नड साहित्यात अजरामर ठरले आहे. [ नरसिंग- 
राव मानवी-पंचधारा, शके १८८० (इ. स. १९५८); क. 
द.; किव्वाळले गणपती शर्मा- भारतवाणी, सप्टेंबर १९५९ ] 


"मुलांचा एक खेळ. याला महाराष्ट्रात बदाबदी, 
रपारपा आाबादाबी, धप्पाधप्पी अशी अन्यही नावे आहेत. 
गुजरातमध्ये हाच खेळ छुटीदाडी या नावाने खेळला जातो. 
एका मोठ्या मैदानात वाटेल तितकी मुले हा खेळ खेळू शक- 
तात. रवरी चेंडू किंवा चिध्यांचा चेंडू हे एकमेव साहित्य या 
खेळाला लागते. 

प्रथम एक गडी चेंडू घेतो आणि तो खेळात भाग घेणाऱ्या 
कोणत्याही गड्याच्या अंगावर फेकतो. चेंडू आपणांस लागू नये 
म्हणून वाकीचे गडी इतरत्र पळतात. फेकलेला चेंडू ज्याच्या 
हाती लागतो, तो पुन्हा दुसर्‍याच्या अंगावर मारतो. अश्या 
रीतीने हा खेळ चालू राहतो. चेंडू चुकविण्याची धडपड करीत 
असतानाच तो झेलून आपल्या हाती घेण्याचा प्रयत्न केला, तर 
खेळात विशेष गंमत येते. [स. म. खे. पु. ] 


- एक गुराखी जात. या लोकांची वस्ती कच्छ, काठे- 
रबाडा बाढ व गुजरात या प्रदेशात आढळते. हे लोक आपण 
मारवाडातून व सिंधमधून आलो, असे सांगतात 

रवाडी लोक आपणाला राजपूत समजतात. आम्ही राजपूत 
स्त्रिया न करता अप्सरांशी लग्ने लावली म्हणून आम्हांला * रहा 
बहारी ! म्हणजे रीत सोडणारे असे म्हणू लागले, असा हे 
आपल्या नावाच्या उत्पत्तीचा इतिहास सांगतात. यांच्यांतील 
काही आडनावे राजपुतांप्रमाणेच आहेत. 
गुजरातमधल्या 'रबाडी लोकांत पोटजाती नाहीत. परंतु 
काठेवाडमधील़ लोकांत सहा पोटजाती आहेत. या सवे जातीं- 
मध्ये रोटीव्यवहार होतो; पण बेटीव्यवहार होत नाही. काठे- 
वाडमधील रबडींना मुसलमानांच्या हातचे अन्न चालते. 
विवाहप्रथा - यांच्यांत मामेबहिणीशी लग्न होते. जातीतील 
बरीच लग्ने एका वेळी सामुदायिक पद्धतीने होतात. त्यासाठी 
आसपासच्या खेड्यांतील लोक एका देवळात जमतात आणि 
ब्राह्मणाच्या सांगण्याप्रमाणे लग्नाचा दिवस नक्की करतात. वधू- 
वरांनी एकमेकांचे हात हातांत घेणे आणि सप्तपदी हे लग्ना- 
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रबाब 


तील आवड्यंक विधी होत. वरपिता वधूपित्याला देज देतो. 
ही रक्‍कम पंचवीस रुपयांपासून दीडशे रुपयेपर्यंत असते विघ- 
वेला लग्न करायचे असल्यास तिला आपल्या धाकट्या दिरा- 
बरोबरच करावे लागते. घटस्फोटाची यांच्यांत प्रथा रूढ आहे. 
औदोच्य आणि सोमपुरी ब्राह्मण हे यांचे उपाध्येपण करतात. 
हे गुरे पाळण्याचा धंदा करतात. कच्छ-काठेवाडमध्ये हे 
उंट पाळतात. हे लोक गाई-म्हशींचे दुध, तुप व लोकर विकतात. 
देवदेवता- हे लोक यक्ष, क्षेत्रपाळ, पाबू, हिंगलाज, इ. देव- 
तांना भजतात. जोधपूर येथे यांची सिकोत्रा ही कुलदेवी आहे. 
हें लोक जातपंचायतीमाफत आपले जातीय तंटे सोडवतात. 
सतिकप्रथा - हे लोक मृतांना जाळतात; अकराव्या दिवशी 
श्राद्ध करतात. त्या दिवशी व बाराव्या दिवशी ज्ञातिभोजन 
घालतात. [ रज:कण; म. ज्ञा. को.; मुं.३. जा.; वि. मु.रा.प.] 


एक वाद्य. याची बनावट लाकडाची असते. त्याच्या 

रबाब खालच्या बाजूला एक रुंद पण उथळ असा भोपळा 
असून, त्यावर कातडे मढविलेले असते. त्यावर घोडी असते. 
घोडीवर चार तारा वसवून त्या खुंट्यांनी पिळलेल्या असतात. 
काही वाद्यांवर सहा तारा पाहायला मिळतात. हे वाद्य वाज- 
विताना गजाचा उपयोग करीत नाहीत; तर जव्याने उलट 
सुलट प्रहार करून ते वाजवितात. परंतु काही लोक घोड्यांच्या 
केसांच्या गजानेही हे वाद्य वाजवितात. वाद्यवादन करताना 
तांतीच्या तारांचा उपयोग करतात. या वाद्याचा आवाज मधुर 
व भरदार असतो. सतारीपेक्षा हे वाद्य आलापीप्ताठी अधिक 
उपयुक्‍त असते. 

रबाब वाद्य वाजविणाऱ्यांना रबाबिये असे म्हणतात. प्यारखां, 
लखनोचे सादिकअल्लीखां, बायाजिदखां व त्यांचे शिष्य शिखर- 
सेन, हे उत्तम' रबाबिये होऊन गेले. कारमीरचे सालेरबाबी यांचे 
नावही या क्षेत्रात प्रसिद्ध आहे. 

तानसेनाने या वाद्याची निर्मिती केली, असे म्हणतात. पण 
पद्मावत काव्यात रबाबाचा उल्लेख आढळत असल्यामुळे, ते 
तानसेनापूर्वीच निर्माण झाले होते, असे दिसते. तानसेनाने त्यात 
सुधारणा केली असल्याची शक्‍यता आहे. तानसेन स्वतः हे वाद्य 
उत्तम वाजवीत असे. त्याचे वंशजही रबाविये म्हणून प्रसिद्ध 
आहेत. ऐने अकबरीत व राधा-गोविदसंगीत-सार या ग्रंथांमध्ये 
याचे वर्णन आहें. संगीतसारात याला सात तारा असतात, असे 
म्हटले आहे. 

'र॒बाबाचा प्रसार पंजाबात विशेष आढळतो. अफगाणि- 
स्थानातही हे वाद्य प्रचलित आहे. [ सू. सा. श.; म्यु. इं.; सु. 
वि. को.; श्री. आबासाहेब मुजुमदार, पुणे ] 


रसजान 


मुस्लिम वर्षाचा नववा महिना. हा मुसलमानांचा 
रमजान रोजे ( उपवास ) करण्याचा महिना होय. रम्ज 
म्हणजे भाजणे, पोळणे. उपवासाने सर्व पापे जळून जातात, म्हणून 
या ब्रताला हे नाव मिळाले असावे. या ब्रताचे पालन करणे हा 
त्यांच्या घर्माचरणाच्या पाच नियमांपैकी एक आहे. या ब्रताने 
स्वर्ग मिळतो आणि पापक्षालन होते, असे महंमदाचे वचन आहे 
(मिरकत पु. ७प्र. १). म्हणून मुस्लिम कोक याचे पालन करतात. 

हे ब्रत एक महिनाभर आचरायचे असते. ब्रतकालात सुर्यो- 
दयापासून सूर्यास्तापर्यंत काहीही खायचे-प्पायचे नसते. काही 
लोक थुंकीही गिळत नाहीत. कष्ट करणाऱ्यांना दिवस उजा- 
डण्यापूर्वी जेवायची मोकळीक असते. प्रवासी, आजारी, वृद्ध, 
अपंग, गर्भिणी व लेकुरवाळ्या यांनी हा उपवास न केला तरी 
चालतो. मात्र प्रवासी व आजारी लोकांनी सवड होईल तेव्हा 
रोजे केळे पाहिजेत. याला कज्ञा म्हणजे भरपाई असे नाव 
आहे. लहान मुले हे व्रत करण्याचा प्रयत्न करतात; परंतु त्यांना 
झेपळे नाही, तर ते लगेच उपवास सोडून नेहमीचे अन्न घेऊ 
शकतात. अन्नसेवनापूर्वी थंड सरबत घेण्याची चाल आहे. 

धामिक वृत्तीचे मुसलमान या महिन्यातील काही दिवस मशि- 
दीत घालवितात. तिथे पुनःपुन्हा प्राथना करणे, कुराण वाचणे, 
इ. कार्यक्रमही करतात. रमजानच्या सत्ताविसाव्या रात्री स्वर्गात 
संपुर्ण कुराण ग्रंथ तयार झाला, असे महंमदाने म्हटले आहे. 
केवळ उपवास व प्राथना करून पुण्य लागत नाही; तर त्या वेळी 
सत्यभाषण, सद्विचार व सदाचार यांना महत्त्व असते, असेही 
महंमदाचे वचन आहे. [ डि. इ.; ऑ. मु. इं. ] 


0_ मुसलमानांचा एक मोठा सण. हा सण म्हणजे 
रमजान इंद्‌ रमजान व्रताचे पारणे असते. शब्वाल हा त्यांचा 
दहावा महिना असून, त्याच्या पहिल्या दिवशी हे पारणे करायचे 
असते; म्हणून त्याला इदुल फित्र असे म्हणतात. या ईदपेक्षा 
बकरीदचे महत्त्व अधिक असल्यामुळे तिला मोठी ईद व हिला 
लहान ईद असे म्हणतात. या दिवशी खूप दानधर्म केला जातो 
म्हणून त्याला ईदुस्तदका असेही नाव आहे. 
सकाळी प्राथना झाल्यावर प्रथम दहीभात व साखर यांचे 
जेवण होते. त्याच वेळी खारका खाण्याचीही चाल आहे. कारण 
महंमद व त्याच्या कुटुंबातील लोक यांना हाच पदार्थ मुख्यत्वे 
उपलब्ध होता, अशी समजूत आहे. केवयाची खीर खाण्याचीही 
प्रथा आहे. 
या दिवशी सवे स्त्री-पुरुष उत्तम पोषाख करून व अलंकार 
घालून एकमेकांना भेटायला जातात. त्याचप्रमाणे गावाबाहेरील 
इदगाह (प्राथेनेची जागा) नावाच्या पटांगणात जमून सामु- 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


दायिक प्रार्थनाही करतात. तिथे पेश इमाम (मुख्य आचार्य) 
खुत्वा म्हणजे कौटुंबिक, सामाजिक व आध्यात्मिक कर्तेव्यांचा 
उपदेश करतो. नंतर सर्वजण प्रार्थना करतात. मग आमीन 
म्हणजे ज्ांती असा घोप केल्यावर हा कार्यक्रम संपतो. 


स.) एक आधुनिक सत. 
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रमण महा तमिळनाडमवील रामनाड जिल्ह्यात > 
पासून तीन मै अंतरावर असलेल्या तिरुच्चुळी गावी यांचा 
जन्म झाला. यांच्या पित्याचे नाव सुंदर अय्यर व मातेचे नात 
अळगम्माळ असे होते. यांचे पाळण्यातळे नाव वेंकटरामत ः 
होते. त्यांचे प्राथमिक शिक्षण तिरुच्चुळी येथेच झाले. वेंकटरा . 
वारा वर्षांचे असतानाच त्यांचे वडील वारले. त्यामुळे त्यांचे १ 
कुटुंब मदुरा येथे त्यांच्या चुलत्याकडे जाऊन राहिले. तिच वे 
रामन इंग्रजी शाळेत जाऊ लागले. पण शाळेत त्यांचे अभ्यास 
विशेष लक्ष नसे. क आ 

वेंकटरामन हायस्कूलमध्ये शिकत असताना त्यांच्या क: 
जीवनाचा सूचक असा एक प्रसंग घडून आला. एकदा तप वाट 
वसले असताना एकाएकी त्यांना आपण आता मरणार अस क 
लागले. पण धीर न सोडता ते शांतपणे मृत्यूचे कोडं सोडी 
प्रयत्न करू लागले. मरणाचा बाह्य देखावा हुबेहूब वी 
साठी त्यांनी तोंड बंद केळे, डोळे मिटले आणि इवासोच्छ (6 
बंद केला. आता हे शरीर मृत झाले आणि आता वा 
नात नेऊन जाळतील, असा विचार त्यांच्या मनात क, 
दुसर्‍या क्षणी दुसराच विचार त्यांच्या मनात के 
शरीर मृत झाले हे खरे; पण मी काही मेलो नाही. ₹ नगी” 
व अचेतन झाले खरे; पण शरीराच्या आत मी क्ल 
तरी हे मरण पाहणारा आहेच. शरीराहून भिन्न ब तती 
त्याचा मला भास होत आहे. शरीराहून निराळी अश 
तरी चिद्वस्तू म्हणजेच मी. 

हा साक्षात्कार इतका जबरदस्त होता, की 4 
स्वभाव अगदी पालटला. त्यांना एकांतवास आवडू का नावी 1 
मिळेल तेव्हा ते मीनाक्षीच्या मंदिरात जाऊन भ॑ र 


७. कह, आ. ळा त वा 


वीर्थी 
त्यांचा पू व्ह 


तिची प्राथना करू लागले. र जावे! > 
त्यानंतर पुढील साधनेसाठी आपण गीतातील त" 
त्यांनी ठरवळे. वाटेत अनेक हालअपेष्टा सोसून वा 


१८९६ रोजी सकाळी अरुणाचलावर पोचले. नेहमी ” गर्त, १ 
पर्यंत न उघडणारे अरुणाचलेइवराच्या मंदिराचे ऱ्या ग 
दिवशी आधीच उघडलेले होते. वेंकटरामन सरळ गो त ह्यांती | 
आणि त्यांनी देवाच्या चरणी मस्तक नम केले- त्या वै2 

एका अपूर्व शांतीचा लाभ झाला. 


-औ 


खंड सातवा 


त्यानंतर वेंकटरामनांनी अंगातील कपडे काढून टाकले व फक्‍त 
एक लंगोटी परिधान केळी. गळयातील जानवेही त्यांनी काढून 
टाकले. मग डोक्याचे मुंडन करून ते संन्यासी वनले 

अरुणाचलेश्‍वराचे मंदिर अत्यंत भव्य असून, त्याच्या भोवती 
विशाल प्राकार आहेत. त्यांपैकी पहिल्या प्राकारात एक स 
स्तंभी मंडप आहे. मंडपात एक चवृतरा असून, त्याच्या दक्षिण 
वाजला पाताललिंग नावाची एक गुहा आहे. वेंकटरामन त्या 
चव्‌तऱ्यावर वसून ध्यान करू लागळे. परतु क ही खोडकर मुलांनी 
त्यांना त्रास द्यायला सुरुवात केली. म्हणून तिथून उठून ते पाताल- 
लिंग गंफेत जाऊन वसले. तिथे ध्यानमग्न स्थितीत असता सुर्या 
चिलटे, इ. किड्यांनी चावून त्यांचे अंग रक्‍तबंवाळ केले. वेकट- 
रामनांना मात्र त्याची वार्ताही नव्हती. वेंकटाचल मोदली 
नावाच्या गहस्थांनी एक दिवस हा प्रकार पाहिला आणि त्यांनी 
रामनांना तिथन उचलन गोपुर सुब्रह्मण्यस्वामी यांच्या मंदिरात 
नेऊन ठेवले. तरीही त्यांची ध्यानावस्था भगला नाही 

अरुणाचलावर त्यांनी ध्यानासाठी अनेक ठिकाणे निवडली 
ते वहघा सदैव ध्यानमग्न असत. शरीराची त्यांना पर्वा नव्हता 
त्यामळे त्यांच्या केसांच्या जटा झाल्या, हातापार्यांचा नख वाढली 
आणि शारीरही अत्यंत दुर्बेल झाले. पण त्या काळात कोणी ना 
कोणीतरी दयाद्रे बुद्धीने त्यांची सेवा करीत असे आणि त्यांना 
खायला-प्यायला देत असे. एक सत्पुरुष म्हणून रमणांची कीर्ती 
त्या काळात हळूहळू पसरू लागली व अनेक लोक त्यांच्या दर्शना- 
साठी जाऊ लागले. अरुणाचलावर पोचल्यापासून त्यांनी जे मोन 
घारण केले होते, ते पुढे सतत अकरा वषे त्यांनी पाळले. त्याच 
काळात लोक त्यांना रमणमहुर्षी म्हणू लागले. 

मध्यंतरीच्या काळात त्यांची आई त्यांना घरी परत नेण्या- 
साठी आली होती. परंतु ते तिच्या वरोबर गेले नाहीत. पुढे 
इ. स. १९१६ मध्ये तीच त्यांच्या आश्रमात येऊन राहिली. पुढे 
त्यांचा धाकटा भाऊही संन्यास घेऊन निरंजनानंद हे नाव धारण 
करून त्यांच्याजवळ राहायला आला. महर्षींच्या उपदेशाने 
त्यांच्या मातुःश्रीही हळूहळू विरक्‍त बनल्या. इ. स. १९२२ च्यामे 
महित्यात त्या कालवश झाल्या. अरुणाचलाच्या पायथ्याशी 
दक्षिण टोकाला पाली तीर्थाजवळ त्यांची समाधी बांधण्यात 
आली. समाधीच्या जागेवर शिर्वालिगाची स्थापना करून त्याला 
मातभतेश्‍वर असे नाव देण्यात आले 

मठर्षी त्या वेळी स्कंदाश्रमात राहात असत. हा आश्रम अरुणा- 
चळेशवरमंदिराजवळ एका गुहेत होता. तिथून रोज पायथ्याला 
मातभतेश्‍वराच्या पूजेसाठी कोणाला तरी यावे लागत असे 
म्हणन भक्‍तमंडळींनी रमणमहूषींना पायथ्याशी आश्रम बांध- 

«ण्याची विनंती केली. महर्षींनी ती मान्य केली. मग भक्‍्त- 
णा. सं. को...... 


७२१ 


रमण सहुर्षो 


मंडळींनी महषींसाठी एक मठ, अतिथिद्याळा, भोजनश्ाळा, 
स्वयंपाकगृह, गोशाळा, पुष्पवाटिका, इ. इमारती तिथे बांबल्या. 
त्यांच्या भोवती आंबराई व नारळी-केळीच्या बागा लावून तो 
सर्व आश्रमपरिसर सुशोभित व सुफलित केला. 

आश्रमात कितीही अतिथी आले, तरी त्या सर्वांना इथे सार 
व भात मिळतो. प्रात:काळी इडली, अकरा वाजता भोजन, 
तीन वाजता चहा-कॉफी व रात्री भोजन, अशी इथली व्यवस्था 
आहे. दशेनार्थी लोक जी फळे व मेवामिठाई आणतात, ती जरु- 
लेल्या सर्वांना प्रसाद म्हणून वाटली जातात. 

रमणजयंती, अळगम्माळचा वर्षदिन व कृत्तिकामहोत्सव हे 
तीन उत्सव आश्रमात मोठ्या थाटाने साजरे होतात. 

महषींची मौनावस्था सुटल्यावर त्यांचे नित्यकर्म सामान्यतः 
पुढीलप्रमाणे असे- पहाटे उठ्‌न आश्रमाला लागणार्‍या भाज्या 
निवडणे व चिरणे हो कामे ते निष्यांसमवेत करीत. त्या वेळी 
शिष्यमंडळी महषींनी रचलेल्या अक्षरमणमालेतीळ गीते व 
इतर स्तोत्रे गात. नंतर शिष्यपंडळी स्तानादी कृत्ये आटपून 
स्वयंपाकाकडे वळत. 

प्रात:काळी सहा वाजता महर्षी स्तान करीत व नंतर शिष्य 
आणि अतिथी यांसह कॉफी, इडली किंवा उपमा असा फराळ 


रमण महर्षी 


करीत. संग ते मुख्य दालनात येऊन बसत तिथे अनेक लोक 
त्यांच्या दर्शनासाठी येत. अकरा वाजेपर्यंत दशनाचा काययक्रम 
चाले. मग भोजन करून ते विश्रांती घेत तीन वाजता पूर्‌ 


रमण भर्हर्षो 


चहा वगेरे घेऊन झाल्यावर दगंनार्थी येऊ लागत, ते रात्र पडे- 
पर्यंत. रात्रो भोजनोत्तर कधी कधी ते क्र भूगीतादो ग्रंथांचे पाठ 
देत. अद्या रीतीने तिश्रे जिज्ञासंना ज्ञानदान करण्याचे काम 
नतत चालत असे. 

रमण महर्षी एकदा .अरुणाचलावर गेले, ते आयुष्याच्या 
अखेरीपर्यंत तिथेच राहिळे. ळोकच त्यांच्या दर्यनासाठी तिश्रे 
जाऊ लागले. आविव्याबींनी पिडलेल्या भक्तांना त्यांच्या दर्य- 
नाने शांती मिळू लागली. काव्य़कंठ गणपतीशास्त्रो नामक एक 
विद्वान ग्रंथकार त्यांना शरण आळे आणि महर्षींच्या उपदेशाने 
त्यांना श्यांती व समाधान यांचा लाभ झाला. अनेक पाव्चात्य 
लोकही आव्यात्मिक साधनेच्या उद्रेशाने त्यांच्याकडे येऊ लागळे. 
त्यांपेकी पॉल ब्रंटन हा इंग्रज गृहस्थ प्रमुख होता. त्याने एक 
पुस्तक लिहून मह्पींचा सदेश पाढचात्य देशांत पोचविला. 
त्यामुळे जगाच्या अनेक भागांतून पुष्कळ लोक त्यांच्या दर्दाना- 
साठी येऊ लागळे. खरी तळमळ असणाऱ्यांनाच ते उपदेश करीत 
व अध्यात्मसाधना करू इच्छिणाऱ्यांना मार्गदर्शन करीत. राम- 
नाथ अय्यर, सृंदरम्मल, रामयोगी, नरसिंह अय्यर, शुद्धानंद 
भारती, हॅरी डिकमन, फ्रेडरिक फ्ळेचर, राफेल हस्ट, इ. मंडळी 
त्यांच्या प्रमुख शिप्यांपैक्री आहेत. दिनांक १४ एप्रिळ १९५० 
रोजी कके रोगाचे निमित्त होऊन त्यांनी हा देह सोडला. 

तत्त्वज्ञान - रमणमहुर्षींनी स्वत: व्याख्याने देऊन किवा पुस्तके 
लिहून आपल्या तत्त्वज्ञानाचा प्रचार केला नाही. भकत त्यांच्या- 
कडे जाऊन त्यांना प्रश्‍न विचारीत व त्या प्रश्‍नांना ते स्वानु- 
भवाची उत्तरे देत. या प्रश्‍नोत्तरांनीच श्रीरमणवाडमय बनलेले 
आहे. हे वादमय पुढीलप्रमाणे - 

श्रीसहृर्शन - यात मुख्य चाळीस इलोक आणि नंतर रचलेले 
काही इलोक आहेत. रमणमहर्षींचे तत्त्वज्ञान सांगणारा आणि 
अद्वेतानुभव प्रतिपादन करणारा असा हा अलोकिक ग्रंथ आहे. 

उपदेशसार आणि रमणोवनिषद- यात कर्म, भक्‍ती, योग 
आणि ज्ञान यांचा सुंदर समन्वय असुन, वेदान्ताची तत्त्वे थोड- 
कयात पण सुस्पष्टपणे अवघ्या तीस इलोकांत सांगितली आहेत. 

रमणगीता - भक्तांनी विचारलेले प्रश्‍न आणि रमणमह्षींती 
त्यांना दिलेली उत्तरे ही सव इलोकरूपाने ग्रथित करून, गण- 
पतीश्ास्त्री यांनी अठरा अध्यायांची रमणगीता तयार केली आहे. 

याव्यतिरिक्त त्यांची इतरही काही स्तोत्रे व प्रबंध प्रसिद्ध 
आहेत. रमणमहषींनी लोकांना वेळोवेळी जो उपदेश केला, त्याचे 
थोडक्यात सार असे- 

गुरू आणि गुरुकृपा - महर्षींनी मानवी गुरू केला नाही. ते 
सांगत की आत्मा हाच खरा गुरू आहे. मनुष्य संसारातील दु:खाने 


र 


गांजून गेला म्हणजे मग तो तिकडून निवृत्त होऊन परमात्म्याचे 
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भारतोय संस्कृतिकोश 


स्मरण आणि प्राथना करू लागतो. तेब्दा त्याची चित्तशुद्धी हात 
आणि आपल्या वासना तप्त करून घेण्याऐवजी तो ईद्दर्शना- 
साठी उत्सुक होतो. मग पर्‌मेदवर गुरूच्या रूपाने त्याला भेटती 
आणि सदुपदेश करतो. त्यामुळे त्याच चित्त संसारापासून परावृत्त 
होऊन अंतर्मुख बनते. गुरूंचे दोन प्रकार आ हेत- एक बाह्य उ. 
आणि दुधरा अंतर्गरू. बाह्य गुरू त्याच्या चित्ताळा आत लोटता 
आणि अंतर्गुरू त्याचे चित्त जोराने आत ओढतो. जोपर्यंत 
आपली देहात्मवुद्धी थोड्या-वहत प्रमाणात का होईना काता 
असते, तोपयंत बाह्य गुरूची आवद्यकता असते. पण ती जेव्हा 
पार नाहोशी होते, तेव्हा अतर्गरू म्हणजे आत्मा किंवा पर 
मात्मा हाच खरा गुरू असल्याचा अनभव येतो. 
कर्म, भक्‍तो आणि जञान -- खरी भक्‍ती आणि यथार्थ ज्ञान 
यांमध्ये महर्षी अविरोध मानतात. ब्रह्मात्मॅक्‍्य तालात्कार 
निष्ठा व प्रपत्ती ( शरणागती ) यांचे फल समान आहे, ह 
त्यांची धारणा आहे. कर्तव्य कर्म करावे 0. भरणं बेदुत्व म. ठे 
कर्मफळ ईश्वराला समर्पण करून मोकळे व्हावे. मगत आ 
कम चित्तशोधक व मुक्तिसाधक होते. मी कर्म करतो, अ 
तानणार्‍्या पुरुषाळाच कर्माचे फळ भोगणे भाग पडते. विचा” 
राच्या योगाने हृदयातून क्तता धवन काढली अहता. स 
मारब्व व क्रियमाण या तीन्ही कर्मांचा नाश होतो. यावेच त 
मुक्‍ती होय. 
कम, भक्‍ती, योग आणि ज्ञान यांचा समन्वय त्यांनी हा 
पंक्तीत केला आहे- 
हृत्स्थले मनःस्वस्थता क्रिया 
भकक्‍्तियोगबोधाइच निड्चितम्‌ ॥ “मार्ग 
अथ - हृदयाच्या ठिकाणी मन स्वस्थ करणे, हाच ळी 
भक्तिमार्ग, योगमार्ग आणि ज्ञानमार्ग होय, असे निचित” 
समजावे. 
आत्मविचार - याचे सार रमणमहर्षींनी पुढील 
सांगितले आहे- 
हृरुपकुहरमध्ये केवलं ब्रह्ममात्र- 
महमहमिति साक्षादात्मरूपेण कान्तिः । 
हृदि विश मनसा स्वं चिन्वता सज्जता वा 
'पबनचलनरोधादात्मनिष्ठो भव त्वम्‌ 11 त्म- 
| - हृदयगुहेमध्ये प्रत्यक्ष ब्रह्म हेच मी मी म्हणून नळ 
रूपाने स्फुरत असते. एकाग्र मनाने त्या आपल्या आत्म्या 
शोध करीत क्रिवा बुडी मारीत तू हृदयात प्रवेश कर 
प्राणगतिनिरोधाने तृ आत्मनिष्ठ हो. 
>. प य़ा 
मन - मनाचे रूप संकल्प हे होय. यापासूनच मी, गी [ 
अड वृत्ती उत्पन होतात. जड वृत्ती समाधिद्वारे लीन कररत 


इळोकॉर्त 


थंड सातवा 


येतात. याचे मूळ हृदय हाय. हे मूळ सापडले, को सद्‌वस्तू 
प्राप्त होते. सद्वस्तू अखंड, नित्य, एकाकार व इंद्रियजन्य न्ञाना- 
पासून अवाधित आहे. आत्मा व ब्रह्म म्हणजेच सद्वस्तू होय. 

मी कोण आहे, हा विचार सातत्याने सुरू झाला, की मनाचा 
ल्य होईल. पण हा विचारसुद्धा एक मनोविकार आहें. या 
विचाराने इतर भावना नष्ट होतील व शेवटी मनाचाही लोप 
होईल. ज्याप्रमाणे अग्नी चितेला जाळतो व शेवटी त्याचीही 
राख होते, त्याप्रमाणे आत्म्याला अनुभूती प्राप्त होईल व मी- 
पणाचा भाव नष्ट होईल. पण प्राण व मोपणाचा विचार या 
दोहोंचे मूळ [एकच आहें जे कर्म करायचे, ते अहंभावविरहिंत 
असले पाहिजे. 

थोडक्यात सांगायचे तर, रमणमहर्षींचे तत्ततरज्ञान हे अद्वेत 
वेदान्ताळा अनुत्तरणारे असून, आत्मसाक्षात्कार हे त्याचे ध्येय 
आहे. [ भगवान रमणमटहुर्षी - शो. रा. गो. भिडे, १९५३; 
टे. सें. इं.; श्रौरमण, पुरुषार्थ, जाने. १९५९ ] 


फासे टाकून भविष्यविषयक प्रश्‍नांची उत्तरे सांगण्याची 
रमळ एक पद्धती. पाह - ज्योतिषशास्त्र. 


कादक्षी भढडिवन वद्य एकादशीला हे नाव आहे. 
रमा एकादा ग्रा दिवशी पूजा, उपवास, जागरण, ई. 


गोष्टी विहित आहेत. फल- इहपरलोकी चिरसुखप्राप्ती. 


ह - (इ. स. १८५८-१९२२ ) महाराष्ट्रा” 
रमाबाई, पंडिता तोल एक सुधारक विदुपी. २२ एप्रिल 
१८५८ रोजी मंगळूरजवळच्या गंगामूळ या डोंगरावर डोंगरे 
नावाच्या चित्पावन ब्राह्मणकुलात रमाबाईंचा जन्म झाला. 
त्यांच्या वडिलांचे नाव अनंतशास्त्री व आईचे नाव लक्ष्मीबाई 
असे होते. ती दोघेही संस्कृत पंडित होती. गंगामूळ येथे अनंत- 
कास्त्रींनी आश्रम वांधला होता व टुमदार वसाहत उठवली होती. 
तिथे विद्यार्थी येऊन राहत व संस्कुत भाषा आणि न्याय व व्याक- 
रण ही शास्त्रे शिकून परत जात. 

साधारण दहा वर्षे गंगामूळ येथे राहिल्यावर घरच्या कट- 
कटीमुळे अनंतशास्त्रींनी गंगामूळ सोडले. आपली पत्नी, मुलगा 
व दोन मली यांना घेऊन ते माळ क्रिवा माळहेरंजी या आपल्या 
गावी काही दिवस राहिले आणि मग भारतभर तीर्थयात्रेला 
निघाले. अनंतरशास्त्र्यांनी आपल्या पत्तीला संस्कृत भाषा व 
व्याकरण, न्याय ही शास्त्रे शिकवली होती. शेजार्‍यापाजार्‍यांना 
व घरच्या इतर माणसांनाही ही गोष्ट आवडली नाही. त्यामुळे 


रमाबाईंच्या वडिलांना फार नास सोसावा लागला. त्यांनी 


७२२ 


रमाबाई, पंडित! 


तीर्थयात्रेसाठी गंगामूळ सोडले, तेव्हा रमाबाई फक्त सहा महि- 
न्याच्या होत्या. पायी तीर्थयात्रा करीत हिंडत असता रमाबाई 
पंधरा सोळा वर्षांचो होईतो तिच्या वडिलांनी प्रवासातच तिला 
संस्कृत काव्ये व शास्त्रे शिकवली. रमाबाई तेवढ्या त्या वयातच 
पंडिता झाली. 

पुढे हे कुटुंब पंधरा-सोळा वर्षांनो त्या काळच्या मद्रास इला- 
ख्यात गेले. त्या वेळी तिथे फार मोठा दुष्काळ पडला होता. 
त्या दुष्काळात रमाबाईंचे आईवडील व मोठी वहीण यांना मृत्यू 
आला. तरी रमाबाई व त्यांचा मोठा भाऊ श्रोनिवास यांनी 
तीर्थयात्रेचे व्रत पुढे चालूच ठेवले. तीन-चार वर्षात चार-पाच 
हजार मैलांचा प्रवास त्यांनी पायी केला. प्रवासात ती दोघे 
पुराण सांगत व संस्कृतमध्ये व्याख्याने देत. पण त्यांच्या या उप- 
क्रमाचे कोणीच कौतुक केले नाही. हिंडत हिंडत ती दोघे कल- 
कत्ता शहरी गेली. तिथे मात्र ब्राह्मो समाजाच्या पुढार्‍यांनी व 
कलकत्ता विश्‍वविद्याल्यातील पंडितांनी त्यांच्या विद्चेचा आदर 
केला, त्या दोघांना कलकत्ता विश्वविद्यालयात बोलावून त्यांचा 
सन्मान केला व रमावाईंना पंडिता सरस्वती अशी उपाधी दिली. 

पण कलकत्त्याच्या वास्तव्यातच त्यांचा भाऊ श्रीनिवास हा 
मृत्युमुखी पडला व रमावाईंचा एकुलता एक नाघारही तुटला. 
त्यानंतर थोड्या दिवसांनी त्यांनी बिपिन विहारीदास मेधावी 
या सुशिक्षित, सुसंस्कृत पण शूद्र बंगाली पुरुषाशी इ. स. १८८२ 
मध्ये विवाह केला. या आंतरजातीय व आंतरप्रांतीय विवाहाने 
त्या काळात लोकमत फारच कुन्व झाले. रमाबाईंना विवाहु- 
सौख्य फार काळ लाभले नाही. विवाहानंतर अवघ्या एकोणीस 
महिन्यांत बिपिनबाबू पटकीने कालवश झाले आणि रमाबाईंवर 
आभाळच कोसळले. तेवढ्या अवधीत त्यांना एक मुलगी ज्ञाली 
होती. बाईंनी तिचे नाव मनोरमा ठेवले होते. पतिनिधनानंतर 
कलकत्त्यात राहणे बाईना अशक्य होते. म्हणून मुलीला घेऊन 
त्या महाराष्ट्रात आल्या. 

महाराष्ट्रात आल्यावर इंग्रजीचा अभ्यास करायचा असे रमा< 
बाईंनी ठरवले होते. त्या वेळी पुण्यात बायकांची एक सभा भरत 
असे. केरूनाना छत्रे या सभेतील बायकांना काही तरी क्षिकवीत 
असत. मुंबईतही प्राथना समाजाच्या वतीने अशी सभा भरत असे. 
पुण्यातील या गिनीमंडळातील प्रत्येकीच्या घरो दर आठव- 
ड्याला रमाबाईंचे पुराण व्हावे, असे ठरले. त्याप्रमाणे पहिले 
पुराण रमाबाई रानड्यांच्या घरी झाले. त्या पुराणात रमाबाईंनी 
आपल्या बुद्धिमत्तेने, विद्धत्तेने व वक्तृत्वाने सार्‍यांना चकित 
करून सोडले. पुण्यातील विद्वानही त्यांचे कौतुक करू लागले. 

पुण्या-मुंबईत असलेल्या या सभांना रमाबाईंनी आये महिला- 
समाज असे नाव दिले. अहमदनगर, सोलापूर, पंढरपूर, बार्शी 


रमावार्ड, पंडिता 


ठाणे, इ. ठिकाणीही त्यांनी आर्ये महिला समाजाची स्थापना 
केली. याच सुमारास हंटर यांच्या अव्यक्षतेखाली सरकारी विद्या- 
विषयक चौकशी-समिती नेमण्यात आली होती. त्या समितीपूढे 


पंडिता रमाबाई 


रमाबाईंनी साक्ष दिली. ही साक्ष इतकी परिणामकारक झाली 
को, हंटरसाहेबाने तिचे इंग्रजी भाषांतर करवन घेतले आणि 
इंग्लडमध्ये गेल्यावर रमावाइसंबंधी एक व्याख्यान दिले. त्यामळे 
रदेशातही रमाबाईंची कोर्ती पोचली. या घटनेने इंग्रजी 
शिक्षणाविषयी रपावाईना अधिकच निकड वाटू लागली. भार- 
तात राहून हे शिक्षण होणार नाही, असे त्यांना वाटले व॒ त्यासाठी 
त्यांनी इंग्लंडला जाण्याचे ठरविले. स्त्रीधर्मनीती नामक एक 
पुस्तक लिहून त्याच्या विक्रीतून त्यांनी आपल्या व कन्येच्या 
प्रवासखर्चाची तरतूद केली. इंग्लंडला गेल्यावर तिथे परित्यक्‍त 
स्त्रियांसाठी होत असलेले काम पाहून त्यांना फार आउचर्य 
वाटले. या सेवेचे मूळ त्यांना स्तरिस्ताच्या व्यक्तिमत्वात सापडले 
आणि शख्थ्रस्ती घर्माकडे त्यांचे मन आक्रृष्ट झाले. पुढे लवकरच 
सप्टेंबर १८८३ मध्ये त्यांनी व छोट्या मनोरमेने वाप्तिस्मा 
घेऊन ख्त्रिस्ती धर्म स्वीकारला. इंग्लंडमध्ये असताना त्या भार- 
तात येऊ इच्छिणाऱ्या मिशनरी स्त्रियांना मराठी शिकवीत. 
त्याबदली त्यांची इंग्रजी शिक्षणाची व राहण्याजेवण्याची सोय 
करण्यात आली होती. एका वर्षानंतर चेल्टनहॅम येथील स्त्रियांच्या 
कॉलेजात त्यांना संस्कृत अध्यापनाचे काम मिळाले 
पुढ जानेवारी १८८५ मध्ये अमेरिकेतील फिलाडेल्फिया 
येथील स्त्रियांच्या वेद्यकीय कॉलेजच्या मख्याध्यापिका डॉ बॉडले 
यांनी रमाबाईंना अमेरिकेत येण्याचे निमंत्रण दिले. त्याच कॉले. 


७२४ 


भारतोय संस्कृतिकोदश 


जात आनंदीबाई जोशी वंद्यकोय शिक्षण घेत होत्या. आनंदी- 
वाईनीही त्यांना अमेरिकेत येण्याचा आग्रह केला. त्या निमं- 
त्रणाचा स्वीकार करून आनंदोबाईच्या पदवीदानसमारंभाला 
उपस्थित राहण्यासाठी रमाबाई अमेरिकेला गेल्या. 

अमेरिकेतील स्त्रियांची प्रगती व तिथली शिक्षणपद्धती पाहून 
रमाबाई फार खूष झाल्या. भारतात परत गेल्यावर तिथल्या 
गरीब व अज्ञ बालविधवांसाठी आपण एक संस्था काढायची, 
असा त्यांनी त्या वेळी मनाशी निवचय केला. भारतातील वाल- 
विधवांच्या प्रश्‍नाबाबत अमेरिकेतील लोकमत जागत करण्यासाठी 
त्यांनी हाय कास्ट हिदू वुमन नावाचे एक पुस्तक लिहिले.त 
पुस्तक वाचून अनेक अमेरिकन लोकांनी त्यांना त्यांच्या कार्यात 
मदत करण्याचे ठरविळे व त्यासाठी रमाबाई असोसिए 
नावाची संस्था स्थापन केली. या संस्थेच्या द्वारे रमावाईंता 
दहा वर्षे साहाय्य़ करण्याचे लोकांनी मान्य केले 

अमेरिकेतुन भारतात परतल्यावर रमाबाईंनी मुंबईत शारदा 
सदन नामक संस्था १८८९ साली स्थापन केली. पुढील वर्षी 
ही संस्था पुण्यात आणण्यात नाली. या संस्थेत ख्थिस्ती धर्माचा 
प्रत्यक्ष उपदेश करायचा नाही किवा त्या धर्माचे क्रियाशील 
प्रदर्शन करायचे नाही, असे त्यांनी ठरवळे होते. परंतु रमा” 
वाईच्या प्रार्थनेची व इतर ख्त्िस्ती विचारसरणीची छाप संदना- 
तील इतर काही मुलींवर पडली व आपल्याला ख्रिस्ती धम 
स्वीकारायचा आहे, असे त्यांनी रमाबाईंना सांगितळे- या 
विषयावरून वादळ होऊन काही पालकांनी आपल्या मुली सदता 
तून काढून धतल्या. सुघारक वर्गानेही संस्थेचा पाठिबा काढून 
थेतला. त्यानंतर रमाबाईंनी पुण्याजवळ केडगाव येथे वरीचक्ी 
जमोन खरेदी केली व शारदासदन ही संस्था तिथे हालवली 

त्याच सुमारास मध्य प्रदेशात आणि पुढे दोन वर्षांनी गजरारतत 

यंकर दुष्काळ पडला. लोक अन्नान्न करून तडफडू लाग 
रमाबाई अशा दुप्काळपीडितांच्या साहाय्यासाठी धावल्या 
सुमारे तीन ह॒जार अनाथ व अपंग मले, मली व स्त्रिया त्यांच्या 
भोवती गोळा झाल्या. एवढ्या लोकांच्या पोटापाण्याचाच न 
तर्‌ पाढनपोषणाचा व शिक्षणाचाही प्रश्‍न होता रमाबाईती 
परमश्‍वरावर दृढ विश्‍वास ठेवन हे काम अंगावर घेतलें आ 
यशस्वीपणे पार पाडले 

पूर्वी केडगाव म्हणजे वैराण माळरान होते. तिथे आत 
शहरच उभ राहिले. जेतीपासून छापखान्याच्या कामापर्यंत स 
कामे सदनातोल स्त्रियाच करीत. ' माझ्या दाराशी येईल, 
माझी मुलगी. मग ती उच्चवर्णीय असो, अस्पई्प़ असो 
गुन्ह्यार जमातीतील असो; तिच्या पालनपोषणाची, शिक्षणा 
व काहीतरी विद्या, उद्योग शिकवून तिळा स्वावलंबी बनविण्याचे 
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जबाबदारी मी घेईन. ' असे व्यापक धोरण रमाबाईंनी जाहीर 
केले. केडगावच्या आश्रमाला त्यांनी मुक्‍्तिसदन असे नाव दिले. 
त्यात शारदासदन व छृपासदन या दोन संस्था अंतर्भूत होत्या. 
कृपासदन परित्यक्ता स्त्रियांसाठी होते. मुक्‍्तिसदनातील धामिक 
व नैतिक शिक्षण स्त्रिस्ती धर्मानुसार दिले जाई. मात्र स्तरिस्ती 
धर्माचे माहात्म्य पटून कोणी ख्शिस्ती होण्याची मागणी केल्या- 
शिवाय आश्रमातील कोणत्याही स्त्रीला किंवा मुलीला बाप्तिस्मा 
देण्यात आला नाही. 

याशिवाय, रमाबाईंनी इतरही सामाजिक कार्यांत भाग घेतला. 
हिदी नॅशनल काँग्रेसला इ. स. १८८९ मध्ये प्रथमच स्त्री प्रति- 
निधी पाठवण्याच्या कामी त्यांनी पुढाकार घेतला. संमतिवयाच्या 
बिलाला स्त्रियांचा पाठिंबा मिळविण्यासाठी त्यांनी मुंबईला व 
पुण्याला स्त्रियांच्या अनेक सभा भरविल्या व त्या बाबतीत एक 
अर्ज व्हाइसरॉयकडे पाठवला. 

पण यापेक्षा त्यांचे महत्त्वाचे कार्य म्हणजे त्यांनी केलेले बाय- 
वलाचे मराठी भाषांतर हे होय. आपला रोजच्या कामाचा व्याप 
संभाळून त्यांनी मूळ हिब्रू व ग्रीक बायवलावरून हे मराठी भाषां- 
तर केले. हे काम त्यांना अखेरपर्यंत पुरले. हे काम चालू अस- 
तानाच त्यांच्या कन्येचा मृत्यू ओढवला व त्यांच्यावर फार मोठा 
आघात झाला. त्या आघाताने खचून जाऊन ५ एप्रिल १९२२ 
रोजी त्यांचा मृत्यू ओढवला. 

महाराष्ट्रात विधवाशिक्षणाच्या इमारतीचा पाया घालण्याचे 
अत्यंत उपयुक्‍त कार्य पंडिता रमाबाई यांनी केले. त्यांनी विघवा- 
शिक्षणाचे कार्य स्वतःच्या बळावर केवढ्या तरी स्वरूपाला 
आणले, असे अण्णासाहेब कर्वे यांनी रमाबाईंच्याबद्दल आपल्या 
आत्मवृत्तात म्हटले आहे. 

रमाबाई अत्यंत बुद्धिमान होत्या. मराठी, कन्नड, गुजराती, 
बंगाली, हिंदी, तुळू व संस्कृत या भाषा त्यांना चांगल्या अवगत 
होत्या. इंग्रजी भाषेत तर त्यांनी पुस्तकेच लिहिली आहेत. बुद्धि- 
मत्तेबरोबरच त्यांच्या अंगी जबर इच्छाशक्ती, अलोट धेय, अम- 
र्याद औदार्य व दीनदुबळयांविषयी असीम करुणा हे गुणही वसत 
होते. [ पंडिता रमाबाई- श्री. दे. ना. टिळक, १९६० ] 


(इ. स. १६०९-१६६८) एक महाराष्ट्रीय 
ब्र सत्पुरूष आणि कृष्णभक्तीचा प्रचारक. याचे 
वडील अबाजीपंत उफ यमाजीपंत हे देवगिरीच्या अंबरखानाचे 
कारभारी होते. राळेरासकर हे त्यांचे उपनाम होते. अबाजी- 
पंतांना बऱ्याच कालाने, अंबेच्या कृपाप्रसादाने एक मुलगा झाला, 
तोच हा रमावल्ल्भदास होय. याचे पाळण्यातले नाव तुकोपंत 
असे होते. तुकोंताची सातव्या वर्षी मुंज ज्ञाली व बाराव्या 
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वर्षी लग्न झाले. अठराव्या वर्षी तो वडिलांचे काम पाहु लागला. 
पुढे काही दिवसांनी देवगिरीवर परचक्र आले असता तुको- 
पंताने ते परतवून लावले. त्या वेळी त्याने केलेल्या शत्रुसेनिकांच्या 
लुटीत त्याला एकनाथी भागवताची पोथी मिळाली. हा देवाचा 
प्रसाद समजून तो ते भागवत नित्य वाचू लागला. त्यामुळे हळ- 
हळू तो विरक्‍त बनला. पुढे चाकरी सोडून तो गुरूच्या शोघा- 
साठी हिंडत असता गोदा-प्रवरा संगमाच्या ठिकाणी सिद्धेश्‍वरा- 
जवळ लक्ष्मीवर नावाच्या एका साध्पुरुषाची आणि त्याची 
गाठ पडली. लक्ष्मीधराते त्याला अनुग्रह देऊन गोपाळविद्येचा 
उपदेश केला व रमावल्लभदास असे त्याचे नाव ठेवले. नंतर 
तो पंचवटीला गेला असता, त्याला गोपाळ गोसावी नावाचा एक 
अधिकारी पुरुष भेटला. त्याने रमावल्लभदासाला कृष्णजन्मकथा 
रचण्याची आज्ञा केली, याच मुक्कामात रमावल्लभदासाला 
कृष्णाजी नावाचा एक बालमित्र येऊन भेटला. त्या दोघांनी तिथे 
भागवताच्या दशमस्कंघावरील बहिरंंभटी टीका आणि 
एकनाथी भागवत वाचले. 
रमावल्लभदासाने दगमस्कंघधाच्या आधारेच कृष्णकथा 

लिहिली. पण त्याचा प्रमुख ग्रंथ म्हणजे श्रीशंकराचार्याच्या 
वृहढाक्यवृत्तीवरील वाक्यवृत्ती नावाची टीका हा होय. या 
विस्तृत टीकेचा प्रारंभ त्याने वाई येथे केला आणि दामोळ गावी 
ती पुरी केली. याशिवाय चमत्कारी नावाची गीतेवरही एक 
टीका याने लिहिली आहे. गुरुवळी, गुरुमहिमा, प्रबोधचंद्रिका, 
संतनामावळी, वैष्णवगती असे त्याचे आणखीही लहान-मोठे ग्रंथ 
आहेत. त्याने पदेही बरीच रचली आहेत. त्यांतील कृष्णभक्ति- 
पर पदाचा एक नमुना असा - 

कृष्णा रामा रे सखया कृष्णारासारे 

आनंदधाभा रे माझ्या पुर्णकामारे ॥ ध्₹ ॥ 

कृष्णा पुतनाझ्योषण । रामा ताटिकाखोंचण 

जोषण खोंचण साझ्या कृष्णारासारे ॥ १॥ 

कृष्णा शकटदंडण । रासा धतुषषंडण । 

दंडण खंडण माझ्य़ा कृष्णा रासा रे) २॥ 

कृष्णा गुह्मकउद्धरण । रामा अहल्यातारण । 

उद्धरण तारण माझ्या कृष्णारामारे ॥॥ ३२ ॥ 

कृष्णा त्रजनारीखेळण । रामा वानरमेळण । 

खेळण मेळण माझ्या कृष्णा रामा रे ॥४॥ 

काळयवनदलन । विकट तालच्छेदन । 

दलन छेदन साझ्या कृष्णा रामा रो ॥५॥ 

कृष्णा भौमकोहरण। रामा जानकोवरण । 

हरण वरण साझ्या कृष्णारासा रे | ६॥ 

रमावल्लभदास्यपण । कृष्ण देतो आपण । 
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तुझे, चरणस्मरण माझ्य़ा कृष्णारामा रे ॥७॥ 

पुढे र॒मावल्लभदास रत्नागिरी, सावंतवाडी, गोवा या मार्गाने 
कारवारला गेला. तिथे त्याला आवडाबाई नावाची शिष्या 
भेटली. मल्लापूर येथे तिचा मठ आहे. तिथे क्रृष्णजयंतीचा 
सोहळा प्रतिवर्षी होत असतो. या सोहळ्याचा कार्यक्रम रमा- 
वल्लभाने आखून दिलेला आहे. 

स्मावल्लभदासाच्या शिष्यांवैकी राघवदासाने विरुदावळी 
ग्रंथात आपल्या गुरूचे चरित्र सविस्तर लिहिले आहे. परंतु 
त्याचा एकच अध्याय सध्या उपलब्ध असून तो रमावल्लभदासांची 
गाथा या ग्रंथात छापला आहे. रमावल्लभदासाचे वंशज सांप्रत 
सोलापुर येथ्रे असतात. [ म. सा. ; म. वा. इ. २. १ धो: म. 
सं. क.; प्रा. म. वा. स्व.; श्रीरमावल्लभदासांची गाथा. ] 


७_ एक लोकदेव. राजस्थानातील पुष्कर तीर्थाजवळ 
रमासपार झालेल्या लढाईत हा वीर मारला गेला आणि 
तेव्हापासून याला देवत्व लाभले. पूर्वी पेंढारी लोक ळ्टमार 
करायला बाहेर पडले, की त्यांच्या स्त्रिया याची मनोभावे पूजा 
करीत. शनिवार हा त्याच्या पूजेचा दिवस आहे. या दिवक्षी 
याला मातीचे घोडे करून वाहण्याची पद्धत आहे. अनेक पेढा- 
र्‍यांच्या गळ्यात घोड्यावर बसलेल्या माणसाच्या प्रतिमा अस- 
तात, त्या रमासपीराच्याच होत. 

याला धर्मराज असेही नाव आहे. त्यावरून याचा बंगाल- 
मील वमंठाक्राशी संबंध असावा असे वाटते. यमबर्म या 
नावावरूनही हे नाव पडले असावे. [ पॉ. रि. फो. ना. डं 


राजस्थानातील लोकनाट्याचा एक प्रकार. रम्मतचे 
रस्सत खेळ होळीच्या पूर्वी पंधरा दिवस सुरू होतात. यात 
प्रथम देवीची स्तुती, नंतर कलगी-तुर्थ्यासारखे काव्य़मय ज्ञगडे 
व शेंबटी ढोलामारू, हिडाऊमेरी, इ. प्रेमाख्यानांवर सोंगे काढन 
नृत्य व नाट्य होते. हिडाऊमेरी ही एक प्राचीन प्रेमकथात्मक 
रम्मत आहे. रम्मतमध्ये गीतांना प्राधान्य असते. त्याच्यावर 
फारसी व उदू शायरीचा स्पष्ट प्रभाव आहे. यातळे संवाद दोर, 
गझल, इ. ख्पांत ग्रायिळे जातात. ग्रायनाला नगारा, बाजाची 
पेटी, सारंगी, मंजीर व ढोलक या वाद्यांची साथ असते. 
रम्मतचा राजस्थानी जनतेच्या जीवनाझी संबंध आहे. 
सामान्यपणे रम्मतचे विषय सामाजिकच असतात. त्यात समा- 


आतल्या दुष्ट रूढींवर टीका असते. हा खेळ रात्रभर चालतो. 
हणूमान, सराजुहीन, मूल- 


र [ रा. लो. ना.; श्रीरामनाथ 
"सयुक्त राजस्थान, मे १ ९५७]. 


रम्मतच्या आधुनिक कलाकारांत 


चद्सुथार, इ. कलाकार प्रसिद्ध आहेत. 
ढ्वास 


यनी बांगला देशातील बाकेरगंज जिल्ह्यात साज 
र्‌यन हाणारा एक लोकोत्सव. धंदेवाईक संगीतज स्त्री-पुररष 
यात भाग घेतात. कार्यक्रमाच्या वेळी नागगीते गायिली जातात. 
अंगणात दुपारच्या वेळी या कार्यक्रमाला प्रारंभ होतो आणि प्रहर 
रात्रीपर्यंत तो चालतो. प्रमख गायकाच्या टातात चवरी आणि 
पायात घुंगरू असतात. तो कत्री वाद्य वाजवितो तर कधी नाचतो. 
स्त्रियाही त्याच्यावरोबर गातात-नाचतात. हा कार्यक्रम पार 
पाडण्याची जबाबदारी प्रमुख गायकावर असते. कार्यक्रम - 
होईपयंत तिथ्रे जमलेल्या लोकांना त्यातून उठता येत नाही. मंग 
प्रमुख गायक्राला घरधनी कपडे ब धान्य अशी विदागी देतो. या 
उत्सवाला वांगळा देशात घरामिक व सामाजिक महत्त्व आहे. 
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रवळनाथ 


कोकणातल्या ग्रामदेवतांपैकी एक. 
ब ळं र . शि च 
रवळनाथ विषयी संशोधकांच्या भिन्न भिन्न न्य 


तिकोंद्र 


साजरा 
ी-पुरुष 
जातात. 
ग प्रहर 
1 आणि 
नाचतो. 
म पार 
म पुर्ण 


खंड सातवा ७२७ वी 


काहींच्या मते हे नाव रेवणनाथाचे अपभ्रष्ट रूप अस्तावे व हा 
देव नाथपंथातला असावा. काही संशोधक हा शब्द राहुल या 
नावावरून व्युत्पादितात. राहुल हा बृद्धाचा पुत्र होय. प्राचीन- 
काळी काही लोक राहुलनाथ आणि त्याची उपासना घेऊन कोक- 
णात आले असावे. काहींच्या मते रवळनाथ हे रुरूचे अपभ्रष्ट 
रूप असावे. अष्ट भेरबांत रुरू आहे. रुरूचे रवळू आणि त्यापुढे 
नाथशन्द जोडून रवळनाथ असे ते नाव बनले असावे. सर्पविष 
उतरवणे हे रवळनाथाचे वेशिष्ट्य असून, देशावरच्या बहिरो- 
बाचेही तेच वशिष्ट्य आहे. त्यावरून हे दोन्ही देव भैरव- 
संघातळे असावे. 

रवळनाथाची मूर्ती उभी व चतुर्भूज असते. डावा पाय किंचित 
पुढे वाकलेला. हातांत त्रिशूळ, डमरू, खड्ग आणि अमृतपात्र. 
मस्तकावर मुकुट. दृष्टी सरळ. गळ्यात नररुंडमाळा. ओठावर 
गलमिज्ञा. तो ब्रह्मचारी आहे. आयुबांवरून तो शेव परिवारातला 
असावा असे दिसते. त्याचा पुजारी गुरव क्रिवा राउळ असतो. 

रवळनाथाला काही ठिकाणी क्षेत्राळ असेही म्हणतात. क्षेत्र- 
पाळाचे काही अंश रवळनाथात दिसतात. काही ठिकाणी त्याची 
वाषिक समाराघनाही करतात. [ चित्तपावन; गा. दै. ] 


वी (इ. स. चे १४वे शतक) एक महानुभाव मराठी 
रवळाव्यास कवी. याला राघवोपाध्ये असेही म्हणत. याच्या 
चरित्राची फारशी माहिती उपलब्ध नाही. याचे घराणे पाथ- 
रीचे असून, ही पाथरी परभणी जिल्ह्यात आहे. हा उपाध्ये 
आम्नायातील असून, याची गुरुपरंपरा पुढीलप्रमाणे आहे- जना- 
दैन-->कमळांबा-: हिरांविका->रवळोव्यास, 

याने साती ग्रंथांपेकी सह्याद्रिवर्णन नावाचा एक ग्रंथ रचला 

हे. गरूच्या प्रेमामुळे त्याने आपल्या ग्रंथांत हिराइसाचे नाव 
कवी म्हणून गुंफले असले, तरी या ग्रंथाचा कर्ता तोच आहे. 
ग्रंथाची ओवीसंख्या ७२६ इतकी आहे. 

महानुभावांचा द्वितीय कृष्ण श्रीदत्तात्रेयप्रभ्‌ याच्या सह्या द्री- 
वरील लीळांचे वर्णन हा या ग्रंथाचा प्रमुख विषय आहे. या- 
व्यतिरिक्त त्यात याने अलर्कराजा व कातंवीर्य यांच्या कथा, 
परशुरामाचे माहुरला आगमन व तपश्चर्या, सह्याद्रिवणेन, 
गुंडम राउळाळा शक्‍्तिदान, चक्रधरवर्णन, इ. अवांतर विषयही 
प्रसंगोपात्त वणिले आहेत. याने वर्णन केलेला दत्त एकमुखी व 
द्विभुज आहे. त्याने केलेले दत्तमूर्तीचे वणेन असे- 

ते श्रीर्मात चांपेगौर : कवणा वर्णवे सुंदर 

जियेचे नावंचि उदार : ते सगुण बोलो कसी 

जेथ पुराण विवादु : षड्दशना उरोधु 

गमा नव्हेचि अनुवादु : निगमे नेति म्हणीतल 


जेथ सोहाणो भलो : भारती चकोत जालो 

तं रूप प्राकृता बोली : वर्ण कसं 

जऱर्‍्हो संध्यारागाचे सदा : काले दिजेति जांबूनदा 

तर्‍हों ते आंगकांतिसो कदा : उपस न ए 

कनकगोरीचा गाभा सोलुनि : वरि सूयंप्रभा, संचरोनि 

वोप सारिजेल घोटाळुनि : तऱही उपमा नव्हे 

घेऊनि पझ्मरागाचे तत्त्व : काढुनि सोनेचांपेयाचे सत्त्व 

कनककेतकीचोया दृती एकत्व : किजेल तऱही 

परि हे उपमा पाबळो : करणोएचो नुतरे पावाळो 

श्री दत्ताची आंगकांती आगळी : सहज म्हणोनि 

(सह्याद्रिवणेन २८-३४) 

याव्परतिरिक्‍त नामाचे दहा ठाय हे एक ल्वुप्रकरण याने 
रचले आहे. महानुभावांच्या नित्य पुजेत त्याचा अंतर्भाव असतो. 
हे प्रकरण गद्यात आहे. 

सुंदरी व सकळ या महानुभावांच्या सांकेतिक लिप्याही यानेच 
शोधून काढल्या. [म. सा.; म. म.वा; प्रा. म. वा. इ. १] 


खाई हॅमाल्यातील एक भूप्रदेश. हा उत्तर काशीच्या सीमे- 

> वर आहे. खवाईचा सर्वांत उंच भूभाग जम्नोत्रीच्या 
ईशान्येला येतो. या भागात जोनपुर, रवाई, इ. प्रदेश मोडतात. 
हो सर्वे भूमी निसगंसोंदर्याने नटलेली आहे. इथल्या लोकांनाही 
रवाईच म्हणतात 

रबाई हे स्वच्छंदी, विलासी व सोंदर्यप्रमी आहेत. त्यांच्या 
स्त्रियाही फार सुंदर असतात. त्यांना सोंदर्यामुळेच बांद (वंद्य) 
अथवा बंडिया असे म्हटले जाते. त्यांना अंगावर दागिने घाल- 
ण्याची फार होस असते. रवाईंच्या कुटुंबात स्त्रीचीच सत्ता 
चालते. तिने आपल्याला सोडून जाऊ नये, म्हणून पुरुष तिला 
वचकून असतो. कारण इथे विवाहविच्छद ही सोपी गोष्ट 
आहे. बहुधा स्त्रियाच पुरुषांना सोडून देतात. अद्या घटस्फोट 
घेतलेल्या स्त्रीबरोबर लग्न करणार्‍या पुरुषाला बराच खरचं येतो. 
जी स्त्री अधिक नवरे करील तिला भाग्यवान समजले जाते 
आणि उत्तरोत्तर तिचे मूल्यही वाढत जाते. 

रवाई स्त्रियांमध्ये बहुपतित्वाची चालही आहे. गरिबी हे त्याचे 
प्रमुख कारण आहे. कुटुंबातल्या संपत्तीवर स्त्रीची सत्ता नसते 

गहू, मका व मोहरी ही इथली मुख्य पिके आहेत. इथे दळण- 
वळणा'ची साधने फार कमी आहेत. शेंती हा इथल्या लोकांचा 
प्रमुख व्यवसाय असला, तरी ते सतरंज्या ब टोपल्या विणण्याचे 
काम करतात. स्वतःला लागणारे लोकरीचे कपडे बहुधा ते 


स्वतःच विणतात 
हे लोक पाहुणा घरी येणे हे भाग्याचे समजतात. त्यावेळी 


र्‌वाई 


घरातील स्त्रिया व मुली पाहुण्याचे हातपाय धुतात आणि त्याला 
जेवायला वाढतात. 

प्राचीन काळी रवाई गढवाल या प्रदेशाचा किरात, नाग, 
यक्ष, इ. लोकांशी संबंध होता. नागसंघर्षाची अनेक आख्याने 
त्यांच्या लोकगीतांत आढळतात. हे लोक कृष्णाची नागराजाच्या 
रूपात पूजा करतात. याशिवाय नगेलो, नाग, कलिंगनाथ, जाख, 
महासू, पांडव, सिद्धनाथ, इ. देवतांनाही ते मानतात. गिरिशिखरां- 
नाही ते पूज्य मानतात. फतेह पर्वेतातील लोक नागदेवतेच्या 
भीतीने दूध पीत नाहीत आणि पाण्याला विष्णूचा अवतार 
भानन ते स्वच्छतेसाठी वापरीत नाहीत. 

दिवाळी, विसू, ह्रयाली, माघ, इ. उत्सव हे लोक उत्साहाने 
साजरे करतात. माघ महिन्यात तर ते महिनाभर नाचगाणे, 
खाणेविणे, इ. कार्यक्रम करतात. 

हे लोक मृताला पुरतात. त्याला पुरण्यापूर्वी त्याचे खाटले 
स॒जवितात आणि त्यावर मृताला घालून वाजत गाजत-शेताच्या 
सीमेवर नेऊन पुरतात. पुरलेल्या जागेवर सातूचे पिंड ठेवतात 
आणि त्याला सीमेवर लक्ष ठेवण्याची व पिड खाण्याची प्राथना 
करतात. ! गोविद चातक- आजकल, डिसेंवर १९५८ ] 


सारंगीसारखे एक वाद्य. हे गजाने न वाजविता नखीने 
रवाजञ वाजवतात. याला बारा तारा असतात. त्यांतल्या चार 
तारा मुख्य असून, त्या तांतीच्या असतात. बाकीच्या आठ तारा 
तरफांच्या जागी बसवतात. राजस्थानातील राव व भाट हे 
वाद्य वाजविण्यात प्रवीण असतात. [ परंपरा-ळोकगीत. ] 


र॒विगुप्त इ. स. चे ८ वे शतक) एक बौद्ध नैयायिक. याचा 

जन्म कारमीरात झाला. याने प्रमाणवातिकवृत्ती या 
नावाचा न्यायशास्त्रावर एक ग्रंथ लिहिला आहे. याने कारमी- 
रात व मगघात मिळून एकंदर १२ पाठययाळा स्थापन केल्या. 
याला तंत्रज्नास्त्रही उत्तम अवगत होते. [ म. च. को. ] 


रविनारायण त्रत ओडिसा प्रदेशातील एक लौकिक स्त्री- 
व्रत. ज्या रविवारी एकादशी येईल त्या 
दिवशी हे व्रत करतात. यामुळे पृत्र, घन व चांगला वर यांची 
प्राप्ती होते, असे समजतात. या व्रताची कथा अशी- 
सौराष्ट्रातील एका श्रीमंत व्यापाऱ्याच्या मुलीने व सुनेने 
एका ब्राह्मणाला पुष्कळ घन दिले. ब्राह्मणाने सुनेला आक्षीर्वाद 
0 (कने तुझे कल्याण करील. ' त्याचप्रमाणे तो 
हे. दव ऐकन "4०४ क नशिबी सोख्य नाही. ह ब्राह्मणाचे 
जद ई दुःखीकष्टी झाली. तिने या दोन 


७२८ 


भारतीय संस्क्ृतिकोद 


विरोधी आकीर्वादांतील मर्म विचारल्यावर ब्राह्मण म्हणाला. 
* ही मुलगी जिथे झोपते तिश्रे खणा म्हणजे तुम्हांला कारण 
समजेल. ' त्याप्रमाणे जमीन खणताच तिथे एक फुटके मडके 
व केरसुणी सापडली. ती घेऊन मुलीची आई कुंभारणीकडे गेली. 
परंतु तिलाही त्या वस्तूंचा अर्थ सांगता आला नाही. पूढे ज्या 
दिवशी मुलीचे लग्न झाले, त्या राती कुंभारणीने वधूवरांवर 
चांगला पहारा ठेवला. रात्री यम वराचा प्राण न्यायला आला 
असता तिने त्याला आत जाऊ दिले नाही. त्यामुळे मरणवेळ 
टळली. या गोष्टीचा यमाला राग आला आणि त्याने कुंभार 
णीची सात मुळे व पती यांना ठार मारले. कुंभारणीने सकाळी 
घरी गेल्यावर सूर्याचा घावा करताच ती सर्वजण जिवंत झाली. 
कुंभारीण रविनारायणाचे व्रत करीत होती, त्याचे हे फल 
होय, अशी तिथल्या लोकांची समजूत आहे. [ स्ट. ओ. फो. ] 


ववमी इ. स. १८४८. - १९०६ ) ऐक जप 
रोववमा, राजा प्रसिद्ध चित्रकार. याला ब्रिटिश सरकार 
कडून राजा हा किताब मिळाला होता. याचा जन्म पूर्वीच्या 
त्रावणकोर संस्थानातील किलिमनूर गावी झाला. याच्या 
जांनी एका काळी त्रावणकोरच्या राजाला लष्करी मदत केल्या" 
मुळे किलिमनूर हे गाव त्यांना इनाम मिळाले होते. र 
वर्म्य्राच्या घरात संस्क्रुत विद्येला फार मान होता. त्या कुटुंबा" 
तल्या स्त्रियाही विद्यासंपन्न होत्या. घरच्या शिकवणीमुळे रॉ 
वर्म्यानिही लहानपणीच संस्कृत विद्येत प्रावीण्य मिळवले. रार" 
यण व महाभारत या ग्रंथांचाही त्याने अभ्यास केला. 
त्या कुटुंबातल्या मुला-मुलींमध्ये चित्रे काढण्याची नैसर्गिक 
प्रवृत्ती होती. रविवर्म्याला राजवर्मा नावाचा एक घाकटा भा 
होता. रविवर्म्याच्या चित्रांतठी पा्वेभमी तो सजवीत असे. 
या मुलांनी आपला सगळा वाडा रामायण-महाभारताती 
प्रसंगांनी चितारला होता. रविवर्म्यांच्या मामाचे नावही य 
बॅच होते. त्याला चित्रकलेत चांगली गती होती. रविर्वर्म्याठी 
त्याचे पृष्कळ साह्य झाले. 
रविवर्मा चौदा वर्षांचा असताना त्याची व त्रावण 
महाराजांची भेट झाली. त्यांनी या मुलाचे चित्रकलेतले १ 
पाहिले आणि त्याला आश्रय दिला. पुढे इ. स. १८६६ र 
त्रावणकोरच्या महाराजांच्या थोरल्या बहिणीशी रविवर्मा), 
लग्न झाले. अक्या प्रकारे त्या राजघराण्याशी त्याचा नातें ब 
जुळला. रविवर्मा प्रथम खडू आणि कोळसा यांनी चित्र 
नंतर त्याने जलरंगांनी चित्र काढण्याचा अभ्यास केला” ह 
इ. स. १८६८ साली थियोडोर जॉन्सन नावाचा पार वटा” 
चित्रकार त्रावणकोरला महाराजांकडे आला. त्याने रा 


र“ 


कीरच्यी 
नदा प्र 


>- 


खंड सातवा 


ण्यातल्या कित्येक व्यक्तींची तैलरंगात सुंदर चित्रे काढली. तोवर 
रविवर्स्याला तैलरंगाची कल्पनाच नव्हती. त्या चित्रांचा उठाव 


राजा रविवर्मा 


पाहून रविवर्म्याला एक नवाच साक्षात्कार झाला. जॉन्सनने 
त्याला या बाबतीत मुळीच मार्गदर्शन केले नाही. जॉन्सनने रंग- 
वलेल्या तसबिरी पुढे ठेवून, त्यांच्या नकला करण्याचा प्रयत्न 
करीत असता हळूहळू हेलरंगचित्रणातही त्यांने प्रावीण्य मिळविले. 

तैलरंग आत्मसात केल्यावर रविवर्म्याने त्रावणकोरचे महा- 
राज व महाराणी यांच्या व इतरांच्याही क तसबिरी रंगवल्या. 
आपली ती चित्रे त्याने देशातल्या अनेक ठिकाणच्या प्रदर्शनांत 
पाठवली. इ. स. १८७३ साली मद्रास येथे भरलेल्या चित्र- 
कलेच्या मोठ्या प्रदर्शनात रविवर्म्याने एका नायर जातीच्या 
संदर स्त्रीचे चित्र मांडले आणि त्याबद्दल त्याची सववत्र प्रशंसा 
झाली. त्या चित्राला त्या प्रदशंनात तर सुवर्णपदक मिळालेच; 
शिवाय व्हिएन्ना येथील प्रद्शनातही सुवर्णपदक मिळाले. हे चित्र 
व दुसरे एक तमिळ स्त्रीचे चित्र अशी दोन चित्रे, इंग्लंडचे प्रिन्स 
ऑफ वेल्स भारतात आले असता त्रावणकोरच्या महाराजांनी 
त्यांना भेट म्हणून दिली. ती चित्रे पाहिल्यावर प्रिन्स ऑफ 
वेल्सनी त्यांची खूप प्रशंसा केली. 


७2३ रविवर्मा, राजा 


शकुंतलापत्रलेखन नावाचे रविवर्म्याने काढलेले चित्र ड्यूक 
ऑफ ब्किगहेम यांनी विकत घेतले. या चित्राचा असा गोरव 
झाल्यावर संस्कृत महाकाव्यातल्या निरनिराळ्या प्रसंगांची 
चित्रे काढण्याकडे रविवर्म्याची प्रवृत्ती झ्ञाली. 

त्रावणकोरच्या महाराजांच्या बंधूंच्या विनंतीवरून रवि- 
वर्म्याने सीतेचे दिव्य हे चित्र काढले. ते राजा सर टी. माघव- 
राव यांनी बडोद्याच्या महाराजांसाठी विकत घेतले. 

इ. स. १८८१ साली बडोद्याचे महाराज सयाजीराव गायक- 
वाड यांनी रविवर्म्याला बडोद्यास बोलावून घेतले आणि 
त्याच्याकडून राजघराण्यातल्या मंडळींची चित्रे काढून घेतली. 
याशिवाय नल-दमयंती, राधा-मावव, विश्‍वामित्रमेनका, सीता- 
स्वयंवर, कीचक-तरंध्री, शंतनु-मत्स्यगंधा, कृष्णजन्म, कृष्णाची 
दृष्ट, द्रौपदीवस्त्रह्रण, इ. बरीच चित्रे सयाजीरावांच्या सांगण्या- 
वरून त्याने काढली. महाराजांनी आपला लक्ष्मीविलास राज- 
वाडा त्या चित्रांनी सुशोभित केला. भावनगरच्या महाराजांनीही 
रविवर्म्याला त्याच कामासाठी बोलावून घेतले. 

आपली रंगीत चित्रे तशाच रंगांत छापता आली, तर सर्वे- 
सामान्य लोकांनाही ती उपलब्ध होतील, असा विचार करून 
रविवर्म्यांने १८९४ साली रंगीत चित्रे छापण्याचा एक छापखाना 
मुंबईत उभा केला. आजही त्याच्या नावाने निघालेला तो 
छापखाना पुणे जिल्ह्यात मळवली येथे आहे. रविवर्म्याच्या या 
उपक्रमाला कमालीचे यश लाभले. काइ्मीरपासुन कन्याकुमारी- 
पर्यंत त्याची लाखो पौराणिक चित्रे खपली. घराषरांतुन ती 
लावली गेली. 

शिकागो व लंडन येथील प्रदर्शनांत त्याने आपली चित्रे 
पाठवली. त्यांना तिथे बक्षिसेही मिळाली. लॉड कझन यानेही 


उषास्वप्न 


रविवर्श्यांची भेट घेऊन त्याचे कौतुक केले. चारशे ते पाचशे 
चित्रे रविवर्म्याच्या हातून निर्माण झाली, असे म्हणतात. 


2. यहोमॉमवमवक _............ >. -<”» 


रबिवर्मा, राजां 


रविवर्म्याच्या चित्रांतल्या स्त्री-पुरुषांची वेषभूषा महाराष्ट्रीय 
आहे. त्याबद्दल त्याला विचारले असता तो म्हणाला. ' सर्व 
भारतभर मी हिंडलो. सर्व प्रांतांतील पेहराव पाहिळे. पण 
महाराष्ट्रीय पोषाखासारखा चित्रणयोग्य असा पेहराव मला 
अन्यत्र आढळला नाही. नऊवारी लुगड्यामुळे स्त्रीचे सौंदर्य 
उठून दिसते आणि शिवाय ते सुटसुटित असल्याने काम करताना 
अडथळा येत नाही. लुगडे नेसण्याची अशी तर्‍हा इतरत्र नाही.' 

रविवर्म्याने चितारलेल्या शकुंतला, मेनका, दमयंती, इ.स्त्रिया 
बर्‍याच उंच आहेत. भारतीय स्त्री इतकी उंच नसते. त्यावरून 
श्रीमंत पंतप्रतिनिघींनी म्हटले आहे, की रविवर्म्याने विलायती 
स्त्रीला लुगडे नेसवळे आहे, असे वाटते. 

राजा रविवर्म्याविषयी श्री. ज. गो. घाणेकर पुढील विचार 
व्यक्‍त करतात - 

कलेच्या विविध अंगांचे एकीकरण आपल्या चित्रात व्यव- 
स्थित करणारा हिंदी चित्रकार म्हणजे राजा रविवर्मा हाच 
पहिला असे म्हणण्यास हरकत नाही. सर्व बाजूंनी विचार करता 
भरतखंडातील कलासृष्टीत अभूतपुवे अ्ली जागृती उत्पन्न 
करणारे राजा रविवर्मा हे हिदी कलायुगाचे शकपुरुषच होत 
यात शंका नाही. [ राजा रविवर्मा चरित्र - शं. द. देवघर] 


व सात वारांवेकी पहिला वार. हा सुर्यपूजेला योग्य 
राववार मानला जातो. संपत्ती, संतती व आरोग्य इच्छिणारे, 
नेत्रविकार असलेले व युद्धात जय मिळवू इच्छिणारे लोक, 
कोणत्या तरी प्रकारे या दिवशी सूर्याची उपासना करतात. 
वंध्या स्त्रिया या दिवशी सुर्यव्रत॒ करतात. सुर्यपूजा करताना 
अष्टदळ किवा षट्कोन या आकृती काढतात. हा वार विज्षेषसा 
शुभ मानीत नाहीत. या दिवद्यी कोणताही नवा उपक्रम करीत 
नाहीत. ताक्र करीत नाहीत. दृष्टिदोष दूर करणारी यंत्रे या 
दिवशी करतात. नवे वस्त्र परिधान करीत नाहीत. रविवारी 
कोणती कृत्ये केळी असता ती लाभकारक होतात, याविषयीचा 
बृहूज्ज्योतिषसारातला एक इलोक असा - 
राज्याभिषेकोत्सवयानसेवा गोवल्िसन्त्रोषधशास्त्रकर्म । 
सुवर्णेताम्रौणिकचर्मकाव्ठसडग्रामपण्यादि रवी विदध्यात्‌ ॥ 
अर्थे - राज्याभिषेक, उत्सव, यात्रा, राजसेवा, गोधनाचा 
क्रयविक्रय, होम, मंत्रोपदेश, ओषधयोजना व शस्त्रक्रिया, सोने, 
तांबे, लोकर, चर्म व काष्ठ यांची खरेदीविक्री, युद्ध, इ. कर्मे रवि- 
वारी करावी. 
'र्सलमानांना प्रत्येक रविवाराचे महत्त्व नसते; पण प्रत्येक 
महिन्याच्या पहिल्या रविवारी ते मंत्रतंत्र करतात. मशिदीची 
झाडलोट आणि पाण्याची भांडी धुवून ठेवणे, ही कामेही त्या 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


दिवशी करतात. ख्त्रस्ती लोकांत रविवार हा प्राथेनंचा वार 
मानलेला आहे. सात दिवसांचा कालविभाग म्हणजे सप्ताह 
मोजण्याची प्रथा बाबिलोनियामध्ये प्रथम सुरू झाळी असे म्हण- 
तात. तिथून ती कल्पना पदिचिम आशिया, इजिप्त, पूर्व युरोप या 
प्रदेशांत क्रमाने प्रसृत झाली. इस्राएल लोकांनी जेव्हा कनानवर 
स्वारी केली, तेव्हा त्यांना तिथे सप्ताह कालगणना प्रस्थापित 
झालेलो आढळली व त्यांनीही ती स्वीकारली. पण सव्वाथ 
( विश्रांतीचा दिवस) पाळण्याची प्रथा मात्र मूळ इस्राएल 
अर्थात यहुदी लोकांची होती. ते लोक सप्ताहाचा शेवटचा दिवस 
म्हणजे शनिवार हा विश्रांतीचा मानीत. सेंट पॉलचा सव्याथाला 
तोब्र विरोध होता. पण त्याच्या शिष्यांपैकी जे मूळचे ज्यू होत 
त्यांना, तसेच ग्रीक व रोमन लोकांनाही सप्ताहात एक दिवस 
उपासनेसाठी राखून ठेवणे आवर्यक वाटत होते. म्हणून त्यांनी 
सप्ताहाचा पहिल्रा दिवस म्हणजे रविवार उपासनेसाठी निश्‍चित 
केला. कारण त्या दिवशी येञूचे पुनरुत्थान झाले होते. 

रामन साम्राज्यात या पहिल्या दिवसाचे नाव रविवार असे 
प्रचलित होते; पण स्प्रिस्ती लोकांनी त्याला * प्रभचा दिवस 
हे नाव दिले. रोमन साम्राज्यात जेव्हा ख्शरिस्ती धर्म प्रस्थापित 
झाला, तेव्हा ग्रीक व लॅटिन बोलणाऱ्या लोकांनी हेच नाव 
(प्रभूचा दिवस) स्वीकारले; पण उत्तरेकडील इंग्लंड, स्वीडन” 
जर्मनी, इ. देश सनातन पंथाचे असल्यामुळे त्यांनी संन-डे( पवि 
वार) हे जुने नावच चालू ठेवले. ह्परिस्ती शकाच्या पहिल्या 
दुर शतकांत रविवारी प्रार्थनेसाठी चर्चमठ्ये जमणे एवढार्च 
विशेष कार्यक्रम असे. काही कालाने त्या दिवसाच्या कामाठी, 
प्रारभ करण्यापुर्वी थोडा वेळ परमेदवराचे चितन व प्राथ 
करावी आणि संध्याकाळी काम संपल्यानंतर सर्वांनी एत 
भोजन करावे, अशी प्रथा पडळी. पुढे समाजाला अश्रिं 
स्वास्थ्य लाभल्यानंतर उपासनेचा कार्यक्रम अधिक दीधे आहि 
बायबलचे वाचन, प्रवचन, प्राथना, इ. गोष्टींचा त्यात समा र 
हे'ऊ लागला. रविवार म्हणजे पवित्र दिवस हे पक्के चीत 
त्याच तुमारास रविवारी आनंदोत्सव करावा, प्रार्थनेसाठी नह ते. 
काम बाजूला ठेवळे तरी चाळेळ, अशी कल्पना उदय पाबे£ 
सात्र ज्यूंच्या सब्बाथपेक्षा रोमन लोकांच्या उत्सवाप्रमाण 
दिवस पाळण्याची वृत्ती ख्पिश्‍चन लोकांची होती. त्या क. 
गेहेमीचे काम चालू ठेवावे आणि परमेइवराची प्रार्थना, नत्री 
वित्ार, नानप्राप्ती यांत इतर वेळ व्यतीत करावा अशी व्य 
पद्धत होती. रविबार पवित्र दिवस असल्यामुळे त्या दिवशी 
व्यावसायिक कामे बंद ठेवावी, प्रार्थनेसाठी चर्चमध्ये ह्या 
उत्सवसमारंभ करावा, अशी सामान्य जनांची इच्छा अर्स ही 
रुळ हळूहळू रविवार म्हणजे विश्रांतीचा दिवस ( सव्याथ) 


"३ 


खंड सातवा 


कल्पना प्रस्थापित होऊ लागली. रबिवारी सुटी असावी असेही 
ते म्हणू लागले. म्हणून इ. स. ३२१ मध्ये कांस्टंटाइन बाद- 
शाहाने आज्ञापत्र काढून रविवार हा सावेजनिक सुटीचा दिवस 
ठरविला. ती गोष्ट सर्वांनाच मान्य झाली व अजूनही मान्य 
आहे. [ अ. बृ. ज्परो.; को. प्रा एन्हा. दि. ] 


त्व एक जेन व्रत. आषाढ महिन्याच्या अखेरच्या 

राववार त्रत रविवारपासून या ब्रताला प्रारंभ करतात. 
आपाढातला एक, श्रावणातळे चार आणि भाद्रपद महिन्यातले 
चार मिळून वर्षातल्या नऊ रविवारी हे व्रत करतात. याचा 
ब्रतावधी नऊ वर्षे आहे. 

प्रत्येक रविवारी उपवास अथवा अलवण पदार्थांनी एकभुक्त 
करणे आणि पारथ्वेनाथाची पूजा करणे हा या व्रताचा प्रमुख 
विधी होय. या वेळी ' * र्‍हीं श्रीं अ्ह॑ श्रीपारवंनाथाय नमः ' 
या मंत्राचा त्रिकाल जप करतात. 

हे ब्रत काशीमधल्या मतिसागर नावाच्या एका व्यापाऱ्याच्या 
गुणमाला नामक पत्नीने केले होते व त्यामुळे तिचे सर्व दुःख 
नष्ट झाले, अशी कथा आहे. फल-पुत्र, धन, ज्ञान व आरोग्य 
यांची प्राप्ती. [ जे. व्र. वि. सं.; व्र. ति. नि.] 


वेपण्टी एक काम्य व्रत. षष्ठीला उपवास आणि सप्तमीला 
राबफठा रवीची पूजा करणे हा या ब्रताचा प्रमुख विधी 
आहे. फल- रोगनिवारण व धनप्राप्ती. [ हि. ध. ] 


-_ > (१७२६-१८०३६. स.) एक गुजराती संतकवी. 
राधेसाहंब ट्राचा जन्म आमोद मंडळाच्या तणछा गावी एका 
वेश्य कुळात झाला. याचे वडील मनछाराम एक सात्त्विक गृहस्थ 
असून, त्याची आई इच्छाबाई ही देखील एक साध्वी स्त्री होती. 
रवीने भाणसाहेबाकडून दीक्षा घेतली होती. शेररबी नावाच्या 
गावी त्याने आपली गादी स्थापून आयुष्यभर ज्ञानप्रसार केला. 
त्याच्या शिष्यसमुदायात मोरार हा त्रमुख होता. त्याच्यासाठी 
शेररवी गाव सोडून रविसाहेब जामखंभालिया नावाच्या गावी 
समाधी घेण्यासाठी निघाला. पण वाटेतच आजारी पडून वांका- 
नेर गावी त्याचा मृत्यू ओढवला. मग मोरारने त्याचा मृत देह 
जामखंभालियाला आणला आणि तिथे त्याची समाधी बांघली. 
या समाधीवर रामाचे मंदिर आहे. 

रविसाहेबाने हिंदी व गुजराती भाषेत बरीच काव्यरचना 
केली आहे. तो रवी, रवजी, रविराम, रविदास, इ. नाममुद्रा 
काव्यात वापरतो. चिंतामणी, भाणगीता, मनःसंयम, पंचकोश- 
प्रबंध, रविभाण, प्रश्‍नोत्तरी, गुरुमाहात्म्य, इ. त्याचे लहान मोठे 


७२१ र्बी 


ग्रंथ उपलब्च आहेत. याशिवाय त्यान स्फुट पदेही रचली आहेत. 
त्याच्या वाणीत रामाच्या सगुण-निर्गुण रूपांचा समन्वय पाहा- 
यला मिळतो-- 
रग रग राम रमि रहयो, निरगुन-सगुनके रूप । 
राम इयाम रवि एक हो, सुंदर समृण सरूप !। 
अर्थ - नसानसातुन राम रमायला हवा. तो सगुण-निर्गुणांचे 
रूप आहे. राम व इयाम हे दोघेही सुंदर सगुण स्वरूप आहेत. 
याने सत्य, प्रेम व शांती यांचा आयुष्यभर प्रचार केला. 
[गु. सं. हि. दे.; भा. सं. म. ] 


र्वी एक महत्त्वाचा ग्रह. हा ग्रहमालेचा चालक असून, जगा- 
तील सर्वे प्राणिमात्रावर आणि निसर्गावरही सत्ता 
चालवतो. तो विद्युतुधर्मीय, निर्भय, बळकट, उग्र, जीवन- 
शक्‍्तिदायक, दाहक, उष्ण, रुक्ष व जाज्वल्य असा आहे. एखा- 
द्याच्या जन्मकाली रवी प्रबल असल्यास तो वरील गुणधर्माचा 
होतो. पिवळा, गडद, तांबूस, बदामी, तपकिरी, नारिंगी व 
सोनेरी रंगाचा तो द्योतक आहे. मधुर व तिखट हे स्वाद रवीचे 
प्राबल्य असलेल्या मनुष्याला प्रिय असतात. शरीरातील हृदय, 
पाठ, जीवनशक्ती, पुरुषाच्या कुंडलीत डावा डोळा, स्त्रीच्या 
कुंडलीत उजवा डोळा व शरीरातील नाडीचक्र यांवर रखवीचा 
अंमल चालतो. त्यामुळे रवी चांगला नसेल तर वरील अव- 
यवांचे विकार संभवतात. मानसन्मान, कीर्ती, धंदारोजगार, 
शील, सत्त्व, इ. गोष्टी रवीकडून प्राप्त होतात. कुंडलीत खी 
बलवान असता ऐदवर्य, शोय, पित्सुख, आरोग्य, अधिकार व 
भाग्य या गोष्टी लाभतात. रविप्रकुतीची माणसे सत्यप्रिय, 
प्रामाणिक, विश्‍वासू, न्यायी, नियमाने वागणारी, अधिकारप्रिय, 
गंभीर, निरोगी व किंचित काळसर आढळतात. कुंडलीत रवी 
निर्बल असलेली माणसे गविष्ठ, भपकेबाज, डामडीली, दुराग्रही, 
वाडवडिलांची पोकळ बढाई सांगणारी व उधळी दिसतात. 
मेष, सिंह, धनू व कके या राशींमध्ये रवी बलवान असतो. 
तो सिह राशीचा अधिपती आहे. मेष ही याची उच्च राशी व 
तुळ ही नीच राशी मानतात. कुंडलीमध्ये दशमात व लग्नात 
या ग्रहाचे विशेष महत्त्व असुन, नवमात व पंचमात त्या खालो- 
खाल आहे. २,४, ६, ८व १२ यास्थानात तो राशिबली नसून 
पीडित असेल, तर अनिष्ट फले देतो. खीच्या चतुर्थात शनी 
असता अनेंक आपदा भोगाव्या लागतात. रवीच्या दशमातही 
शनी चांगला नव्हे. कारण त्या योगे धंद्यांत अडचणी व राजभय 
संभवते. रवि-चंद्रांमध्ये षडष्टक किंवा द्विद्वादशक योग नसावा. 
त्या दोघांतली त्रिकोणयोग महृत्पद व सांपत्तिक लाभ दर्शवितो. 
रवि-बुधांचा योग बद्धी व विद्या देणारा, रवि-गुरूंचा योग श्रेष्ठत्व 


रवी ७३ 


व ऐदवर्य देणारा व रवि-मंगळांचा योग जीवनशक्ती व हिंमत 
देणारा होतो. रवीच्या एकादश स्थानात सर्वं ग्रह उत्तम फले 
देतात. 
रवी हा पापग्रह मानलेला आहे; पण काही लोक त्याला 
शुभग्रह मानतात. हा एक तारा असून, त्याला सूर्य, सविता, इ. 
अन्य नावेही आहेत. पाहा- सूर्य. [ जातक मार्गोवदेशिका ] 
दर्भाची दोरी. यज्ञीय पशूला वांधण्यासाठी ही दोरी 
रशना असते. हिची लांबी दोन वांवे असते. यूपाला यज्ञपक्षू 
वांवण्यासाठी केलेली रशना तिहेरी व तीन वांवे लांब असते. एक 
शिंग आणि पुढचा उजवा पाय यांमध्ये रशना अडकवून पक्शूला 
यूपाजवळ वांधतात. पशू यूपाला बांधणे यावरून पशुयागाला 
पश्युबंध असेही नाव पडळे आहे. [ श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


र्श्नू झरथुष्ट्री धर्मातील सत्य या गुणाची देवता. हिला 

चरम सत्य असे म्हणतात. ही देवता मिश्र व स्राओश 
या देवतांच्या सहकार्याने मृतात्म्याच्या पाप-पुण्यांचा निवाडा 
करते. पाप-पुण्यांचे मोजमाप एका तराजूमध्ये ती क्रृत्ये टाकून 


केले जाते. नंतर जो निवाडा हे!इल, त्याप्रमाणे दिव्य करण्यासाठी 
मृतात्म्याळा तिथे आणले जाते. 


कोणताही मनुष्य या न्यायदाना- 
तून व दिव्यातून सुटत नाही. 


स प काव्यातील एक प्राणभूत तत्त्व. “ रस्यत इति 
रस स: ज्याचा आस्वाद घेतला जातो तो रस, अली 
त्याची व्याख्या आहे. रसनेंद्रियाच्या द्रारे आस्वादिले जाणारे 
रस कटू, तिक्‍त, कषाय, मधुर, लवण व आम्ल असे सहा आहेत. 
त्या रसांनी युक्‍त अशा भोजनाला पड़सभोजन असे म्हणतात. 
नाट्य, काव्य, इ. वाडमयातही आस्वादनीयता याच लक्षणाला 
अनुसरून काही रस मानलेळे आहेत. चृंगार, हास्य, करुण, रोद्र, 
वीर, भयानक, बीभत्स व अद्भुत हे आठ प्रमुख रस आहेत. 
काही काव्यश्शास्त्रज्ञांनी यांची संख्या कमी-अधिक मानलेली आहे. 
भरताचे नाट्यशास्त्र हा रसप्रक्रियेचे स्वरूप सांगणारा 
पहिला ग्रंथ मानतात. पण भरताच्याही आधी द्रुहिंण व वासुकी 
या दोन आचार्यांच्या दोन भिन्न रसपरंपरा होत्या, असे डॉ. ग. 
त्र्यं. देशपांडे यांनी म्हटले आहे. भरताचे विवेचन नाटचगत 
रसांपुरतेच मर्यादित आहे. भरताचे रससुच असे - 
विभावानुभावसजञ्चारिसंयोगादसनिष्वत्ति: । 


टी. (ना. शा. ६.३२ ) 
तेथे - विभाव, अनुभाव व संचारी भाव यांच्या संयोगातू 
रसनिष्पत्ती होते. डं 


' इतर इंद्रियांचीही 


२ भारतोय संस्कृतिकोश 


वरील सुत्रातल्या निष्पत्ती शब्दाचा अर्थ अभिव्यक्ती, उत्पत्ती, 
पुणेता अथवा परिपक्वता असा आडे संयोगाबद्रल त्याने दृष्टांत 
दिला आहे, तो असा- ज्याप्रमाणे तेळ, तिखट, मीठ, मसाला, 
इ. पदार्थ घालून तयार केलेल्या भाजी-आमटीने जेवणाला 
एक प्रकारची रुची येते, त्याप्रमाणे एखाद्या नाटकात विभाव, 
अनुभाव, इ. सामग्री एकत्र आल्याने रसनिप्पत्ती होते. 

रसचर्चा - काव्यातळे मुख्य तत्त्व व काव्याचा प्राण ऱ्य 
हाच होय. शब्दांना जे काव्यत्व येते, ते या रसामुळेच येते. 
ज्यात रस असेल तेच काव्य. त्यावाचून असलेले ते काव्य़ नसून, 
काव्याची नक्कल होय. काव्यात जी गोडी उत्पन्न होते, ती 
या रसांमुळेच. 

ज्याचा आपण आस्वाद घेतो, जो आपण आवडीने जंब्ती| 
तो रस होय. अर्थात जो रस चाखायचा त्याला कोणत्या न 
कोणत्या प्रकारची आस्वादयोग्यता असावी लागते. चाखण्या- 
सारखे त्यात काहीतरी असल्य़ावाचून कोणीही त्याचा आस्वाद 
घ्यायला जाणार नाही, ही गोष्ट निठ्चित. > 

सात्र तो रस जिभेने चाखायचा नसून, नेत्र किवा कात ही 
इंद्रियांच्या द्रारे चाखायचा असतो. इंद्रियांनी रसाचे ग्रहण ह 
नंतर त्यामुळे उत्पन्न होणार्‍या सुखदुःखादी संवेदना मारत 
जाऊन पोचतात आणि त्य़ा तिथे पोचल्यावर मताचे त ग 
“यापार जर सुरळीत चाळू असले, तर मनाच्या ठिकाणी > 
गतः असलेल्या हष, शोक, विषाद, इ. भावना त्या या न 
दनांना अनुसरून जागृत होतात. संवेदना ज्या मानाने क 
अधिक तौत्र असतील त्या मानाने भावना कमी-अधिक ला 
होऊन त्यांचे प्रतिविब मनुष्याच्या चर्येवर व इतर मना 
उमटते. एखाद्या भावनेने चेहरा खलन दिसू लागतो 
केपाळाळा आठ्या पडतात. अंगावर रोमांच उभे राहातात न 6 
सर्वे शरीर भीतीने थरारून एकदम झटका बसल्य़ासारख डो 
भावनेची परिणती झाली, की हर्ष, शोक, विषाद, ति प 
यांचे निदर्शक असे “ वाहवा (ह... ही... ग ची 
उद्‌गार नकळत तोंडातून वाहेर पडन, ज्या प्रसंगांमुळे मत १ 
खळवळ उडाली, त्या प्रसंगांना जण काय प्रतिक्रिया क 
तदनुरूप हालचाल सुरू होते. कवीने 
लेली परिस्थिती किवा प्रसंग जणू काय आपल्य़ा समोर ला 


व्या 
"ठत आहे, आपणच त्याचा ममत लेत. झाही, असा. 
आभास होतो. तो त्यात समरस होतो. असे झाले म्हणज 


त्या विषयाची गोडी लागली असे आपण म्हणतो. हीत" 
अशा प्रकारची गोडी काव्यात किंवा नाटकात उत्पन € 

ती मनुष्याच्या अंतरंगात ज्या काही विशिष्ट अशा मनोभा. वेर 

असतात, त्यांचा सर्व बाजूनी परिपोष केल्यामुळे होत ी 


शशशाशाबबबह्जञययबवबनयससकस्क नात 


खंड सातवा 


त्या मनोभावनांचे उठावदार चित्र ज्या काव्यात दिसून येईल, 


त्या काव्याला किंवा नाटकाला रसयुक्‍त म्हटले जाते. या ज्या 
विशिष्ट मनोभावना आहेत, त्यांचा उत्तम परिपाक ज्या काव्यात 
ज्ञाळेला असेल ते काव्य गोड वाटते. पुन:पुन्हा त्याचा आस्वाद 
ध्यावासा वाटतो. म्हणून त्या विशिष्ट मनोभावनांनाही रस हेच 


नाव साहित्यशास्त्रज्ञांनी दिले आहे. राग येणे, आनंद होणे, 


किळस वाटणे वगैरे मनाचे जे धर्म सर्वांनाच अनुभवाला येणारे 
आहेत, त्यांनाच काव्यशास्त्रवेत्यांनी भाव किवा भावना भा 


संज्ञा दिलेल्या आहेत. या भावनांचा आयुष्यात ज्याला अनुभव 
आला नाही, असा मतुष्य मिळणे अशक्‍य आहे. लहानांपासून 
थोरांपर्यंत सर्वांच्या मनात या भावना वास्तव्य करून असतात 
आणि चेतना मिळताच पाण्यात टाकलेल्या तेलाच्या थेंबाप्रमाणे 
विस्तार पावून मनावर तावा मिळवतात. हास्य, क्रोध, उत्साह, 
शोक, भीती, किळस, आडचर्य या भावना लहान मुलांतसुद्धा 
दिसून येतात. मोठेपणीसुद्धा पदोपदी याच भावनांचा निर- 
निराळया प्रकारे प्रत्येक मनुष्य अनुभव घेत असतो. 

या ज्या मूलभूत आणि स्वयंभू अशा मनुष्याच्या अंतरंगा- 
तल्या भावना आहेत, त्यांनाच अनुलक्षून काव्यशास्त्रवेत्त्यांनी 
रक्ष ठरविले आहेत. 

या रसांची प्रक्रिया सांगताना काही पारिभाषिक संज्ञा 
दिलेल्या आहेत, त्या अद्या - 

(१) स्थायी भाव - स्थायी भाव म्हणजे कायम टिकणारे 
भाव किवा धर्म होत. मनष्याच्या अंतरातले हष, शोक, विषाद, 
इ. जे मळभूत आणि स्वयंभ्‌ असे भाव आहेत, त्यांना स्थायी 
भाव अशी संज्ञा आहे. स्थायी भावांचे लक्षण पुढीलप्रमाणे - 

ज्या भावना मूलत:च अंतरंगात असतात व रसाच्या प्रभावाने 
ज्या वृद्धिगत होऊन मनाला व्यापुन टाकतात आणि नंतरही 
ज्यांचा ठसा अंत:करणावर वराच काल उमटून राहतो, त्या 
भावनांना स्थायी भाव असे म्हणतात. हे स्थायी भाव रती, हास्य, 
शाक, क्रोध, उत्साह, भीती, जुगुप्सा किवा किळस व विस्मय 
असे आठ असून त्यांवर अनक्रमे गुंगारा, 'हास्या करणा “हाऊ, 
वीर, भयानक, बीभत्स व अद्‌भुत हे आठ रस आधारलेले आहेत. 
यांतरसाचा स्थायी भाव हा अभावात्मक आहे. निविकार होणे, 
"हेणजे कोणत्याही प्रकारची संवेदना उत्पन्न न होता देवघरातील 
नदादीपाच्या ज्योतीप्रमाणे अविचल स्थिती येणे, भावनारहित 
होण, हा शांतरसाचा स्थायी भाव आहे. स्नेह हा प्रेयान रसाचा 
"यायी भाव आहे आणि ईश्‍वरविषयक प्रेम हा भक्‍्तिरसाचा 
स्थायी भाव आहे. 

(२) विभाव- * वासनारूपतया स्थितान्‌ रत्यादीन्‌ स्थायिनो 
नैभावयन्ति रसस्वादाडककु रयोग्यतां नयन्तीति विभावाः' वासना- 
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रूपाने अंतरात असलेल्या रत्यादी स्थायी भावांना आस्वाद- 
योग्य करून रसपदवीला नेणारे ते विभाव होत. स्थायी भावांना 
चेतना देऊन त्यांचा उत्कषं करण्यास ते कारणोभूत होतात. 
विभावाचे आलंबन विभाव आणि उद्दोपन विभाव असे दोन 
प्रकार आहेत. भावनांचा परिपोष करण्यास कारणीभूत होणारी 
व्यक्‍ती म्हृणजे काव्यातले नायक अथवा नायिका यांना आलंबन 
विभाव म्हणतात आणि नायकनायिकांच्या निरनिराळचा कृती 
त्याचप्रमाणे देश, काल, परिस्थिती यांना उद्दोपन विभाव म्हण- 
तात. रसाचे उद्दोपन यांच्यामुळेच होत असते. 

(३) अनुभाव -  अनुभावयन्ति च तान्‌ (रत्यादीन) इति 
अनुभावा: ' २5 स्थायी भावांचा अनुमव घडविणारे म्हणजेच 
त्यांचा शरीरावर परिणाम दाखविणारे ते अनुभाव होत. एकदम 
स्तंभित होणे, अंग घामाने डबडबणे, रोमांच उभे राहणे, गळा 
भरून येणे, कंप उत्पन्न होणे, चेहरा पांढरा फटफटीत पडणे, 
डोळ्यांतुन अश्रू येणे, चेतना नष्ट होणे, इ. प्रकार अनुभाव 
या सदरात येतात. 

(४) व्यभिचारी भाव-' विज्षेषेण अभितः काव्ये स्थायिनं 
चारयन्ति इति व्यभिचारिण: '<<स्थायी भावाचा परिपोष करून 
त्याला सवंत्र (काव्यात) संचारयोग्य करणारे ते व्यभिचारी भाव 
होत. अमुक रसाचे अमुकच व्यभिचारी भाव असे निश्चित नसते. 
सामान्यपणे कोणत्याही रसात हे येऊ शकतात. म्हणूनच त्यांना 
व्यभिचारी अथवा संचारी असे म्हटले आहे. कोणत्याही रसाचा 
उत्कर्षे करण्यासाठी हे येतात आणि आपली थोडीक्ली छटा 
दाखवून निघून जातात. अळवावरच्या थेंबासारखी यांची स्थिती 
असते. पाठीमागून यांचा ठसा काहीच राहात नाही. हे व्यमि- 
चारी भाव एकूण तेहतीस आहेत- वैराग्य, ग्लानी, शंका, मत्सर, 
मद, श्रम, आळस, देन्य, चिंता, मूर्च्छा, स्मृती, धेय, लज्जा, चप- 
लता, हर्ष, आवेग, जडता, गर्व, खेद, उत्पुकता, झोप, अपस्मार, 
स्वप्न, जागृती, क्रोध, मनोविकार लपविणे, उग्रपणा, मती, 
व्याधी, उन्माद, मरण, त्रास आणि वितके. 

रसांचे सोदाहरण स्पष्टीकरण पुढीलप्रमाणे- 

(१) शृंगाररस हा सर्वे रसांचा राजा आहे. रती म्हणजे 
पुरुषाला स्त्रीविषयी आणि स्त्रीला पुरुषाविषयी वाटणारे कामुक 
प्रेम. ही भावना या रसात आरंभापासून शेवटपयंत प्रामुख्याने 
असते. परस्परांवर अनुरक्‍त झालेल्या दोन व्यक्तींवर हा रस 
आधारून राहातो. म्हणून त्या व्यक्‍ती या रसाचे आलंबन विभाव 
होत. पिठोरी चांदणे, वसंत त्र्तुचे आगमन, अन्‌रागयुक्‍त संभा- 
षण, कामक्रीडेंची चित्रे, आकर्षक वेषभूषा, प्रेमगीतांचे श्रवण, 
एकांत, इ. गोष्टींनी रती या भावनेचे उद्दोपन होते, म्हणन या 
प्रकारांना शुंगाररसाचे उद्दीपन विभाव असे म्हणतात. कामा- 


>) 
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सक्‍तीचे उद्दोपन झाले, को मग भूवया आकुंचित करणे, कटाल 
फेकणे, स्पर्शी करणे, आलिंगन देणे, इ. ज्या गोष्टी घडतात, ते 
या रसाचे अनुभाव होत. हास्य़ उत्पन्न होणे, लाज वाटणे, शरीर 
गळल्यासारखे होणे, कंटाळा वाटणे, आळस येणे, हे या रसातळे 
व्यभिचारी भाव होत 

शृंगाररसाचे दोन प्रकार आहेत. एक संभोगशंगार आणि 
दुसरा विप्रल॑ंभज्ञुंगार. प्रेमी जोडप्याचे मीलन ज्या ठिकाणी झालेले 
असत, त्याला सभागशंगार अस म्हणतात. अभिज्ञान शाकुंतलातळे 
दुष्यंत-शकुंतळेचे मोलन हे संभोगश्यंगाराचे उदाहरण आ? 
जयदेवाच्या गीतगोविदातले रावा-कृष्णांच्या शंंगाराचे वर्णन टे 
विप्रलंभाचे उदाहरण आहे. दोघांचे एकमेकांवर अत्यंत प्रेम 
आहे; पण त्यांची भेट मात्र होत नांही, काहीतरी विघ्ने येतात 
दोघांनाही परस्परांच्या सहवासाचो अगदी ओढ लागन राहिलेली 
असते, पण देश्ांतरी असल्यामुळे ती गोष्ट घडून येत नाही. अश्या 
स्थितीत ज्ञुरणीलळा लागणे, झोप न येणे, सहवासाची स्वप्ने 
पडणे, इतर आवडत्या वस्तूंचाही तिटकारा येणे, अश्व येणे 
निदिध्यास लागून राहाणे, इ. सर्वे प्रकार विप्रलंभशंगारात येतात 

(२) हास्यरस - हसु येणे ही यातली प्रमुख भावना आहे. 
तीच या रसाचा स्थायीभाव होय. एखाद्याच्या गारीराचा बेडौल 
आकार, बोळ्ताना विलक्षण हातवारे करण्याची विचित्र तऱ्हा 
पुर्वापर संबंध सोडून बोलणे, भलत्याच वेळी भलतेच काहीतरी 
वरळणे, विचित्र पोषाख करणे, एखाद्या क्षल्लक प्रततंगीसुद्धा 
भलताच आवेश दाखविणे, बोलण्यात आणि वागण्यात विसं- 
गती म्हणजे बोलणे वीरत्वाचे तर कृती भित्रेपणाची, असली 
एखादी व्यक्‍ती पाहिली, की माणसाला हसू येते. ज्या व्यक्‍तीला 
पाहून हसू येईल, ती व्यक्‍ती या रसाचा आलबन विभाव होय. 
त्या व्यक्‍तीच्या ज्या बोलण्याचालण्यामुळे हसू येते, त्या तिच्या 
कृती या रसाचे उद्दोपन विभाव होत. हसताना डोळे आकुंचित 
होणे, तोंड उघडणे, गाल फुगणे, इ. जे प्रकार होतात, ते या 
रसाचे अनुभाव होत. झोप येणे, आळस वाटणे, श्रम होणे, ठे 
यातले व्यभिचारी भाव होत 

(३) करुणरस- अत्यंत आवडत्या आणि जिव्हाळयाच्या 
माणसाचा मृत्यू किवा बहुत काल वियोग, द्रव्याचा नाश, दर्धर 
रोगामुळे शरीराला त्रास, इ. कारणांनी हा रस निर्माण होतो. 
शोक हा या रसाचा स्थायी भाव आहे. शोक म्हणजे मेल्या-गेल्याचे 
दु:ख. करुणरसाच्या आदिअंतीं हीच भावना प्रमख असते. नष्ट 
झालेली व्यक्ती किवा वस्तू, हिच्यावर हा रस आधारलेला 
असता, म्हणून तिला आलंबन विभाव समजावे. व्यक्‍ती नष्ट 
जाळी असली तर तिच्या गणवर्णनाने आणि रोगपीडित अस- 
ल्यास तिला होणाऱ्या असह्य वेदनांनी ही शोकाची भावना 


डड भारतोय संस्कृतिकोश 
प्रदोष्त होते, म्हणून त्यांना उट्टोपन विभाव समजावे. रडणे, 
दवाला दाष दण, भमीवर अंग टाकणे पिटणे, आक्रोश 
करणे, हे प्रकार या रसाचे अनभाव होत. गरोर फिकट आणि 
ठरवा होण, वराग्य येणे, मच्छित होणे, ग्लानी येणे, व्याधी उत्पन्न 
होणे, चिताग्रस्त होणे, वेड लागणे, इ. या रसाचे व्यभिचारी 
भाव होत 

(४) रोद्ररस -क्रोध हा या रसाचा स्थायी भाव अ 
हा या रसाचा आळंधन विभाव होय. शत्रने केलेल्या अपकारांच्य़ा 
कृत्यांनी क्रोध हो भावना प्रदीप्त होते, म्हणन त्या कृत्यांना उदी 
पन विभाव समजावे. मष्टिप्रहार करणे, दत्रला भमोवर आप 
टण, त्य़ाहा ठंचणे, जाळणे, चिरणे, विद्रप करणे प्रकारही 
वा रसाचे उद्दोपन करणारेच आहेत. केस ताठ होणे, भुवया ्ीं 
दाण, आठ चावणे, आयधे फेकणे, शब्दांनी निर्भत्सना करण, 
चया लालबुंद होणे, इ. या रसाचे अनुभाव म्हणजे शरीरावर 
दिसणारे दृद्य परिणाम होत. उग्रता, असूया, मोह. इ. या रसा 
तले व्यभिचारी भाव आहेत. थोडक्यात सांगायचे तर सुडार्च्य 
भावनन भरलेली आणि राक्षसी वत्तोची कृत्ये ही रौद्ररसाला' 
विषय होत असतात 

( ) वाररस - उत्साह हा या रसाचा स्थायी भाव री. 
गात्र हा याचा आलंत्रन विभाव आहे शात्रचे आक्रमण, त्य 
आपल्या राज्यात चालवळेळलो फदफिवरी, त्यांत चालवेल 
शस्त्रास्त्रांची वाढ, सैन्याची जमवाजमत्र इ. प्रकारांनी वीरा ही 
अगातला उत्साह वृद्धिगत होतो. म्हणन या प्रकारांना यार 
उद्दोपन विभाव म्हणतात चातुर्य, स्थिरता, आपले सा ्ो 
होण आहेत ते पाहून त्यांना एकत्र करणे, इ. या रसांचे 
भाव आहेत. गवे, हष, तक, धैर्य हे याचे व्यमिचारी भाव € 

(६) भग्रानकरस भोती हा या रसाचा स्थायी भावला 
“पाच्यापासुन भोती वाटते, तो आलंबन विभाव व " ह 
विकट कृती हा उद्दीपन विभाव होय. बोबडी वळणे, कत नॉ 
हाण, सरक्षणासाठी आजबाजला वाहणे, पळून जाणे, 
आणि जडता, त्रात, ग्लानी, दैन्य इ. व्यभिचारी भाव 
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(७) बोभत्सरस - जगप्सा म्हणजे किळस येणे, हे 
हा या रसाचा स्थायी भाव आहे. रक्‍त, मांस, दुर्गंघयुक्‍्त कु ण 
या रसाचे आलंवन विभाव होत व दुर्गंधी येणे, किडे पडण? > हा 
सडण हृया रसाचे उद्दोपन विभाव होत. थुंकणे, ती. देवी, 
वळवणे, डोळे मिटून घेणे, हे त्याचे अनुभाव आणि मू. तः 
व्याधी उत्पन्न होणे, डोके किरणे, हे यातळे व्यभिचारी रसात ॥ 

(८) अदुभुतरस - व्रिस्मय म्हणने आश्‍चर्य हा या क द 
स्थायी भाव नाहे. जी वस्तू पाहन आश्‍वर्य वाटते ती वर्ण 


म 
आठवन विभाव व त्या अलौकिक वस्तूच्या गुणध 
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टा उद्दोपन विभाव होय. थबकणे, मनाचा गोंधळ उडणे, डोळे 
मोठे होणे, हे याचे अनुभाव आणि स्वर गद्गद होणे, रोमांचित 
होणे हे याचे व्यमिचारी भाव समजावे. 

विभाव, अनुभाव व संचारी भाव यांच्या संयोगापासून रस- 
निष्पत्ती होते म्हणजे काय होते हा रसचचेचा मुख्य विषय आहे. 
नाट्याप्रमाणेच काव्यापासुनही रसास्वाद कसा मिळतो यासंबंधी- 
चाही विचार भरतानंतर रसचर्चत उत्पन्न झाला. त्यात अनेक 
मतमतांतरे पुढे आलो. या मतमतांतरांचा अभिनवगप्ताने ध्वन्या- 
लोकलोचनात निर्देश केला असून, डॉ. ग. त्र्यं. देशपांडे यांनी 
त्याचा सारांश सांगितलेला आहे, तो असा - 

(१) विभावादिकांचा पात्रगत स्थायीशी संयोग होऊन पात्र. 
गतस्थायी परिपुष्ट होतो. हा परिपुष्ट स्थायी म्हणजे रस होय. 
रस वस्तुतः रामादिक अनुकार्य पात्रांच्या ठिकाणी असतो, पण 
अनुसंधानबलाने तो नटाच्या ठिकाणी दिसतो. हे लोल्ल्टाचे 
मत होय. 

(२) विभावानुभावादिक ल्गांवरून नटगत स्थायी अनमित 
होतो व नट अनुकाय रामाहून भिन्न नाही, या जाणिवेने त्या 
स्थायोचा आस्वाद घेतला जातो. या मताप्रमाणे रस नटाश्रित 
आहे; रामादिकाश्रित नाही. 

(३) भितीवरील़ रंगांच्या उचित मिश्वणामुळे तुरगाचा 
भास व्हावा, त्याप्रमाणे अभिनयसामग्रीमुळे नटाच्या ठिकाणी 
रामगत स्थायीचा आभास निर्माण होतो. हा मिथ्याज्ञानरूप 
आभास म्हणजेच रस होय. हे मत व वरील मत या दोहोंवर 
शंकुकाने आपळी उपपत्ती वसविली आहे. 

(४) विभावानुभाव उचित प्रकारे दाखविले असता, त्यांनी 
विमावनीय व अनुभावनीय अश्ली जी स्थायी घित्तवृत्ती, त्या 
चित्तवृत्तीला उचित अशी जी रसिकांची वासना, त्या वासनेची 
चर्वणा म्हणजे रस. 

(५) कित्येकांच्या मते शुद्ध विभाव, कित्येकांच्या मते केवळ 
अनुभाव, कित्येकांच्या मते केवळ स्थायी, कित्येकांच्या मते केवळ 
व्यभिचारी, कित्येकांच्या मते त्यांचा संयोग, तर कित्येकांच्या 
मते त्यांचा सपुदाय म्हणजे रस होय. 

(६) रस हा स्वशब्दवाच्यही असू शकतो, असेही एक मत 
होते. पण त्यावर आनंदवधंनाने टीका केली आहे. 

(७) भट्टनायकाच्या मते रस प्रतीत होत नाही, उत्पन्न होत 
नाही किवा अनुमितही होत नाही. भोज्य-भोजकभावाने रसिक 
त्याचा आस्वाद घेतो. 

(८) विभाव ही बाह्य सामग्रो असून, अनुभाव व व्यभिचारी 

भाव यांचा त्या विभावांवर संस्कार झाला म्हणजे त्या सामग्री- 


च 


शन सुखदुःखरूप स्थायी उत्पन्न होतो, असे सांख्याभिमान्यांचे मत 


७१५ रस 


म्हणून अभिनवगप्ताने अभिनव भारतोत नमद केले आहे. 
रसविष्ने - रसास्वाद हा एक अनुभव किवा भावप्रतीती 
आहे. हो प्रतीती लौकिक अक्षा प्रत्यक्ष, अनुमान, इ. प्रतीतीहून 
भिन्न आहे. रसानुभवाकरिता रसिकाळा विशिष्ट पातळीवरून 
काव्याची गोडी चाखावी लागते. कोणत्याही कारणाने ती 
पातळी सुटली, को रस निघन जातो. हो पातळी सुटायला 
कारणीभूत होणाऱया गोष्टींना अभिनवगृप्ताने रसविध्ने म्हटले 
आहे. रसामध्ये निविध्न अश्या रसनात्मक प्रतोतीला वाघक अशी 
कविगत, काव्यगत नटगत किवा रसिकगत कोणतोही गोष्ट 
म्हणजे रसविध्न होय. रसविध्ने सात आहेत, ती अद्यी - 

(१) संभावनाविरह्‌ - कल्पनेचा अभाव म्हणजे संभावना- 
विरह. ज्याला काव्यवस्तू किवा नाट्यवस्तू यांची कल्पनाच 
करता येत नाही, त्याला रसास्वाद कुठ्न मिळणार ! कवी 
आपल्या कृतीच्या द्वारे जी वस्तू निर्माण करतो, ती एक संवेद्य 
वस्तु असते. वाचकाला किंवा प्रेक्षकाला तिची जर नीट कल्प- 
नाच करता आलो नाहो, तर त्याला प्रतीतीच येणार नाही. हा 
दोष कविगत किवा रसिकगत असा उभयविध असू शकतो. 
उचित काय आणि अनुचित काय, याचा विवेक कवीला राहिला 
नाही तरी हा दोष घडतो. पण कित्येकदा कविकृती चांगली 
असूनही रसिक्ालाच कल्पनादारिद्रयामुळे तिचे आकलन होत 
नाही. असे हे विध्न आहे. ते दुर व्हावे म्हणून कवी लोक- 
सामान्य अशो कथावस्तू निवडीत असतो. 

(२) स्वपरगत देशकाल विशेषावेश -- हे रसिकगत विध्न 
होय. कित्येक वाचक किंवा प्रेक्षक काव्य-नाट्यांतून स्वत:च्या 
वेयक्तिक सुखदु:खांचा आस्वाद घेतात. त्यांना जोवर सुखकारक 
चालना मिळते, तोवर ते कविकृतीत गहन जातात. पण वैय- 
क्तिक दृष्ट्या अप्रिय किवा दु:खद प्रसंग त्यांना सोसत नाहीत. 
कित्येकांना कविकृतीतील प्रसंग आपल्यालाच उद्देशून आहेत असे 
वाटत असते. अझ्ांना रसास्वाद घेणे शक्‍य नसते. कारण रसा- 
स्वादासाठी आवश्‍यक असणारी साधारणीभवनाची पातळी 
त्यांना प्राप्त होतच नाही. नाटचप्रसंगी हे विघ्न येऊ नये म्हणून 
भरताने पुर्वरंगविधी करायला सांगितला आहे. या विधीने अशा 
प्रेक्षकांनाही रसास्वादाला योग्य अशी साधारणीभावाची प्राप्ती 
होते, असे तो म्हणतो. 

(३) निजसुखादिविवशीभाव - कित्येकदा वाचक किंवा 
प्रेक्षक आपल्याच वैयक्तिक सुखदुःखात व्यग्न असतो. अश्या अव- 
स्थेत तो नाटय-काव्याकडे वळल्यास त्याच्या व्यग्रतेमळे त्याला 
रसास्वादाचा लाभ घडू शकत नाही. पाहताना, ऐकताना किवा 
वाचताना त्याच्या मनात मधून मधून पुर्वीच्या सुखदु:खादी वृत्ती 
जागृत होत असतात. नाट्याच्या बाबतीत हे विध्त दूर करण्या- 


रस ७३६ 


साठी नृत्य-गायनादी प्रकारांची योजना करावी, असे भरताने 
सांगितले आहे 

(४) प्रतीत्युपायवेकल्य - विभावानभाव हेच रसप्रतीतीच 
उपाय हात. त्यांची नीट संगती नसली, ते विकल असळे किंवा 
त्याचा अमावच असला, तर ते रसास्वादाला विघ्न ठरते 

(५) स्फुटत्वाभाव - विभावानभावांची प्रतीती स्पष्टपणे 
झाली पाहिजे. ती न झाल्यास रसिकाच्या रसास्वादाळा विघ्न 

ही विघ्ने कविगत किंवा नटगतही असू शकतात. वरील 
दोन विध्नांचा निरास होण्यासाठी अभिनयाला लोकघर्मी वृत्तींचा 
आधार द्यावा, असे सांगितळे आ 

(६) अप्रधानता-काव्यातील प्रधान वस्तू सोडून गोण वस्तू 
वरच भर दिला गेला, तर रसप्रतीतीत विध्न येते. हा दोष कथा- 
वस्तुच्या दृष्टीने कविगत, तर अभिनयदृष्टीने नटगत असू 
शकतो. हे विघ्न टाळण्यासाठी कवीने स्थायी भावावर अवधान 
व भचित्य यांचा विवेक ठेवला पाहिजे. 

(७) संश्ययोग - विभावादिकांतून स्थायी भाव अभिव्यक्त 
हातो. पण अमुक एका स्थायीचे अमुकच विभाव, अम्‌कच अन- 
भाव किवा अमुकच संचारी भाव असे ठरलेले नसते. वा 
जसा भयाचा विभाव होईल, तसा तो क्रोधाचाही विभाव होऊ 
शकेल. अश्रू हे जसे शोकाचे अनुमाव होतील, तसे ते हर्षाचेही 
अनुभाव होतील. हे विभावादिक केवळ एकेकटे घेऊन पाहिले, 
तर ते कोणत्या स्थायीचे द्योतक आहेत, याबद्दल संदेह उत्पन्न 
होईल व तसे होणे हे रसास्वादाला विघ्न ठरेल. पण विभाव, 
अनुभाव व संचारी भाव यांची जर ओचित्ययुक्‍त जुळणी ज्ञाली, 
तर स्थायीचा निठिचित प्रत्यय येऊन तो आस्वादाचा विषय 
होऊ शकेल. उदा० बंधुनाल हा विभाव, अश्रुपात हा अनभाव 
व चिंता आणि देन्य हे व्यभिचारी भाव एकत्र आलेले दिसले, 
तर त्या सामग्रीतूुन निश्‍चितपणे शोकरसच प्रतीत होईल. 

रससंख्या - शृंगारादी आठ रस हे प्रामुख्याने सांगितलेले 
असले, तरी रससंख्या तेवढीच नाही. काहींनी रस हा एकच 
आहे असे सांगितले आहे; तर काहींनी जितके भाव तितके 
रस, इथवर मजल मारली आहे. रस एकच आहे असे सांग- 
णारा साहित्यशास्त्री म्हणजे भोज होय. त्याने अहंकार हा 
एकच रस मानला असून, बाकोचे सर्व त्यापासून उत्पन्न होणारे 
भाव मानलेले आहेत. भवभूती करुण हा एकच रस मानतो, 
तर मधुसूदन भक्ती व अग्निपुराणकर्ता शृंगार हा एकच रस 
असल्याचे प्रतिपादितो. जितके भाव तितके रस असे म्हणणारा 
साहित्यशास्त्र रुद्रट हा आहे. भरताने शुगारादी आठ रस 
सांगितले आहेत. ह्यांत या नवव्या रसाचा निदेश उदभटाने 
केला आहे. भक्‍ती हा दहावा रस मधुसूदनसरस्वतीने यक्‍ति- 
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वादपूर्वेक सिद्ध केला आहे. वत्सल रसाचा निर्देश भोजाने केला 
आहे व विदवनाथाने साहित्यदर्पणात त्याचे सांगोपांग विवेचन 
केल आहे. सांप्रत रसचर्चेत क्रांती, प्रक्षोभ व देशभक्ती हे नवे 
रस काही साहित्य-शास्त्रकार मानू लागले आहेत. 

रसपराम$| - रसविषयक प्रश्‍नांचा संकलित परामर्श घेताना 
प्रा. अर्जुनवाडकर व प्रा. मंगरूळकर लिहितात- 

संस्कृत काव्यश्ास्त्रग्रंथांतील रसमीमांसेचा मूलस्रोत भरता- 
च्या नाटयक्षास्त्रामध्ये आढळतो.उत्तरकाळीन काव्यमीमांसकांनी 
रसचर्चा ही प्राय: भरताच्या रसनिखूपणाच्या संदर्भात केलेली 
असून, रसाचे स्वरूप, त्याच्या निष्पत्तीची प्रक्रिया, रसाचे भेद, 
इ. मुद्द्यांच्या वावतीत शक्‍यतोवर भरताच्याच सामान्य स्वरू” 
पाच्या वचनांची वेगवेगळी विज्लेष स्वरूपाची व्याख्याने केळी 
आहेत. त्यांत काही ठिकाणी भरताशी साक्षात मतभेदही प्रकट 
केले आहेत. या रसचर्चेचे केंद्र प्रायः ' विभावानभावव्यभिचारिं 
संयागाद्‌ रसनिष्पत्ति:। ! हे भरताचे रससूत्र असते. या सूत्रांच्या 
विविध व्याख्यानांचे सविस्तर दर्शन अभिनवगप्तकृत ' अभिनव 
भारती * (नाटयश्यास्त्रव्याख्यान) आणि लोचन (ध्वन्यालोक 
व्याख्या) यांत होते. भरताशी काव्यमीमांसकांचा मतभेद मुर 
झाल्याची पहिली निद्याणी वन्यालोकांतील शांतरसाच्या 
नात, तर्‌ या वाबतीतल्या मतभेदाची कमाल मर्यादा भोजाच्या 
अहंकार - अभिमान - शृंगार ! या सूत्रानुसार झालेल्या र्स 
विवेचनात दिसून येते ही 

(१) रसाचे स्वरूप - रसाचे आस्वादात्मक स्वरूप बह्तै 
सर्वांना मान्य आहे. रसना किवा चर्वणा म्हणजें आस्वार 
होय. भट्टनायकाच्या मते आस्वाद हा भोग आहे; प्रतीती न": । 
याचे उत्तर अभिनवगुप्ताच्या मते असे आहे, की भोग स्ट 
एक प्रकारची निविघ्न प्रतीतीच होय. मात्र ती प्रतीती लौ 
नसून अलोकिक आहे. याच अभिप्रायाने काहींनी रसास्वादा 
ब्रह्मास्वादाशी तुलना केली आह़े अक्षी 

(२) रसाची सामग्री - बीज व सहकारी सामग्री डॉ 
उभयविध आहे. पारंपरिक रपमीमांसेत प्रायः सर्वत्र स्थार्य 

रसाचे बीज मानले जाते व विभाव, अनुभाव आणि * तार्वि 
चारी भाव या गोष्टी सहकारी सामग्री समजल्या रावि 
भोजाच्या मते अहंकार हे एकमेव आस्वादबीज होय गर्त 
त्याच्या दृष्टीने तथाकथित स्थायी भाव सहकारी म 
मोडतो. किंबहुना तो भावामध्ये स्थायी आणि व्यभिचा णि 
मूलभूत भेदच मानीत नाही. अभिनवगप्ताने मात्र स्थाय म 
व्यभिचारी भावांमधला भेद स्पष्ट केला आहे. त्या न 
थायी भाव हे सवे प्राण्यांच्या ठिकाणी निरपवादपणे डे 
असतात आणि व्यभिचारी भाव हे तसे नसतात. 
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(३) रसाचा आश्रय - लोल्लट हा नाटयगत रामादी व्यक्‍ती 
आणि गोणत्वाने त्यांचे सोंग वठविणारा नट हे रसाचे आश्रय 
मानतो. शंकुकाने नटाला; तर भट्टनायक व अभिनवगृप्त यांनी 
साधारणीकरणाच्या तरतुदीने रसिकाला रसाचा आश्रय मानले 
आहे. रसबीजभूत स्थायी भाव हे रसिकाच्या मनात वासना- 
रूपाने सुप्त अवस्थेत असतात. ते नाटय-काव्याने जागृत 
झाले म्हणजे रसानुभव येतो. अभिनवगृप्ताने रसिकाप्रमाणेच 
कवीलाही रसाचा आश्रय मानले आहे. आस्वादकाली कवी आणि 
रसिक या दोहोंमध्ये काही भेद नाही असा याचा अर्थ आहे. 

(४) रसाचा तिष्पत्तिप्रकार - रस आणि त्याची सामग्री 
यांमधला संबंध कसा असतो, याविषयी चार प्रकारची मते 
आहेत. रस हा मुख्यतः रामादिगत आणि अनुकरणाने नटगत 
असतो व त्यांच्या मधला संबंध जन्यजनक भावाचा असतो, असे 
लोल्लटादी काही विद्वान मानतात. म्हणजेच विभावादी सामग्री 
ही नटानुरोधाने रसाची जनक आणि रसिकानुरोधाने रसाची 
श्ञापक, असे या लोल्लटाच्या पक्षी ठरते. शंकुकाच्या पक्षी रस 
नटगत पण अनुकरणात्मक अर्थात अयथार्थ असतो. त्याचे अनु- 
मान रसिकाला विभावादी सामग्रीने होते. अर्थात या पक्षी रस 
आणि सामसग्री यांतला संबंध केवळ ज्ञाप्यज्ञापकभाव हा ठरतो. 
भट्टनायकाच्या मते यांमधला संबंध भोज्यभोजकभाव हा आहे. 
आनंदवधंन, अभिनवगुप्त, इ. विद्वानांच्या मते यांमधला संबंध 
व्यंग्यव्यंजकभाव हा आहे. शेवटच्या दोन मतांत विभावादी 
सामग्रीचे साघारणीकरण ही रसास्वादापुर्वीची अवस्था गृहीत 
धरलेली आहे. साधारणीकरण म्हणजे विभावादिकांची विशिष्ट 
देशकालाशी संबंध असलेली रूपे गळून जाऊन त्यांना सावंदेशिक 
व सावेकालिक अशी सामान्य रूपे प्राप्त होणे हे होय. भट्ट- 
नायकाने रसमीमांसेत घातलेली ही महत्त्वाची मर असून, ती 
अभिनवगुप्तालाही स्वीकारावी लागली आहे. 

(५) रसाचा परिणाम - अभिनवगुप्ताच्या मते रस हा 
केवळ सुखपर्यवसायी आहे. धतिक, धनंजय, मम्मट, विश्वनाथ, 
इ. ग्रंथकारांचे हेच मत आहे. या मताच्या मडनात पुष्कळ 
ठिकाणी करुणरसाचा निदेश प्रमाण म्हणून केला जातो. कोणी 
समजतात त्याप्रमाणे करुणरस दुःखपर्यवसायी असता तर, करण- 
रसात्मक काव्य-नाटय पुन्हा ऐकण्यापाहण्याकडे कोणाची 
भवृत्ती झाली नसती, असा त्याविषयी युक्तिवाद आहे. व्यव- 

हारात भावना सुख-दु:खपयंवसायी होत असतात; पण १ 
नाट्यातले रस हे त्या भावांहून विलक्षण किंवा अलीकिक 
असल्यामुळे ते केवळ सुखपर्यवसायी होतात. क 
__ संस्कृत काव्यशास्त्रपरंपरेत या विरुद्ध मत सविस्तरपणे देणारा 
पंडित म्हणजे नाटघदर्पणकार रामचंद्र गुणचंद्र हा होय. त्याच्या 
भा. सं. को. ...४७ 
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मते शंगार, हास्य, वीर, अद्भुत आणि शांत हे रस तेवढे सुखा- 
त्मक असून, करुण, भयानक, बीभत्स व रोद्र हे चार रस दु:खा- 
त्मक आहेत. काव्यात अथवा नाट्यात दुःखात्मक रस असूनही 
लोक त्याकडे प्रवृत्त होताना दिसतात. याचे कारण हे, की त्यात 
कवी केवळ दुःखात्मक रस ग्रथित करीत नाही तर सुखात्मक 
आणि दुःखात्मक अ्ा दोन्ही प्रकारच्या रसांच्या मिश्रणाने तो 
सुखात्मक रसांची गोडी विशेषच वाढवितो. 

दार्शनिक दृष्टी - दार्शनिक दृष्ट्या रसाचे विवेचन करता 
येते, ते असे - रसाचा अनुभव येण्यास मनुष्याने द्रष्टा झाले 
पाहिजे. द्रष्टा म्हणजे तटस्थ रूपाने दशन करणारा पुरुष. तो 
प्रकृतीच्या पदार्थात लीन होत नसल्यामुळे रसाची अनुभूती करू 
शकतो. जो पुरुष प्रकृतीच्या पदार्थांत आसक्त भावाने लीन 
होतो, त्याला केवळ राग-देषांचाच अतुमव घडतो; रसाचा 
नाही. रसानुभूतीसाठी ताटस्थ्याची, अनासक्तिभावाची नितांत 
आवश्यकता असते. हा केवळ काव्य-नाट्यापुरताच तिद्धान्त 
नाही; तर तो प्रत्येक कलेच्या बाबतीतही आहे. सौंदर्याच्या 
अनुभूतीच्या प्रसंगी द्रष्ट्याला अधिकारभावना किवा * मी 
आणि माझे ' ही भावता असता कामा नये. रसानुभव घेण्या- 
साठी एकांतिक भेदवाद क्रिवा एकांतिक अभेदवाद या दोन्ही 
दृष्टी उपयुक्त नाहीत. अभेदात भेंद व भेदात अभेद हीच रसानु- 
भवांची दार्शनिक दृष्टी आहे. रसावस्थेत जर नितांत अभेद 
मानला, तर अश्या ऐक्यभावात रसानंदाचा उदय होणार नाही. 
जर एकांतिक भेद स्वीकारला तर त्या भिन्चतेतही रसानंद संभव- 
नीय ठरत नाही. सहृदय रसिकाच्या हृदयात सहानुभूती उत्पन्न 
झाल्यावरच तो रसिक रसानुभव घेऊ. शकतो. जेव्हा व्यक्‍ती 
वस्तुपासुन स्वतःला वेगळे ठेवूनही वस्तुशी तादातयाचा अनुभव 
करते, त्या वेळीच तिच्या ठिकाणी सहानुभूती उत्पन्न होते. ही 
अवस्था पुर्ण भेदाची नाही आणि पर्ण अभेदाचीही नाही. 

विषयानंद, ब्रह्मानंद व रसानंद असे आनंदाचे तीन प्रकार 
आहेत. विषयानंद लौकिक असून, रसातंद उदात्त व अलौकिक 
आहे. ब्रह्मानंद आणि रसानंद यांचे वेगळेपण सांगण्यासाठी भट्ट- 
नायकाने रसाला ब्रह्मानंदसचिव (ब्रह्मातंदाचा मंत्री) असे 
म्हटले आहे; तर विश्‍वनायाते त्याला ब्रह्मानंदसहोदर (ब्रह्मा- 
नंदाचा सख्खा भाऊ) म्हटले आहे. पंग कोणीही त्याला ब्रह्मा- 
नंदरूप म्हटले नाही. कारण ब्रह्मानंद आणि रसातनंद यांच्यांत 
बरेच वेगळेपण आहे. ब्रह्मानंद हा वासनेचा उच्छेद झाल्याने 
उत्पन्न होतो, तर रसातनंद वासनेचे शुद्धीकरण झाल्याने साध्य 
होतो. साहित्यशास्त्रानुप्तार स्थायी भावच इतर सामग्रीच्या 
संयोगाने रसरूपात परिणत होतो, पण वेदान्त-मतात वासनारूपी 
स्थायी भावच शिल्लक उरत नसल्याने रसाची निष्पत्तीच होऊ 
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शकत नाही. वीजच नाही तर त्याचा वृक्ष कसा होणार आणि 
तो छाया कशी देणार ! कामाचे सवंथा उन्मूलन हे वेदान्त-मतात 
ब्रह्मानंदाचे सर्वश्रेष्ठ साधन आहे आणि ते रसोन्मेषाला नितांत 
विरोधी आहे. रसनिष्पत्तीसाठी कामाचे उन्मूलन अभीष्ट नाही 
तर संशोधन अभीष्ट आहे. याचा आशय हा, की ब्रह्मानंद हा 
वासनाक्षयावर आघारित आहे; तर रसानंद हा वासनाक्ुद्धीवर 
आघारित आहें 
असा हा वासनाशुद्धीवर आधारलेला रसानंद जगातल्या कम- 
नीय पदार्थांच्या ठिकाणी अनुरक्‍त पण अनासक्त अशा चित्ताला 
आकृष्ट करणारा अलोक्रिक पदार्थ आहे. रागात्मक अनुभूतीचे 
स्थान शुष्कज्ञानात्मक अनुभूतीपेक्षा वरच्या दर्जाचे आहे. म्हणू- 
नच रसाला ब्रह्मानंदरूप न मानता ब्रह्मानंदसहोदर म्हटले आहे. 
“ रसो वै स: ! इ. ब्रह्माचे रसरूप सांगणाऱ्या श्रुतींचा आश- 
यही हाच आहे. वस्तुतः आनंद हाच रस आहे. तो एक आहे 
आणि अनेक नाही. त्याला पर्यायशब्द नाही. रस ब्रह्मासारखा 
आहे. ब्रह्म हे जसे एकमात्र सत्य आणि नाना नामरूपात्मक 
विकृती जश्या असत्य, त्याचप्रमाणे शंगार, हास्य, इ. रसांची 
अनेकता आणि त्यांचे पार्थक्‍्य वस्तुतः असत्य आहे. रसच एक- 
मात्र सत्य आहे. तो अंशी आहे. शृंगारादी रस त्याचे केवळ 
अंशरूप आहेत. अभिनवगृप्ताच्या मते भरतमुनीलाही एकमेव 
रसच अभिमत आहे. भरताने त्या मूल्भूत रसाला महारस असे 
नाव दिले असून, अंशभूत रसांना केवळ रस म्हटले आहे. भरत 
रस हा शब्द एकवचनी वापरतो, हे लक्षात ठेवळे पाहिजे. 
कवी कर्णपुर याने आपल्या अलंकारकोस्तुभ या ग्रंथात हे 
मत विशद रूपाने मांडळे आहे. भरतोक्‍त महारसासाठी त्याने 
एका विलक्षण स्थायीभावाची कल्पना केली आहे. तो स्थायी- 
भाव म्ह्णजे आस्वादांकुरकंद हा होय. रसावस्थेत जो आस्वा- 
दाचा अकुर उगवतो, त्याचा हा भाव कंदरूप किवा बीजरूप 
आहे. याचे अधिक स्पष्टीकरण करणपुराने केले आहे, ते असे - 
आस्वादाडक्ुरकन्दो$स्ति धर्मः क याहि, कि 
रजस्तमोभ्यां हीनस्य शुद्धसत्त्वतया सत: ।। 
न (अलं. को. ६३२) 
अथ - आस्वादांकुरकंद हा चित्ताचा गुणधर्म आहे. जेव्हा 
चित्त रजतमांनी रहित होते आणि गुद्ध सत्त्वगुणाच्या प्रकाशाने 
शांत राहून विश्रांतीचा अनुभव करते, तेव्हा अशा शांत व आनंद- 
मय अवस्थेला आस्वादांकुरकंद म्हणावे. 
रसानंदाचा उदय होण्याच्या पूर्वीची ही अवस्था आहे. सव 
रसांची ही साम्यावस्था आहे. हा आस्वादांकुरकंदरूप भावच 
मिताच्या साहाय्याने रसरूपात परिणत होतो. 
ल्याने रस हा एकच आहे. भाव हे रत्यादी उपाधि- 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


स्थानी आहेत. ज्याप्रमाणे सूर्याचे प्रतिविव एक असूनही जलगत 
उपाधिभेदामुळे नानात्वाने प्रतीत होते, त्याचप्रमाणे वरील 
स्थायीभाव रती, उत्साह, भय, इ. भावांच्यामुळे शृंगार, वीर, 
भयानक, इ. रसांच्या रूपाने भासित होतो. रसगत समस्त भेद 
हे उपाधिजन्य आहेत. रसाच्या ठिकाणी कोणताही स्वगत भेद 
नाही. [भ. ना. श्ा.; काव्यप्रकाश- संपा. प्रा. अर्जुनवाडकर, प्रा. 
मंगरूळकर, १९६२; हि. सा. को.; श्री. बलदेव उपाध्याय, 
सं.अ.ग्रं.त्र.कृू. मा. भ.; हि. वै. सा. र.] 


कट्याणिनी एक तिथित्रत. माघ शुद्ध तृतीयेला या ब्रताचा 
रसकल्याणंना प्रारभ करतात. दुर्गा (ललिता) ही या 
व्रताची देवता होय. याचा विधी असा- प्रथम दुर्गेला मधाने व॑ 
चंदनान स्तान घालावे. नंतर त्या मूर्तीच्या उजव्या अंगाची 
पूजा प्रथम आणि डाव्या अंगाची पूजा नंतर करावी. देवीच्या 
निरनिराळ्या नावांनी उजव्या पायापासून मस्तकापर्यंतच्या 
प्रत्येक अवयवाला नमस्कार करावा. माघापासून पुढे वर्षभर 
प्रत्येक महिन्याला तिच्या एकेका नावाने (कुमुदा, माधवी, 
गौरी, इ.) तिची पूजा करावी. त्याचप्रमाणे प्रत्येक महिन्याला 
मीठ, गूळ, साखर, मध, पाणक, जीरक (जिरेसाळीचा भात) / 
दूघ, दही, तूप, मजिका, धने व साखर यांपैकी एकेक जिन्नस 
वर्ज करावा. महिन्याच्या शेवटी वर्ज केलेला पदार्थ एक पाट 
भरून दान द्यावा. उद्यापनाच्या वेळी गौरीची आंगठ्याए 
सोन्याची मूर्ती अलंकृत करून दान द्यावी. फल- पापमुक्‍्तती? 
दु:ख व रोग यांचे निवारण. [ हि. ध.; पु. चिं. ] 


रसखान (इ. स.चे १६ वे शतक). एक कुण्णपरतगर सुता 
मान कवी. हा दिल्ली येथील एक खानदानी पट 1 
होता. त्याने इस्लासचा त्याग करून वैष्णव धर्म स्वीकार्र€ 
होता. याचे मूळ नाव सय्यद इब्राहिम असे होते, असे 
लोक मानतात. 
_ रसखानाचे अधिकृत चरित्र उपलब्ध नाही. “दो सी बाव 
बेष्णव को वार्ता 'या ग्रंथात याच्या काही आख्यायिका दिेर्श्या 
आहेत, त्यांपैकी एक आख्यायिका अज्ली- 

रसखान प्रारंभी एका वाण्याच्या पुत्रावर अत्यंत आ तब 
होता. त्याचे उष्टेही तो खात असे. एके दिवशी चार €, 
गोष्टी बोळत बसले असता म्हणाले, की ' रसखानाचें त्या बै 
उवावर जसे उत्कट प्रेम जडले आहे, तक्षी प्रीती जर . री. 
वर जडळ, तर माणसाचा उद्धार व्हायला वेळ लागणार्र व्ह 
रसखानाने हे उद्गार ऐकले आणि तो त्या वैष्णवांच्या उ ह 
गला. त्याने त्यांना विचारले. ' श्रीनाथाचे स्वरूप कसे 
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खंड सातवा 


सांगाल काय ?' त्या प्रश्‍नाचे उत्तर म्हणून त्या वेष्णवांनी 
श्रौनाथाचे एक सुंदर चित्र त्याला दाखवले. ते अनुपमेय खूप- 
लावण्य पाहून रस- 
खानाचे मत त्याच्या- 
वर जडले. त्याची 
भावना झाली, कौ 
आपल्या प्रेसाला योग्य 
आघार मिळाला. मग 
चित्रातल्या श्रीनाथा- 
च्या साक्षात दर्शना- 
साठी तो गोकुळात 
गेला. तिथे त्याला 
वल्लभ संप्रदायाचे 
विठ्ठलनाथ गोस्वामी 
भेटले. रसखानाचे 


एकां ति क कृष्णप्रेम 
पाहून विठ्ठलनाथांनी त्याला पुष्टिमार्गाची दीक्षा दिली. मग तो 


रसखान 


< तिथे स्थायिक झाला. तिथेच त्याला कवित्वस्फूर्ती झाली व तो 
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कृष्णप्रेमाची काव्ये लिहु लागला. 
सुजान रसखान व प्रेमवाटिका असे रपतखानाचे दोन कविता- 
संग्रह प्रकाशित झाले आहेत. पहिल्या ग्रंथात १३९ पदे आहेत; 
तर दुसऱ्या ग्रंथात ५२ दोहे आहेत. 
रसखान हा प्रेमविव्हूल कवी आहे. कृष्णाचे सगुण सुंदर 
रूप त्याने प्रेमासाठी पुढे ठेवले आहे. त्याची प्रेमाच्या बाबती- 
तली विचारधारा अशी- 
श्रीकृष्ण प्रेममय आहे आणि त्याचे रूपलावण्य अवर्णनीय 
आहे. तो केवळ प्रेमाच्या द्वारेच प्राप्य आहे. तोच एक मगवत्‌- 
प्राप्तीचा मार्गे आहे. प्रेम जसे अमर तसेच ते प्राप्त करणारा 
प्रेमोीही अमर होतो. प्रेम हे ब्रह्मरूप असल्याकारणाने अगम्य, 
अनुपम आणि अमित आहे. ते अथांग सागरासारख आहे. या 
प्रेमाच्या जवळ जो गेला, तो परत येत नाही. प्रेमानेच त्याला 
मुक्‍ती मिळते. प्रेमाचे माहात्म्य विशद करताना तो म्हणतो - 
दो सन इक होते, सुन्यों, पे वह प्रेम नआहि । 
होई जबे दे तनहुं इक, सोई प्रेम कहाहि ॥ 
अकथ कहानी प्रेम कौ, जानन लेली खूब । 
दो तनहूं जह एक मे, मन सिलई महुबूब ॥ 
ज्ञान, ध्यान, विद्या, मतो, मत, विश्‍वास, विवेक । 
बिना प्रेस सब धूर है, अग जग एक अनेक ।॥। 
थति, पुरान, आगम, स्मृती है प्रेम सब 


हि को सार । 
प्रेम बिना नहि उपज दिय, प्रे बीज अँकरुवार 
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रसलीत 


कमल-तंतु सो इछोन अरू कठिन खड्ग को घार । 
अति सुधो, टढो बहुरी प्रेम पंथ अनिवार ।॥। 
भावार्थ - दोन मने एकत्र आली, तर त्याला प्रेम म्हणता 
येत नाही. जेव्हा दोन शरीरे एक होतात, तेव्हाच त्याला प्रेम 
म्हणतात. प्रेममय जीवन जगायचे तर लेला -मजनू हा आदश 
पुढे ठेवावा. ज्ञान, ध्यान, विद्या, वृद्धी आणि विश्‍वास ही सर्व 
प्रेमावाचूत व्पथ आहेत. जगातल्या प्रत्येक पदार्थाच्या ठिकाणी 
प्रेमाचा अंश विद्यमान आहे. म्रेम हे वेदपुराण संमत आहे. पणया 
प्रेममार्गावर सगळेच चाळू शकत नाहीत. कारण हा मार्ग अत्यंत 
दुर्गम, काटेरी आणि वेडावाकडा आहे. मात्र खर्‍या प्रेमी भक्ताला 
तो सरळ आणि सुगम होतो. प्रेम हे कमलतंतूसारखे सूक्ष्म आणि 
तलवारीच्या घारेसारखे तीक्ष्ण आहे. अशा या प्रेमाला ज्याने 
ओळखले त्या साघकाला प्रेममागे हा अत्यंत सुखकर होतो. 
तुकारामाचे जसे अभंग तसे रसखानाचे स्वये प्रसिद्ध आहेत. 
त्यांची सरलता आणि कोमलता विलक्षण आहे. [ हिंदी के प्राचीन 
कवी- श्री. रामप्यारे तिवारी; हि. वि. को. ] 


> रसाने भरलेल्या एका मोठ्या घड्याला घेनू 
रसधलुदान आणि त्याच्या एक चतुर्थांश इतक्या रसाने 
भरलेल्या दुसऱ्या घड्याला वत्स समजतात व त्यांचे दान 
देतात. फलळ- एकवीस पुर्वेजांचा उद्धार. [दा. चं. ] 


व संक्रांतीच्या दिवशी एक भांडे गुळाने व एक भांडे 
रसरगदान कुंकवाने भरून, त्या दोन्ही भांड्यांचे ब्राह्मणाला 
दान देतात. नवर्‍याचा व पुत्राचा वियोग होऊ नये, यासाठी हे 
दान द्यायचे असते. [ व्रतराज ] 


ली (१६९९ - १७५० इ. स.) एक रीतिकालीन हिंदी 
रसलान कवी. हा अरबी, फारसी व हिंदी भाषांचा पंडित 
असून संगीतज्ञही होता. तो जातीने मुसलमान होता. संयद 
गुलाम नबी असे त्याचे नाव होते. हरदोई जिल्ह्याच्या बिलग्राम 
भागात तो राहत होता. मीर तुफेल मोहंमद हा त्याचा विद्या- 
गुरू होय. रसलीन हा साहसी, शूर आणि रणकुशळ होता. 
रामचनौतीच्या मैदानावर लढताना हा धारातीर्थी पडला. 

यांने अंगदर्पण व रसप्रबोध या दोन ग्रंथांची रचना केलो 
आहे. याशिवाय त्याची काही स्फुट पदेदी आहेत. अंगदर्पणात 
नखशिखवणेन असून, रसप्रबोधात रसभावांचे विस्ताराने वणन 
केलेले आहे. त्याच्या काव्यावर त्याचा चुलत मामा मीर अब्दुल 
जलील याचा खूप प्रभाव आहे, असे म्हटले जाते. [ हि. सा. २; 
क. कौ.; श्री. गोपालचंद्र सिन्हा-सं. अ. ग्रं.] 


एक नदी. हिंचा क्ररग्वेदात उल्लेख आहे. पणी लोक या 
रसा. नदीच्या पैलतीरावर राहत असे दिसते. कारण त्रर॒ग्वे- 
दाच्या एका सूक्तात (१०-१०८-१) पणींनी सरमेला प्रश्‍न केला 
आहे, की “ तू पाण्याने भरून वाहूणाऱर्‍्या रसा नदीला तरून 
कशी आलीस '? त्यावरून ही नदी मोठी असावी, असे वाटते. 
त्याचप्रमाणे त्रट्ग्वेदाच्या नदीसूक्तात ही सिंधूला मिळाली अस- 
ल्याचे म्हटले आहे (त्र. १०-७५-६) . एकंदरीत ही भारताच्या 
वायव्य भागातील नदी असावी असे वाटते. 

पारशी लोक या नदीलाच रहा असे म्हणतात. ज्ञानकोश- 
कारांच्या मते ही मूळची अरॅक्‍्सीज्ञ असावी. कारण रसाचे 
अवेस्ती रूप रकहा असे असुन, ते वेंदिदादमध्ये आढळते. 
काहींच्या मते ही अफगाणिस्तानच्या उत्तरेला वाहणारी नदी 
असावी. [ क्र. द.; वै. सा.; म. ज्ञा. को.] 


निरनिराळया पदार्थांतील घटक द्रव्ये, त्यांचे 
रसायनशास्त्र गुणवर्म, त्यांच्या परस्परांशी होणाऱ्या 
प्रक्रिया व त्यांतून होणारी भिन्न पदार्थांची निमिती यासंबंधीचे 
नियम सांगणारे ज्ास्त्र. पाश्‍चात्य देशांत विकास पावलेले आधु- 
इनळक रसायनकास्त्र काणि प्राचीन काळी भारतात विकास पाव- 
लेले रसायनशास्त्र यांचे स्वरूप अगदी भिन्न माहे. वैदिक काळी 
भारतीय लोकांना सुवण, रजत, अयस, इयाम, वंग, इ. अनेक 
धातू वितळवून त्यांपासून भिन्च वस्तू बनवण्याची कला माहीत 
होती. खनिज लोह कोळशासह भाजून त्यापासून शुद्ध लोहू 
बनवणे व त्या लोहाची इास्त्रे, साखळदंड, इ. वनवणे; सोने व 
चांदी या धातूंचे अलंकार आणि इतर धातूंची भांडी बनवणे, 
त्या काळी ज्ञात होते. त्याचप्रमाणे आयुर्वेदात सांगितलेली विविध 
औषधे तयार करण्यासाठी निरनिराळया द्रव्यांच्या प्रक्रिया करणे 
हेही त्या लोकांना माहीत होते. वैद्यकाची एक ह्याखा म्हणून या 
शास्त्राची बरीच वाढ झालेली होती. भिन्न धातूंची भस्मे आणि 
असंख्य वनस्पतींचे रस यांचा रोगनिवारणासाठी किवा शरीर- 
पोषणासाठी उपयोग करण्याची परंपरा वेदकालापासून आलेलो 
असल्याचे प्रफुल्लचंद्र राय यांनी प्रतिपादळे आहे. 

वृद्धाच्या काळापासून नागार्जुनाच्या काळापर्यंत या शास्त्राची 
बरीच वाढ झाली आणि या विषयावर अनेक ग्रंथ रचले गेले. 
सुश्रुत, चरक, पतंजली व वराहमिहिर यांच्या ग्रंथांवरून या 
शास्त्राचा विकास किती झाला होता, ते कळते. चरकसंहितेतील 
शरीरस्थान या प्रकरणात (१-२७-३१) जड द्रव्यांच्या गुणांचे 
वर्णन केले आहे. सुश्रुताने पंचमहाभूतांच्या परस्पर संमिश्रणाचा 
उल्लेख केला आहें (सूत्रस्थान १४-७-९). पतंजलीचा लोह- 
शास्त्र हा ग्रंथ उपलब्ध नसला, तरी त्यातील असंख्य अवतरणे 
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नंतरच्या ग्रंथांत आढळतात. लोहशास्त्रात अनेक रासायनिक 
प्रक्रियांचे वणन आहे. धातूंपासून क्षार बनवणे, संमिश्र धातू 
तयार करणे, शुद्ध धातू मिळवणे, इ. क्रियांचे ज्ञात त्या ग्रंथा" 
वरून मिळते. 
वराहमिहिराने वृहत्संहितेत विविध लेप व चूर्ण बनवण्याच्या 
रीती सांगितत्या आहेत. तसल्या वडाळेपाचा उपयोग अशोक- 
स्तंभांवर केळेळा असावा. ते स्तंभ वालुकामय पाषाणाचे असूनही 
त्यांवरील लेपामुळे ते लोहस्तंभ वाटतात. बिहारमधील मौर्य" 
कालीन गुंफांमध्येही भिंतींना असला लेप लावल्यामुळे त्या काचे" 
प्रमाणे दिसतात. याव्यतिरिक्त बृहत्संहितेत शिलादारण, वास्त” 
पान, वृक्षायुर्वेद, सुगंधी द्रव्ये, यांचीही माहिती आहे. त्यानंतरच्या 
संस्कृत साहित्यातून रसायनशास्त्रासंबंधी पुष्कळ माहिती मिळते. 
गुणाढ्यक्ृत वासवदत्ता या ग्रंथात शरीरक्रियांचे स्तंभन करणार्‍या 
चूर्णाचा उल्लेख आहे. दंडीच्या दशकुमारचरितात योगचू 
घेतल्याने गाढ झोप लागते, असे सांगितले आहे. 
नागार्जुन हा फार मोठा रसायनदास्त्रज्ञ इ.स.च्या > & 
किवा ८ व्या शतकात होऊन गेला. त्याला एका तपसर 
रसायनविद्या आणि सामान्य घातूपासून सोने वनविण्याची | 
प्राप्त झाली होती, असे म्हणतात. त्याच्या रसरत्नाकर त. 
ग्रयात प्रथम तांबे व चांदी या घातंपासून सोने बनविषष्या 
प्रयोग दिळे आहेत. त्यानंतर सोने व चांदी हे धातू गुड का 
माक्षिकापासून शुद्ध तांबे मिळवणे, रसकापुरापासून शुक दड 
मिळवणे, इ. प्रक्रिया सांगितल्या आहेत. रक्‍तपारदापासूर शन, 
पारा प्राप्त करण्याच्या दोन पद्धती नागार्जुनाने दिल्या 
त्यांतील एक पातनविधी आहे. अभ्रक व गंधक यांच्या शि हीते. 
उष्णता देऊन अभ्रकातील धातू शुद्ध करणे त्याला वि 
तसेंच आम्ल व उष्णता यांच्या साह्याने मोती व ण्छी 
विल्यन करणेही त्याला माहीत होते. त्यांपारद 
कथिल, लोहू, सोने, तांबे, इ. धातूंचे हनन करून ह्वा 
क्षार बनविण्याच्या प्रक्रिया नागार्जुनाने दिल्या आहेत. ' 
उपयोग रोगपरिहारासाठी होत असे. र्त, 
रस म्हणजे पारा होय. त्याला रसराज, असेही म्हणत 
त्याच्यापासून अनेक प्रकारचे संरस (मिश्र धातू) क्त भर्स्टी 
रीती नागार्जूनाने दिल्या आहेत. समभाग पारा व स 
घोटावे; त्यात गंघक, टंकण, इ. पदार्थ मिसळून पुन्हा री. 
आणि बंद मुशीत ते मिश्रण ठेवून त्याला मंद आच 
केल्याने जो सरस तयार होतो, त्याच्या सेवनाने दिस 
होतो, असे सांगितले आहे. 
नागार्जुनाने असे एक सिद्धरसायन तयार केलँं हरि 
त्याच्या सेवनाने अवघी मानवजात अमर व्हावी' ्ि 
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ती गोष्ट भयावह वाटली. इंद्राने ते रसायन नष्ट करण्याचा 
आदेश नागार्जुनाला दिला व नागार्जुनाने ते नष्ट केले, अशी 
आख्यायिका आहे. 

नागार्जूनाने आपल्या ग्रंथात गर्भयंत्र, शिलायंत्र, वंशयंत्र, 
अध:पातनयंत्र, तुलायंत्र, कच्छपयंत्र, गुडास्रकयंत्र, इ. अनेक 
उपकरणांची माहिती दिली आहे. 

नागार्जूनाच्या पश्‍चात तंत्रशास्त्रावरील अनेक ग्रंथांत रसायन- 
शास्त्राचा उल्लेख सापडतो. नालंदा, उदंतपूर व विक्रमशीला 
या विद्यापीठांमध्ये तांत्रिक रसायनाचा विशेष विकास झाला 
आणि तिथूनच या विद्येचा प्रसार द. भारतात आणि तिबेट 
व भूतान या प्रदेशांतही झाला. 

रसरत्नाकरानंतर या शास्त्राचे अनेक ग्रंथ रचले गेले. रसा- 
णैव या ग्रंथात पितळ बनवण्याची क्रिया दिलेली आहे. रसक॒ व 
तांबे यांचे मिश्रण काही कार्बनिक पदार्थांसह तापविले असता, 
सोन्यासारखा पिवळा घातु म्हणजेच पितळ तयार होते, असे 
सांगितले आहे. त्याच ग्रंथात भिन्न धातृंमुळे ज्योतीला कोणते 
भिन्न रंग प्राप्त होतात, तेही सांगितले आहे. उदा० - सोन्या- 
मुळे ज्योतीला पिवळा, चांदीमुळे पांढरा, तांब्यामुळे निळा, 
लोखंडामुळे काळा व कथिलामुळे कपोत रंग येतो. 

विड म्हणजे आम्लराज बनवण्याची रीत होय. कसीस, सैंधव 
माक्षिक, सौवीर, गंधक व सोरा या पदार्थांचे मिश्रण शिग्रुमूळ- 
रसात घातले असता जे तीव्र द्रावण तयार होते, त्याला विड 
म्हणतात. ते घातुजारणासाठी किवा मारणासाठी उपयोगी पडते. 

इ. स. च्या ११व्या शतकापासून १४ व्या शतकापयंत रस- 
हृदय, रसेंद्रचूडामणी, रसप्रकाशसुधाकर, रसरत्नतमुच्चय, रस- 
कल्प, 'रसराजलक्ष्मी, इ. रसायनशास्त्रावरचे ग्रंथ निर्माण 
झाले. त्या सर्वांत रसरत्नसमुच्चय हा अत्यंत महत्त्वाचा आहे. 
त्या ग्रंथात सुमारे ४० रससिद्विविशेषज्ञांची नामावली दिलेली 
आहे आणि तोपर्यंत प्राप्त झालेले सर्व ज्ञान संकलित केलेले 
माहे. त्यात अनेक पदार्थांचे मिच प्रकार व गुणधर्म सांगितलेले 
असून, असंख्य रासायनिक प्रक्रियांचे व त्यासाठी आवड्यक 
अद्या उपकरणांचे सविस्तर वर्णन आहे. प्रयोगशाळा कशी 
स्थापन करावी, तेही त्यात सांगितले आहे आणि वजने व मापे 
यांची सुची दिली आहे. 

याव्यतिरिक्त इ. स. च्या १४व्या शतकात रसनक्षत्रमालिका, 
रसरत्नाकर, रसेंद्रचितामणी, रससार, 'रसेंद्रसारसंग्रहू, रसेंद्र- 
कल्पद्रुम, घातुरत्नमाला, इ. अनेक ग्रंथ तयार झाले. त्या ग्रंथांत 
पाऱ्याच्या उपयोगासंबंधी आणि विषासंब्रंधी बरीच माहिती 
आहे. धातुरत्नमाला या ग्रंथात पारा व इतर धातू कसे मारावे, 
ते सांगितले आहे. 
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इ. स. च्या १६ व्या शतकातील रसप्रदीप नामक ग्रंथात 
शंखद्रावक रसायन बनवण्याची रीत विस्तारपूर्वक दिलेली आहे. 
या रसायनात खनिजाम्ले असतात. यावरून ही खनिजाम्ले बन- 
वण्याचे ज्ञान भारतीय रसायतशास्त्रज्ञांना अनेक शतकांपूर्वीच 
प्राप्त झाले होते, असे दिसते. 

इ. स. ८०० नंतर वैद्यक व रसायन यांचा संबंध कमी 
होऊन रसायनशास्त्रावर स्वतंत्र ग्रंथ निर्माण झाले. घातूंची 
भस्मे करण्यासाठी व हीन घातूंपासून सोने तयार करण्यासाठी 
अनेक लोक रासायनिक प्रयोग करू लागले. प्राचीन काळी हिंदु 
लोक किमयेच्या नादी फारसे लागत नव्हते. अरब लोकांशी 
संबंध आल्यापासून इथे किमयेचा नाद वाढला. त्यामुळे मूळ हेत 
साघला नसला, तरी रासायनिक क्रियांचे ज्ञान बरेच वाढले: 
मध्ययुगात शक्‍तीची उपासना व तांत्रिक साधना यांची बरीच 
वाढ झाली. त्या काळी पारा या धातूला विलक्षण महत्त्व प्राप्त 
झाले. पारा व गंधक यांपासून उत्पन्न झालेले रसायत घेतल्या- 
मुळे दीर्घायुष्य लाभते, अशी श्रद्धा बळावली. 

प्राचीन काळी भारतीय लोकांना जंबीराम्ल (सायट्रिक असिड) 
द्राक्षाम्ळ (टा्ट॑रिक अँसिड), काष्टाम्ल (ऑक्झेंलिक अँसिड), 
इ. सेंद्रिय आम्ले आणि गंघकाम्ल, नत्राम्ल, इ निरिद्रिय आम्लेही 
तयार करता येत होती. त्याचप्रमाणे लोह, जस्त, ताम्र, वगैरे 
पृथ्वीच्या पोटात सापडणाऱ्या अशुद्ध घातूंचे शोधत करण्याच्या 
क्रियाही त्यांना अवगत होत्या. ताम्र गंधकित (मोरचूद), 
स्फटपालाश गंधकित (तुरटी), लोह्स गंधकित (हिराकस) व 
प!रदसहरिद (रसकर्पूर) हे पदार्थ तयार करण्याचे तर भार- 
तात कारखानेच होते. हे पदार्थ पुष्कळ युद्ध बनवले जात होते. 
भारतात पुर्वी उत्तम पोलाद तयार केळे जात होते. भिन्न धातूंची 
मिश्रणे करण्याची विद्याही भारतीयांना अवगत होती. वाराणसी 
येथे प्राचीन काळापासुन जी भांडी बनवली जातात, ती आठ 
घातू मिसळून त्या मिश्र धातुची केलेली असतात. दिल्लीतील 
कुतुबमिनाराजवळ जो लोहस्तंभ उभा आहे, तो सुमारे १५०० 
वर्षांपुर्वी मिश्रघातूंचा बनवलेला असून, अजूनपर्यंत त्याला 
किचितही गंज चढलेला नाही. 

रंग तयार करण्यासाठीही भारताची जगभर प्रसिद्धी होती. 
अजंटा येथील लेण्यांतील छतांवर जी चित्रे काढडेली आहेत, 
त्यांचे रंग अजूनही तकतकीत दिसतात. ते कसे तयार केळे अपत- 
तील याची कल्पना शास्त्रज्ञांना अजून येत नाही. नानाप्रकारच्या 
रसप्रक्रियांचे संपूर्ण ज्ञान असल्यावाचून असे रंग बनवणे कधीही 
शक्‍य नाही. 

त्या काळी विद्यापीठांना जोडून किवा स्वतंत्रपणे रसशाळा 
किवा प्रयोगशाळा बांधलेल्या असत. रपरत्ताकर या ग्रंथात 


रसापतशात्त्र 


त्यांचे वर्णन आहे. जिथे वनस्पतींची समृद्धी असेल व विपुल 
पाणी असेल अद्या ठिकाणी रसशाळा बांधीत. पूर्वेला रसर्भर- 
वाची स्थापना करीत. आग्नेय दिलेला निरनिराळया प्रकारच्या 
भट्ट्या असत. पश्‍चिमेला क्षालनादी कर्मांचे साहित्य, वायव्येस 
शोषणादी कर्मांचे साहित्य व उत्तरेस वेधकर्मांची उपकरणे असत. 
निरनिराळया द्रव्यांचे अक काढण्याकरता निरनिराळी पात्रे, 
द्रोणी, भाते, शंखशिपळे, चाळण्या, इ. वस्तु असत. 
अल्‌विरूनी याने लिहून ठेवले आहे, की 'हिंदू लोकांत किमये- 
समान एक शास्त्र आहे; त्याला ते रसायनशास्त्र म्हणतात. 
वनस्पती, ओषधी व इतर द्रव्ये यांची विशेष रीतीने एक क्रिया 
करण्याचे हे शास्त्र आहे. त्यापासून असाध्य रोगीही रोगमुक्‍त 
होऊन चांगले सशक्त होतात. त्यांच्या स्नायूंना चंतन्य प्राप्त 
होते व त्यांना दीर्घायुष्य लामते.' 
प्राचीन काळी दर्शनश्ास्त्रांच्या अनुषंगाने रसायनशास्त्राचाही 
अम्यास केला जात असे. वैशेषिक दर्शनाचे आचार्य कणाद यांनी 
द्रव्यांच्या गुणधर्मांची मीमांसा केली आहे. आचाय कणाद पर- 
माणुवादाचे जनक मानले जातात. परमाणूंच्या संयोगाने द्रव्य 
बनते; प्रत्येक द्रव्याचे परमाणू भिन्न भिन्न असून, ते अविभाज्य 
आहेत, असे त्यांनी प्रतिपादले आहे. 
चरक व सुश्रुत यांच्या ग्रंथांत रसायनशास्त्राची तत्त्वे दिलेली 
आहेत. पृथ्वी, आप, तेज, वायू आणि आकाश ही पंचमहाभूते 
सूक्ष्म भूतांपासुन उत्पन्न झालेली असुन, या पंचमहाभूतांचे 
विशिष्ट गुणधम सांगितले आहेत, ते असे - 
पृथ्वी- जड, कठिण, अचल, घन, अपारदक्यंक व गंधयुक्‍्त. 
आप- द्रव, चिकट, मृदू, शीत, बुळवुळित व रुचियुक्‍त. 
तेज- उष्ण, तीक्ष्ण, सूक्ष्म, स्वच्छ व तेजस्वी. 
वायू- हलका, शीत, पारदर्शक, विरळ व आघात करणारा. 
आकाश- विरळ, लवचिक व कप पावणारे. 
ही पंचमहाभूते बहुधा एकमेकांत मिसळलेली आढळतात. 
शुद्ध पाण्याला चव नसते. पण त्यात इतर पदार्थ मिसळल्याने 
त्याला भिन्न भिन्न चवी प्राप्त होतात. 
परमाणूंमध्ये ज्या सुप्त शक्‍ती असतात, त्यांच्यांतील अस्थिर 
तोल आणि विषम विभागणी यांमुळे पदार्थांच्या अणूंना भिन्न 
भिन्न रंग, रस, गंध प्राप्त होतात, असे चरकसंहिता या ग्रंथात 
म्हटले आहे. अणूतील परमागूंच्या विभिन्न रचनेमुळे नवीन शक्‍ती 
निर्माण होतात व त्यांचाही अणूंच्या गुणधर्मांवर परिणाम होतो. 
अणूंच्या रचनेत सत्त्व, रज व तम यांपैकी ज्याचे प्राधान्य असेल, 
त्याच्या प्रभावाने पदार्थाचा रंग ठरतो. उदा० पारद व गंधक 
यांपासून भिन्न परिस्थितीत भिन्न रंगाचे पदार्थ उत्पन्न करता 


येतात. [ म. ज्ञा. को. वि. स्मृ. ग्रं.; वै. वि. भा. प.; हि. वि.को.] 
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(> च ७ 
क गात. ळे. 3 असू 
सवरवरदरण देवजीचा शिष्य होता. हा जयघध्‌रळा राहत होता 


भारतीय संस्कृतिकोग 


(इ.स.१८००चा सुमार) एक हिंदी संतकवी. | 


याने रामायणसूचनिका, रसिकगोविदानंदवन,लछिमनचंत्रिका, 


भष्टदेशभाषा, विगल, समयप्रवंघ, कलिय॒ग रासो, रसिकगोविंद व 
युगळरसमावुरी या नऊ ग्रंथांची रचना केळी आहे. त्यांतील 
बहुतेक ग्रंथ कृष्णभक्तिविषयक आहेत. रसिकगोविदानंदवत 
हा काव्यशास्त्रविषयक वृहद्‌ ग्रंथ चार प्रत्ंघांत विभागलेला 
असून, त्यात रस, नायकनायिकाभेद, अलंकार, गुण, दोष गच 
विस्तृत वर्णन आहे. [ हि. सा. इ.; 5. सा. २] 


न इ. स. च्या १७ व्या शतकाचा पूर्वा) 
रासकमाहन राय पळ चैतन्यमतानुयायी संत आणि बाक 
गयेतील एका कायस्थ कुलात याचा जन्म झाला. अंगी विर्रती चा 
वाणल्यावर हा वृंदावनात जाऊन राहिला आणि चंद्रगोपाला 
शिष्य झाला. यापेक्षा त्याच्या चरित्राची अधिक माहिती 
लव्ध नाही. 

रसिकसेवकवाणी ही त्याची प्रमख रचना होय. त्यात 
आचार्य आणि भक्त यांना श्रद्धांजली अपेण केल्या आहेत. प 
कुंडलिया छंदात आहे. रसिकमोहनची चंद्रगोपालासंवंधी 
अपार श्रद्धा यातून व्यक्‍त झाली आहे. त्याचा एक दोहा अस 

मेरे देवी-देवता, माता-पिता नृपाल । 

जो कछु हे सवस्व ्जिह, श्री प्रभू चंद्र पोपाल ।। वित 

अथ - प्रभू चंद्रगोपाळ हेच माझे देवी-देवता, माता” 
राजा होत. माझे सर्वस्व तेच आहेत. 

त्याने काही स्फुट पदेही रचली आहेत. [ चै. म. 


विविध 
ग्रथ 


न्न. सॉ. ] 


र्त 
ी राम-सीतेच्या मधुर लीलांचे ध्यान व गा | 
रासेकसंग्रदाय करणारे संत रसिक अथवा भाविक स 
नावाने ओळखले जातात. माधुर्यभक्‍्तीच्या तत्त्वावरच डु 
च्या सोळाव्या शतकात या संप्रदायाचे शास्त्रपूत प्रवर्तन क्ति 
या संप्रदायाची एक स्वतंत्र साघनापद्धती आहे आणि राम 
साहित्यातील निम्म्याहून अधिक साहित्य रसिक भक्तांनी 
केले आहे. उपा” 
सोळाव्या शतकाच्या सुमारास राधा-कृष्ण युगलांची (व 
सना विविध अंगांनी बहरली होती. जनमानसावर र 
प्रभाव पडला होता. या प्रभावाचा परिणाम' रामर्भर्वत 
साला आणि त्यातून रसिक संप्रदायाची निमिती झार्ट वनै्चार् ीं 
सर्वे अभ्यासक म्हणतात. राघा-कृष्णांच्या युगळूजपा वती 
केष्णभक्तांनी जे जे केळे आणि कल्पिले, ते ते सवे राम 


वा दौ 


0, ० 


"न्न 


खंड सातवा 
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रसिकसंप्रदाय 


राम-सीता या युगलाला आणून जोडले. त्यामुळे मूळचा एक- या युगलाची उपासना करणारे ते रुक्ष रसिक होत. या दोन्ही 
पत्नी आणि भोगविलासांना पराडमुख असलेला राम या संप्र- वर्गामध्ये सखीभावोपासकांना अधिक महत्त्व दिके जाते. 


दायात विलासी, भोगप्रिय आणि अनेक रमणींचा वल्लभ बनला. 

हा संप्रदाय जानंकीसंप्रदाय, रहस्यसंप्रदाय, जानकीवल्लभ- 
संप्रदाय, सियासंप्रदाय, इ. नावांनी परिचित आहे. या सर्व 
नावांमध्ये रसिकसंप्रदाय हे नाव विशेष प्रसिद्ध आहे. त्याचे एक 
कारण म्हणजे या संप्रदायाचे प्रवतेक संत अग्रदास हे आपल्या 
अनुयायांना रसिक या नावाने संबोधीत असत. त्यांनी आपल्या 
धघ्यानमंजरी व अष्ट्याम' या दोन्ही ग्रंथांमध्ये रामाच्या रसमयी 
लीलांचे ध्यान करणारे व त्याची अंतरंगसेवा करणारे या अर्था- 
नेच हा शब्दप्रयोग केला आहे. 

रामभक्तीतील रसिकभावाचा प्रारंभइ. स. च्या १६व्या शत- 
कात झाला असला, तरी त्याचे मूळ इ. स. च्या ९ व्या शतका- 
तील शठकोप आळवार या तमिळ संताच्या वाडमयात पाहायला 
मिळते. रसिकप्रकाश भक्‍तमाल नावाच्या ग्रंथात त्याला रामाचा 
आदिपार्षद असे म्हंटले आहे. रसिक पीठांच्या ऐतिहासिक 
आचायेपरंपरेतील हा पहिला आंचार्य म्हणून गौरविला जातो. 
पेर्माळ तिरुमोडी हा रामाची कांताभावाने उपासना करीत 
होता. त्याचप्रमाणे वैष्णवाचार्य नाथमुनी दास्यभावाने आणि 
रामानुज दास्य व वात्सल्य या उभय भावांनी रामाची उपासना 
करीत होते. 

उपासना, साधना व साहित्य या सवे दृष्टींनी इ. स. च्या ९ 
व्या शतकापासून या संप्रदायाचा विकास सुरू झाला असला, तरी 
त्यातील सर्व सूत्रांचे एकत्रीकरण झाले नव्हते. त्यामुळे हा संप्रदाय 
ठप्रक्तिप्रधानच राहिला होता. त्यातील साधना त्या त्या ठ्पक्‍्ती- 
पुरतीच मर्यादित होती. ही साधना गुप्त ठेवून मर्यादारक्षण 
करणे या गोष्टीसाठी हे आचाय जागरूक होते. परंतु पुढे 
अनयायांची संख्या एकसारखी वाढू लागल्यामुळे या उपासनेच्या 
एकसूत्रीकरणाची गरज निर्माण झाली. ही गरज भागविणारा 
पहिला पुरुष म्हणजे.संत अग्रदास हा होय. त्याने घ्यानमंजरी 
ग्रंथात या संप्रदायाच्या तत्त्वज्ञानाचे एकत्रीकरण केले. त्यामुळे 
या ग्रंथाला रसिक संप्रदायात गीतेची प्रतिष्ठा लाभली आहे. 

रसिक साधना पुष्ट करण्यासाठी आगम साहित्याचा उपयोग 
केला गेला. माहे. वैष्णवांगमादिंवाय : शेव शाकतर '३- आणस- 
साहित्यही उपयोगात आणले गेले आहे. त्यात अगस्त्यसंहिता, 
सदाशिवसंहिंता व हनूमत्संहिता यांचा प्रामुख्याने उल्लेख करावा 


लागतो. 
रसिक संत 

वात्सल्य, दास्य, सख्य व शुंगा 

सना करणारे ते रसिक आणि 


चे रसिक आणि रुक्ष रसिक असे दोन वर्ग आहेत. 
र॒ या भावांनी राम-सीतेची उपा- 


केवळ शांत रसाच्या माव्यमातून 


संत अग्रदास 


कोणताही विधिनिषेध न मानता जगातील प्रत्येक सुंदर 


. वस्तुत रामाचे प्रतिबिंब पाहणे व अहनिश त्याच्या मूतिमाघुर्याचे 


रसपान करणे, हेच रसिकांचे प्रधान आंतरिक लक्षण आहे. 
आदक्षं रसिक स्वतःजवळ एका गोधडीविना कोणताही संग्रह 
करीत नाही. गळ्यात तुळशीची माळा, भाळावर तिलक, दोन्ही 
दंडांवर रामाच्या आयुघांची मुद्रा, लंगोटी, हातात कमंडलू व 
पिवळे वस्त्र हा रसिकांचा बाह्य वेष असतो. षडक्षरी राममंत्राचा 
जप व रासग्रंथाचे अध्ययंत करीत हे आपला कालक्षेप करतात. 

रसिक भकक्‍्तीतील वैशिष्ट्ये - अतिरिक्‍त ऐश्‍वये आणि 
शृंगार यांचा त्याग करून मध्यम मार्गाचा स्वीकार करणे हद 
यांचे पहिले वैशिष्ट्य आहे. रसिक अलीने याच उपासनेला 
आदश उपासना म्हटले आहे. यांपैकी कोणत्याही एकाच मार्गाचा 
स्वीकार करणारा तो रसिक भक्‍त होऊ शकत नाही, असे त्याचे 
म्हणणे आहे. 

राम-सीता या उपास्याबरोबर कौटुंबिक संबंध निर्माण करून 
तदनुकूल आचरण करणे हे यांचे दुसरे वैशिष्ट्य आहे. नर्मसखा 
सीताप्रसाद, मधु'रसखा रसरंगमणी हे आपल्याला रामाचे 
कनिष्ठ बंधू समजून त्याची उपासना करीत होते. मिथिलानिवासी 


रसिकसंप्रदाय 


जगन्नाथदास त्याला जामात समजून उपासना करीत होता. 
त्यांची ही उपासनापद्धती मावुर्यातील अतिक्रयोक्‍्ती टाळून आत्म- 
संयमाला कारण वनली आहे. 
ही उपासना करीत असताना कोणत्याही मर्यादांचे उल्लंघन 
करायचे नाही हा त्यांचा दंडक आहे. सखीभावाच्या उपासनेतही 
त्यांनी रामाच्या एकपत्नीव्रताळा ढळ पोचू दिली नाही. रामाच्या 
सर्व प्रिया या आल्हादिनीशक्‍्ती असून, त्या सीतेच्या अंशरूप 
आहेत व राम या शक्‍तीच्या द्वारेच त्यांचा भोग घेतो, असे मानले 
जाते. राम-सीता या युगलाला झोपेतुन जागे करण्यासाठी मधुर 
गायन करणे, ते जागे झाल्यावर एका सखीने तिथे प्रवेश करणे, 
यासारख्या अनेक मर्यादा इथे दिसुन येतात. 
हनुमंताला आचार्य मानणे ही यांची चौथी विशेषता आहे. 
शृंगारी रसिक हे हनुमंताला राम-सीतेच्या सर्व सख्यांमधील 
सर्वेश्‍वरी आणि रामाची प्रधान सखी या दोन रूपांत भजतात. 
कृपानिवासाने त्याच्या पहिल्या रूपाला श्रीप्रसादसखी व दुस- 
र्‍्याला चारुशीला म्हटले आहे. 
संत तुल्सीदासांवर आत्यंतिक श्रद्धा आणि चित्रकूट, मिथिला, 
अयोध्या, इ. रसिक क्षेत्रांविषयी पुर्ण आस्था ही यांची अन्य 
वैशिष्ट्ये होत. सर्व रसिकांनी एकमेकांसंबंधी प्रेम व सद्भावना 
वाळगली पाहिजे, हे त्यांचे तत्त्व संप्रदायाच्या प्रसाराचे ए्‌क 
प्रमुख कारण ठरले आहें आणि त्यामुळेच रसिक भक्‍्तांत संघर्ष 
उत्पन्न झाले नाहीत. 
रसिकसाधना - पंचरसात्मक उपासना ही यांची साघना 
आहे. शृंगार, सख्य, दास्य, वात्सल्य व शांत हे ते पाच रस 
होत. या साधनेचे सुसंघटित स्वरूप शृंगार आणि सख्याश्याखांत 
पाहायला मिळते. यांनी वात्सल्य व दास्य हे शुद्ध भाव मानले 
आहेत. परंतु या भावांचे उपासक कमी आहेत. भक्तिरसात 
शृंगार व सख्य यांचेच महत्त्व आहे. कारण अंगीस्वख्पात हेच 
दोन भाव असतात. अन्य भाव अंगभावात जमा होतात. रसिक 
उपासक केवळ एकाच रसाची उपासना करतात असे नाही, तर 
ते अनेक भावांची उपासना करतात. 
रसिक साधनेचे अधिकारी - हा संप्रदाय माधुर्योपासक आहे. 
त्यामुळे पुर्णावस्थेला न पोचलेल्या रसिकांचे पतन होण्याची 
शक्‍यता असते. म्हणून कामसंकल्पवजित व वीतरागी साधक 
हेच या साधनेचे अधिकारी मानले आहेत. 
दिव्य दंपतीची सेवा आणि लोकोत्तर रसास्वाद ही यांची 
साध्य तत्त्वे आहेत. या उभय तत्त्वांची प्राप्ती उप स्याच्या सात्नि- 
ध्याने प्राप्त होऊ शकते, म्हणून त्याच्या सेवेत स्वत:ला विसरणे 
है साधन मानले आहे. सांप्रदायिक लोक याला निकुंजसेवारस, 
किवा महूळ-माधुर्य असे म्हणतात. भगवत्कृपेने साघक जीवाला 
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या साधनेची प्रवृत्ती होते, अशी समजूत आहे 

उत्तरोत्तर विकसित झालेली साधना चार टप्प्यांनी दर्शविली 
जाते. आचायंप्रपत्ती, संबंधदीक्षा, साकेतलीलाप्रवेश व लीलासुख- 
भोग हे ते टप्पे होत. पहिल्या अवस्थेत गुरूला शरण जाऊन 
सांप्रदायिक सिद्धान्त; तसेच ईश्वर व जीव-जगतसंवंध यांचे ज्ञान 
प्राप्त करायचे असते.या वेळी गुरू पंचसंस्कारदीक्षा देतात. यात 
मुद्रा, तिलक, नामकरण, मंत्र व माला यांचा समावेश असतो. 
दुसऱ्या अवस्थेत प्राकृत देहाचा मोह सुटून भावदेहाने आराध्य 
देवतेच्या विविध अंगांचा परिचय होतो. भावानकल सेवेची प्राप्ती 
हा त्यापुढील टप्पा आहे. साकेत ही सौता-रामांची ळीलाभूमी 
आहे. सेवासुखाचा आनंद ही त्याची चरम सीमा आहे. हा आनंद 
मन:संभोग, दृष्टिसंभोग व साक्षात अथवा स्पर्शसंभोग या तीन 
प्रकारांचा मानतात. मनःसंमोगाला तत्सुखभावना अणि दृष्टि" 
संभोगाला स्वसुखभावना म्हटले आहे. तत्सुखात साक्षीभाव, तर 
स्वसुखात भोक्ताभाव असतो. लीलासुखभोगाचा नायक राम 
आहे. रसिक मतानुसार रामाचे एकपत्नीव्रत विवादास्पद आहे. 
बालअली, मधघुराचार्य, इ. रसिकोपासकांनी रामाच्या अनेक 
स्त्रियांचा निदेश केला आहे. रामरसाच्या मते श्रीरामाला आठ 
"ट्ठराण्या असून, त्यांत सीता ही सवंश्रेष्ठ होती. 

सीता हो नायिका असून, ती रामाची परा आल्हादिनी शक्ती 
आहे.श्री, भू व लीला यांची ती अघिष्ठात्री देवी आहे. इच्छा, 
ज्ञान, क्रिया, इ. शक्‍ती तिच्या ठायी असुन, ती रामाची नित्य” 
भोग्या आहे. ब्रह्माच्या रमणेच्छेसाठीच तिची निमिती झाली" 
सीतेच्या तेहतीस सल्या असुन, त्या तिच्या लीलेत मदत करतात 
तिचे अलोकिक सौंदर्य, सदाचरण आणि सुज्लीलता यांमुळे क, 
सदव तिच्या अंकित असतो. 

पुरुष आणि प्रकृती यांचा जो संबंध असतो, तोच राम 
सीता यांचा आहे. सीता ही मूळ प्रकृती असून, राम हा आर्थ” 
उरुष आहे. त्यांचा संबंध नित्य आहे. सीतेविना राम व रामी 
विना सीता ही कल्पनाच रसिकोपासकांना मानवत नाही. 

तत्त्वज्ञान - संसारी जीवाला आपल्या शुद्ध स्वरूपाचे ज्ञात 
भाप्त करून देण्यासाठी रसिक आचार्य हे जिज्ञासूला जीव 
व त्याच्या प्राप्तीचे उपाय, फल आणि फलप्राप्तीच्य़ा मार्गी" 
तीक विघ्ने, यांचा उपदेश करीत असतात. या सर्वांना मिर 
पेचार्थज्ञान अथवा अर्थपंचक अशी सांप्रदायिक संज्ञा आहे. 

जोवस्वरूप - जीव हा स्वभावत: ज्ञानानंद, अविनाशी 
चिन्मय आहे. तो सच्चिदानंदाप्रमाणे सावयव आणि द्विभुज आहे, 


परमेश्वराशी त्याचा संबंध भोगता व भोग्य या स्वरूपाचा आ€ 
ज्याप्रमाणे पत्नी पतीच्या अधीन असते, त्याप्रमाणे जीर 
सष्ट्यार 


या अधीन असतो. कर्माच्या बंधनामुळे त्याला स्थू 


7 यया " 
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खंड सातवा 


देह आणि मायेमुळे सूक्ष्म व कारण हे देह प्राप्त होतात. विष- 

याच्या प्राप्तीत्राठी त्याला या तीन देहांचा स्वीकार करावा 
लागतो आणि अनेक जन्म घ्यावे लागतात. वद्ध, मृमुक्ष्‌, केवल्य, 
मुक्‍त व नित्यमुक्‍त या अवस्थांमधून तो क्रमश: पार पडल्यावर 
त्याला शुद्ध स्वरूपाचे ज्ञान होते. 

ब्रह्मस्वरूप - ईश्‍वराची पर, व्यूह, विभव, अंतर्यामी व अर्चा- 
वतार अक्षी पाच ख्पे आहेत. स्वतःच्या आवडीप्रमाणे साधक 
त्यांची आराधना करतो. रसिकांचे उपास्य बव्हंशी पर- 
स्वरूप असते. ँ 

साकेतविहारी श्रीरामचंद्र हेच त्यांचे परात्पर ब्रह्म आह. 
राम हा निर्गुण व सगुण या दोहोंचे कारण आहे. सर्वे अवतार 
त्याचे अंशावतार आहेत. संसारचतक्र चालविण्यासाठी आणि 
जीवोद्धारणासाठी तो व्यूह, विभव, अंतर्यामी व अर्चावतारी या 
प्रकारांची सृष्टी निर्माण करतो. ब्रह्मा, विष्णू व महेश यांचे 
कारण तोच आहे. तो नित्यतरुण, सौंदर्यसथू व गुणातीत असुन, 
सीता व नित्यमुक्‍त पार्षंद यांच्यासह साकेतलोकात विहार 
करतो. सीता ही त्याची पराशकक्‍्ती आहे. सर्व अवतारांच्या शक्ती 
या तिच्या अंश आहेत. ती शुंगाराची स्वामिनी असून, नित्य व 
ब्रह्मविग्रह्स्वरूप आहे. 

व्यूह -वासुदेव, संकर्षण, प्रद्युम्न आणि आ 
आहेत. जगताची उत्पत्ती, स्थिती व ल्य या 
आदिकाली यांची रचना झाली. 

विभव - ब्रह्माचा सजातीय रूपातील 
विभव. दशावतारांची गणना यातच होते. विभवाचे मुख्य न गौण 
असे दोन प्रकार आहेत. साक्षात अवतार हे मुख्य विकत आणि 
आवेशावतार हे गौण विभव होत. अधर्मामुळे पीडलेल्या 
लोकांच्या रक्षणासाठी जे अवतार घडतात, तै सालात अवतार 
होत. हे काही काल पृथ्वीवर राहतात आणि नंतर नित्यलोकात 
जातात. गौणावताराची स्वरूपावेश व शक्‍्त्यावेश अशी दोन खूपे 
आहेत. स्वखूपावेज्यात परशुराम, दत्तात्रेय, कपिल इत्यादी आणि 
शक्‍्त्यावेशात ब्रह्मा, शिव इत्यादी अवतार येतात. यांची रज 
सना मुक्तीसाठी करतात; तर श्रीरामाची उपासना नित्यमुक्‍ती- 
साठी केली जाते. क 

अंतर्यामी - प्राणिमात्राच्या हृदयात परमेश्‍वराचे जे रूप 
असते, तेच अंतर्यामी रूप होय. ते जीवांना काय रत करते; परंतु 
स्वत: अकर्ता असते. हे रूप निराकार असते. तथापि रसिक भक्‍त 
आपल्या तपोबलाने त्याच्या साक्षात दर्शनाचा लाभ बऊ पाताळ 
तात. हे अंतर्यामी रूप नरकादी दशांचे योगमार्गाच्या द्वारे ज्ञान 
प्राप्त करून देते. 

अर्चावतार-हा मूतिविशेषात असत 


निरुद्ध हे चार व्यूह 
साठीच सृष्टीच्या 


आविर्भाव म्हणजे 


गो. पांचरांत्रविधीने मरती 
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पवित्र करतात. परमेश्वराचे हेच सर्वाधिक सुलभ रूप होय. 

कर्म, ज्ञान, भक्‍ती, प्रपत्ती व आचार्याभिमान हे परमेश्‍वर- 
प्राप्तीचे पाच प्रमुख मार्ग आहेत. या मार्गाच्या आचरणाने लोको- 
पचाराचा भाव निर्माण होतो आणि पंचपुरुषार्थाची प्राप्ती होते. 
परंतु हा साघनापथ कंटकाकीर्ण आहे. . 

या संप्रदायात गोलोकासंबंधी एक विशेष कल्पना आहे. 
गोलोक हा ज्योतिःस्वरूप असून, त्यात साकेतवाम आहे. त्याला 
गोलोकातील अंतःपुर समजण्यात येते. साकेताच्या मध्यभागी 
कनकभवन नावाचा सुवणंप्रासाद आहे. त्याला विहारस्थान 
समजतात. कनकभवनाच्या मध्यभागी कल्पवृक्ष, त्या च्या खाली 
दिव्य मंडप, मंडपाच्या नाभिस्थानी छत्र-चामरांनी सुशोभित असे 
रत्नजडित सिहासन आहे. सिंहासनाच्या मध्यभागी सहस्तदल 
कमल असून, त्यात एक बिंदू आहे. या बिंदूत आल्हा दिनी शक्‍ती- 
सहित परात्परब्रह्म राम निवास करतो. त्याच्या अंगप्रभेनेच 
सारा गोलोक प्रकाशित होतो. 

ब्रतोत्सव - या संगश्रदायाचे लोक रामजन्म, रामविवाह, 
रामषष्ठी, जानकीनवमी, शरयूजन्म, शरयूनीकाविहार, हनुम- 
ज्जयंती, दीपावली,अयोघ्यापरिक्रमा, इ. अनेक ब्रतोत्सव करतात. 

बरेच रसिक आचाय आपणाला द्वेती मानतात. रामप्रसाद; 
रामसखा, रामचरणदास, इ. संत या मताचे समर्थक आहेत. 
परंतु काही अर्वाचीन संत आपल्याला विशिष्टाह्वेती मानतात. 
त्यांत प्रेमलता, बनादास, इ. प्रमुख आहेत. [ रा. र. सं.; राम- 
कथा; रा. सा. म. उ.; रा.भ. शा. ] 


ह हा संभ्रदाय रसमार्गाचा पुरस्कर्ता 
रसिकानंदसप्रदाय आहे. रसिकातंद म्हणजे गोकुळातला 
श्रीकृष्ण होय. सामरहस्य उपनिषदात या संप्रदायाची माहिती 
दिली आहे. हे उपनिषद ब्रह्याने सनकादी मुनींना उपदेशिले. 
त्यानुसार पुरुषोत्तम हा सर्व चराचराच्या अतीत असला, तरी 
भक्तीच्या योगाने त्याच्या समीप जाता येते. त्याच्या ऊध्वे 
दष्टिपाताने मानवप्राण्यांचा जन्म झाला आणि त्यांच्यासाठीच 
हा संप्रदाय सांगितला गेला. 

सामरहस्य उपतिषदानुसार या पुरुषोत्तमापासून दोन रूपे 
निर्माण झाली. पहिले रूप भक्‍्तिसुंदरी आणि दुसरे रूप माया- 
संदरी हे होय. भक्‍्तिसुंदरी पुरुषोत्तमाला प्रिय झाली. तिच्या- 
पासून उत्पन्न झालेले लोक भकक्‍्तिमार्गाचे पुरस्कते बनले. माया- 
सुंदरीपासून जन्मले ते असुर झाले. पुरुषोत्तम केवळ लीलेसाठी 
आपले रूप प्रकट करतो. हें रूप सुखमय व आनंदमय असते. 
त्याच्या शरीरापासून आनंदमय भावना निर्माण होतात. 

पुरुषोत्तमाने आपे शरीर दिघा केले भाणि त्यातुन राधा 


रसिकानंदसंप्रंदायं 


निर्माण झाली. त्यामुळे राघा वेदांनाही पुज्य बनली. म्हणून 
वेद ब्रजलोकातील राघा-कृष्णांच्या क्रोडेचा बहुमान करतात 
ही क्रीडा पाहाण्यासाठीच अनेक दिव्य विभ्‌तीही वृंदावनात 
ओोऊन राहतात. गोवर्धन पर्वत हा राघा आणि रसिकानंद 

यांचे क्रोडास्थान आहे. इथे शेकडो प्रासाद असून, त्याच्यामध्य 
रासमंडळ आहे. अणिमादी सिद्धी राधेच्या सख्या वनून रास- 
क्रीडेत तिळा मदत करतात. वृंदावनात राधा व रसिकानंद 
यांच्यासाठी श्ंगारस्थान व मानस्थान अश्यी आणखी दोन स्थाने 

हेत. याशिवाय भोगस्थान नावाचे आणखी एक ठिकाण असून 
तिथे रसिकानंद राधेसह भोज्य पदार्थांचा आस्वाद घेतो 

या संप्रदायाचा “ नमः श्री राधारसिकोभयम्‌ ' असा 
द्वादशाक्षरी मंत्र आहे. तो मूलमंत्र होय. वेवस्वत मनूच्या मुलांना 
नारदाने ही विद्या शिकविली. 

या संप्रदायाचे अनुयायी फक्त रसिकानंदाचीच पूजा करतात. 
ते जातपात, कुलधर्म, इ. मानीत नाहीत. हे लोक या रसिकानंद 
संप्रदायाच्या अनुयायांनाच नातेवाईक मानतात. अन्य धर्मे आचर- 
णारा कोणीही रसिकानंदाचा भक्‍त होऊ दकत नाही, असे ते 
समजतात. अन्य सांप्रदायिकांशी ते कसलाही संबंध ठेवीत 
नाहीत. [क्रि. स्ट. ले. उ. ] 


व लोकगीतांचा एक प्रकार. ब्रजमंडळात हा प्रकार 
रासया फार लोकप्रिय आहे. होळीच्या सणात ही गीते गायली 
जातात. त्यांना ढोलाची साथ असते. राधाकृष्णांच्या लीलांचे 
वर्णन करणे, हा या गीतांचा प्रमुख विषय असतो. याकल्षिवाय 
शंगारप्रधान विषयही यांत आढळतात. या गीतप्रकाराची अभि- 
व्यक्‍ती व्यक्तीनुसार भिन्न भिन्न आढळते. घासरीय', सनेही राय, 
छीतरमंक, इ. कवींची रसिया गीते व्रजभाषेत प्रसिद्ध आहेत. 

संगीतज्ञांच्या मते हा गीतप्रकार ध्रुपद घराण्यातला असावा, 
रसियाचा शास्त्रीय अवतार म्हणजे ध्ह्पद असेही म्हंटले जाते 
हिंदुस्थानी संगीताच्या वाढीला या गानप्रकाराने मोठी मदत 
केली आहे. [ हि. सा. को. ] 


च हि. हा शेव मताचा एक संप्रदाय आहे. या संप्र- 
रसश्वरसम्रदाय दाय़ाच्या तत्त्वज्ञानावर अनेक ग्रंथ निर्माण 
झालेले असल्यामुळे त्याला दर्शनपदवी प्राप्त झाली आहे. आदि- 
नाथ शंकर याच्यापासून हा संप्रदाय निर्माण झाला व त्यानंतर 
शक्र, सोमेश्‍वर, गोविद भगवत्पादाचार्य, गोविदनायक, चवंटी, 
कपिल, व्याली, कापाली कंदलायन, इ. या संप्रदायाचे अनेक 
आचाय होऊन गेले, असे सांगितले आहे. 

भारतवर्षात प्रस्तुत संप्रदायाचे अनेक ग्रंथ विद्यमान आहेत. 


७४६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


नागार्जनाने रसरत्नाकर हा ग्रंथ लिहून या क्षेत्रातले आपले 
आचायंत्व सिद्ध केले आहे. त्याला रस सिद्ध होता असे सांगतात 
त्यावरूनच त्याला सिद्धनागार्जन म्हणत. गोविद भगवत्पादात 
रसहूदय हा ग्रंथ लिहून या शास्त्रातळे रहस्य समजावून सांगितल 
आहे. विष्णुस्वामीचा साकारसिद्धी हा ग्रंथही रससिद्धांतावरच 
होता. पण सांप्रत तो उपल्ब्ध नाही. प्रस्तुत संप्रदायाचे साहित्य 
विज्याल असून, ते हळूहळ्‌ आता प्रकाशात येऊ लागलं आहिं 
रस म्हणजे पारा होय. या संप्रदायात त्यालाच ईश्‍वर म्हटल 
आहे. पाऱ्याच्या जोडीने या संप्रदायात अभ्रकाचाही विनियोग 
सांगितला आहे. शिवाने पारा आणि अभ्रक्र यांच्याविषयी 
सांगितले आहे (स. द. सं. ९.४) 
अभ्भकस्तव बोजं तु मम बोंजं तु पारद: । 
अनयोर्मीलनं देवि मत्यदारिद्र चनारानम्‌ ।॥। 
अर्थ - हे देवी, अग्र हे तुझे बीज (रज) आहे पारा है 
माझे बीज (वीर्य) आहे. आणि या दोहोंचे मीलन ह 
भआाणि दारिद्रय यांचा नाश करणारे आहे 
पार्‍्याचे संस्कृत नाव पारद असे आहे. या नावाची व्युत्पत्ती 
सांगताना असे म्हटले आहे, की संसारसागरातून पार करण 
म्हणून तो पारद होय. पारा हा ' याचि देही ' मोक्ष दि. 
आहे, असेही सांगितले आहें. वस्तुतः मोक्ष ही देहृत्यागानंतरच 
प्राप्ती आहे. पण पार्‍्याचे रसायन सेवन केल्याने यांच र्जी 
माणसाचे शरीर दिव्य होते आणि मक्‍तही होते 
या संप्रदायाचे तत्त्वज्ञान असे - 'याचि देही याचि 
मुक्‍ती मिळवायची तर शरीर चिरकाल टिकले पार्हिज 
शरीरात नाना व्याधी उत्पन्न होऊन त्या शरीराला जर्जर क 
ज्वर, इवास, कास, इ. त्रिकारांनी शरीर थकते आणि कॅ 
मग गळूनही पडते. म्हणन मोक्षप्राप्तीसाठी शरीर ह्‌ 
काटक, समर्थे आणि व्याधिरहित बनविले पाहिजे. शरीरा 
दृढता, कार्यक्षमता व अभंगता पारदभस्माने प्राप्त 
पारदाची शक्‍ती अलौकिक आहे. पारदरसायनाचे सेवन 
सवे व्याधी आणि उपाधी नष्ट होतात, आत्मज्ञान होते 
सृष्टिबंध नष्ट होतात, जरा आणि मृत्यही नष्ट होतात 
याच शरीराच्या द्वारा मक्‍तावस्था प्राप्त होते द्व 
अभ्रक व पारद यांचे मिश्रण विशिष्ट यंत्राच्या ढारे 2), 
पतित केल्याने शरीर अजरामर बनविणारा रस सिड “त. 
मूच्छित, मृत आणि बद्ध या पाऱ्याच्या तीन दशा 
मरण्याच्याही याच दशा होत. रसाचार्य पांगतात - 
मुच्छितो ह्रति व्पाधीन्‌ मतो जीवयति स्वयम्‌ । ू 
बद्ध: खेचरतां कुर्यात्‌ रसो वायुदच भेरवि ।। 
अः भैरवी, पारा मूच्छित केला असता ती ह 


डोळी 
य़ा 
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त्री 
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खंड सातवा 


हरण करतो. तो मृत केला असता आयुष्य देतो आणि बद्ध केला 
असता आकाशात उडण्याचे सामर्थ्य मिळवून देतो. जी प्रक्रिया 
पाऱ्याची तीच प्राणवायूचीही होय. 

ज्या पाऱ्यामध्ये घनता व चंचलता राहत नाही त्याला 
मूच्छित म्हणतात. ज्यामध्ये आद्रेता (चमक), गौरव (वजन- 
दारपणा) आणि चपलता राहत नाही, अक्या पाऱ्याला मृत 
म्हणतात. पारा एका ठिकाणी स्थिर राहाणे किंवा त्याला घट्ट 
बसवणे याला बद्ध म्हणतात. या तीनही दश्ांमध्ये पारा मान- 
वाच्या परम कल्याणाचे साधन बनले आहे. रसग्रंथाने पाऱ्याचे 
स्वेदन, मूच्छेन, पावन, निरोधन, मारण, इ. अठरा प्रकारचे विधी 
विस्तारपूर्वक सांगितले आहेत. 

माणसाला अमर बनवणारे रसायन आजवर कोणाला साप- 
डले नाही हे खरे; पण पाऱ्याच्या अमोघ शक्‍तीचा आविष्कार 
करणाऱ्या रसाचार्यांनी भारतीय चिकित्साशास्त्राहा एका वेग- 
ळ्याच रूपात समृद्ध केले आहे. रसायनचिकित्सा हे भारतीय 
आयवेंदाचे खास वैशिष्ट्य आहे. म. म. गणनाथ सेन म्हण- 
तात, कौ आयुर्वेदाच्या रसायनतंत्राचा आविष्कार रसेश्‍वर- 
संप्रदायाच्या आचार्यांनी केला. हे आचार्य कित्येक शतकांच्या 


पुर्वी रोग्याची पारदचिकित्सा करीत होते. वेदोत्तर कालात 


लोह, शिलाजित, ई- काही. पदार्थांचा चिकित्सेत थोडाबहुत 


व्यवहार होत असे. पण पारद व असक या पदार्थांचा आभ्यंतर 


प्रयोग प्रायः कोणाला ठाऊक नव्हता. रसेश्‍वर संप्रदायाने पहिल्या 


प्रथम पाऱ्याच्या सर्वेरोगनिवारक गुणाचा आविष्कार केला. या 
ही संबंध होता, असे कळते. 


संप्रदायाचा नाथपंथी हठयोगी यांच्याश 
[ रि. इं.; ना. सं.; भो. द-- शी. बलदेव उपाध्याय ] 


८. एक खेळ. यांत खेळणारी मुले आपले दोन संघ 
रस्साखेच दतवन समोरासमोर उभी राहतात व एकच 
चांगली बळकट दोरी घरून दुसर्‍या संघाला आपल्या बाजूला 
ओढण्याचा प्रयत्न करतात. यात खेळणाऱयांच्या शक्‍तीची परीक्षा 
होत असल्याने चांगलीच चुरस उत्पन्न होते व खेळाडूंच्या 
हातापायांना उत्तम व्यायाम होतो. क्रीडासंमेलनात मोठ्या 
मंडळींसाठीसुद्धा या स्पर्धेचा समावेश केलेला आहे. [व्या. ज्ञा. को.] 


एक भक्‍्तकवी. याचे संपूर्ण 


इ. स. १५५६-१६२६) 
रहीम क अब्दुरेंहीम खानखाना. अकबराच्या दरबारातल्या 
| होते. केशव, आसकरन, 


हिंदी कवींत रहीमचे स्थान महत्त्वपूण 
मंडन, नरहरी आणि गंग यांनी या कवीची प्रशंसा केलेली आहे. 

रहीम हा बहरमखानाचा पुत्र होय. तो पाच वर्षांचा असता- 
नाच पाटन शहरी बहरमखानाचा खून झाला. त्यामुळे रहीमचे 
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पालनपोषण अकबराच्या देखरेखीखाली ज्ञाले. त्याच्या अंगी 
राजकारणाला लागणारे अनेक गुण होते. त्या गुणांनी प्रभावित 
होऊन अकबराने त्याला पाटनची जहागिरी दिली. अकब- 
राच्या दरबारात तो हळूहळू चढत गेला. गुजरातच्या विजया- 
नंतर अकबराने रहीमला गुजरातची सुभेदारी दिली. रहीमने 
गुजरातमध्ये उद्भवलेली बंडाळी स्वपराक्रमाने शांत केली. 
त्यामुळे प्रसच्च होऊन अकबराने त्याला खानखाना ही पदवी 
आणि पंचहजारी मनसब दिली. इ. स. १६०४ मध्ये शहाजादा 
दानियालचा मृत्यू आणि अबृल फजलचा खून झाल्यानंतर अक- 
बराने रहीमला दक्षिणेचा पूणे अधिकार दिला. जहांगिराच्या 
काळातही काही वर्षे त्याला सन्मान मिळत राहिले. पण पुढे 
शहाजहानाचा पक्ष घेतल्यामुळे त्याला जहांगिराने काही काळ 
कैदेत टाकले. त्या कैदेतून सुटल्यावर त्याला पूर्वीचे कोणतेही 
अधिकार परत मिळाले नाहीत. 

रहीमचे कौटुंबिक जीवन कधीही सुखमय नव्हते. लहानपणी 
पित्याचा मृत्यू झाला. बेचाळीसाव्या वर्षी पत्नी मृत्यू पावली. 
जावई आणि तीन पुत्रही कालवश झाले. त्याचा आश्रयदाता 
आणि गुणग्रनाहक अकबरही त्याच्या हयातीत मरण पावला. पण 
हे सारे आघात रहीमने अत्यंत धैर्याने सोसले. त्याच्या काव्यात, 
त्याच्या या सांसारिक व्यथांचे पडसाद उमटलेले दिसतात. 

रहीम अजरामर झाला आहे, तो एक कवी म्हणून. तो 
अकबरकालीन सामाजिक व साहित्यिक प्रवृत्तींचा प्रतिनिधी 
होता. त्याला अरबी, फारसी, तुर्की व संस्कृत या भाषा उत्तम 
येत होत्या. अवधी आणि ब्रज या भाषांवर तर त्याचे उत्तम 
प्रभूत्व होते. भारतीय संस्कृतीशी चांगला परिचय घडावा 
म्हणून त्याने संस्कृत भाषेचे अध्ययन केले होते. त्याच्या कित्येक 
नीतिविषयक दोह्यांवर संस्कृत कवींची छाप दिसून येते. 

रहीम हा उच्च कोटीचा कवी होता, त्याबरोबरच कवींचा 
आणि विद्वानांचा आश्रयदाताही होता. विद्वान आणि कवी यांच्या 
बाबतीत रहीमचे औदाये हे इतिहास आणि आख्यायिका यांचा 
विषय बनले आहे. कधीही आणि कुठेही एखाद्या कवीच्या तोंडून 
एखादा अर्थपूर्ण छंद किंवा दोहा ऐकला, की तो मंत्रमुग्ध होत 
असे आणि लगेच त्या कवीची संभावनाही करीत असे. असे 
सांगतात, की गंग कवीचा एक छंद ऐकून त्याला रहीमने छत्तीस 
लाख रुपयांचा पुरस्कार दिला होता. त्याचे हें स्वाभाविक ओदार्य 
पाहून गंग कवीने एका दोह्यात त्याला प्रश्‍न केला, तो असा - 

सौखे कहां नवाज जू, ऐसी देनो देन । 
ज्यो-ज्यों कर ऊंचे करो, त्यों-त्यों नीचे नेन ।। 

भावार्थ - हे कविश्रेष्ठा, अशी उदार देणगी द्यायला तु कुठे 

शिकलास ? तुझी नम्रता तरी किती वर्णावी! जो जो तुझा 


रहीम 


हात वर जातो, तो तो तुजे डोळे मात्र खाली भूमीकडे लागतात. 
या प्रश्‍नाला उत्तर म्हणून रहीमने लिहिलेला दोहा असा - 
देनदार कोउ और हू, भेजत सो दिन-रंन । 
लोग भरम हमपर धरे, याते नीचे नन ।। 
भावार्थ - माझे कसले औदार्य ! देणारा कोणी निराळाच 
आहे. तो रात्रंदिवस माझ्याकडे पाठवीत राहतो. लोक भ्रमाने 
मला दाता म्हणतात, म्हणून माझी दृष्टी अवनत होते. 
औदार्य आणि सम्राटाची अवकृपा या दोन्ही गोष्टींमुळे 
जीवनाच्या अखेरीस रहीम निधन आणि निराश्रित बनला होता. 
तो त्या अवस्थेत चित्रकूटावर राहत होता. पण तशाही अवस्थेत 
कवी त्याच्याकडे याचना करण्यासाठी जातच असत. असाच 
एक याचक दारी आला असता त्याचे काम व्हावे म्हणून रहीमने 
एक दोहा लिहून त्याला रीवाँच्या राजाकडे पाठविले. 
सामान्य नीती व सद्गुण यांच्याविषयी रहीमने कित्येक 
दोहे लिहिले आहेत. त्यांपैकी काही असे - 
दीन सबनको लखत हे, दोनही लखे न कोय । 
जो रहोम दोनही लखे, दीनबंबु सम होय ॥ 
भावार्थ - दीन मनुष्य सर्वांच्या तोंडाकडे आश्धेने पाहात 
असतो; पण त्याच्याकडे मात्र कुणीच पाहत नाही. रहीम 
म्हणतो, जो माणूस गरिबांचा विचार करतो तो दीनबंधू 
परमेश्‍वरासमान होय. 
धनि रहिम जल पंक्र को, लघु जिय पियत अधाय । 
उदधि बडाई कोन हे, जगत पिआसो जाय । 
भावार्थ - चिखल आणि पाणी यांच्यांत राहणाऱ्या जीव- 
जंतूंना जलदान करून डबकेही संतोष देते. समुद्राची कसली 
आली आहे बढाई ! त्याच्या काठी बसुनही जगातले प्राणी 
तहानठेलेच राहतात. 
ये रहीम दर-दर फिरहि साँगो मधुकरी लाहि । 
यारो यारी छोडिअ वे रहोस अब नाहि ॥। 
भावार्थ - हे रहीम, तु दारोदार फिरून माधुकरी मागून 
आणतो आहेस. एका काळी तुझ्या मैत्रीचा फायदा घेणारे आता 
तुला सोडून गेळे आहेत. ते आता तुझे राहिले नाहीत. 
तरुवर फल नहि खात हे, सरवर पियहि न पान । 
कहि रहीम परकाज हित, संवति संर्चाहु सुजान ।। 
भावार्थ - वृक्ष स्वतःची फळे स्वतः खात नाही. सरोवर 
स्वतःचे पाणी स्वतः पीत नाही. रहीम म्हणतो, सज्जन लोक 
परहितासाठीच संपत्तीचा संचय करीत असतात. 
रहिमन चूप हल बेठिए देखि दिनन को फेर । 
जब नोके दिन जआाइहें, बनत न लगहि देर ॥ 
भावाथ - रहीम म्हणतो, गप्प बसून पाहणे हेच ठीक. दिब- 
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सांचे फेरे असेच येत असतात. आता वाईट दिवस आले आहेत. 
उद्या चांगलेही येतील. 

रहीमच्या हिंदी काव्यात बरवे नायिकाभेद, रहीम दोहा" 
वली आणि मदनाष्टक हे ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. त्याच्या काव्याचे 
मुख्य विषय शृंगार, नीती आणि भक्‍ती हे आहेत. विष्णू व 
गंगा यांच्याविषयीची त्याची कविता विज्षेष उल्लेखनीय आहे. 
तत्कालीन वैष्णव भक्‍तिआंदोलनाने प्रभावित होऊन त्याने ती 
लिहिली आहे. नोती व श्ंगारविषयक रचना दरबारी वाता” 
वरणाला अनुकूल आहें. बरवे छंद हा त्याचा आवडता आणि 
हातखंडा छंद आहे. नायिक्रामेद हा ग्रंथ त्याने बरवे छंदातच 
लिहिला आहे. तुल्सोदासाला बरवे रामायण लिहिण्याची प्रेरणा 
रहीमकडूनच मिळाली, असे म्हणतात. बरवैव्यतिरिक्‍त रहीम" 
दोहा, सोरठा, कवित्त, सवैया, मालिनी, इ. अनेक छंदांचा 
उपयोग केला आहे. 

याक्षिवाय रहोमरत्नावली, रहीमविलास, रहिमनविनोद/ 
रहीमकवितावली, रहिमनचंद्रिका, रहिमनशतक हे त्याचे काव्य” 
संग्रह्‌ प्रसिद्ध आहेत. 

रहीमची कविता म्हणजे त्याचे सहजोद्गार आहेत आर्णि 
त्या उद्‌गारात दीघेकालीन जीवनान॒भव साठवलेले आहेत. 
रह्ीमच्या काव्याने हिंदी भाषेला श्रोमंती छाभलो आहे. [ राष्ट्र 
भारती, अगस्त १९५५; अ. द. हि. क.; हिं. सा. को. ] 


& एक सुक्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या नवव्या मई" 
रहूगण आंगेरस लातीळ ३७ व ३८ ही दोन सूक्ते याच्या 
नावावर आहेत. पवमान सोमहा या सूक्‍्तांचा विषय आ€' 
सोम तथार करण्यासंबंधीची बरीच माहिती यात आलेली आहे. 
त्यातली एक क्रचा (क्र. ९.२७.२) अश्ली - 
स पवित्रे विचक्षणो हरिरषंति घर्णसिः । 
,  जभि योनि कनिक्रदत्‌ ॥ डी 
अथ - दशापवित्रामबील सर्वद्रष्टा, हरितवर्णीय आणि पर्वा 
धार सोम खळखळ आवाज करीत सोमपात्रात पडतो. 


रक्षाबंधन श्रावणी पौणिमेच्या दिवशी रक्षाबंधन वाडी 

विधी करतात. त्याचा प्रयोग असा- सूय त 
स्नान करावे. उपाकम व क्रषींचे तर्पण करावे. अपराहृकॉल 
रक्षा तयार करावी. तांदुळ, सोने व पांढऱ्या मोह्य्या या प 
केरून त्यांची पुरचुंडी बांधल्याने रक्षा अर्थात राखी तयार ही र 
मंग तिची पुजा करावी. नंतर पुढील मंत्राने ती राखी मंतर्य 
राजाला बांधावी-- 


यन बद्धो बली राजा दानबेन्दो महाबल: । 


विडककयंदा द यय चतरा. 
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तेन त्वासपि बध्वामि रक्षे ला चल मा चल ।। 

अर्थ - महाबली दानवेन्द्र बली राजा जिने वद्ध झाला, त्या 
रक्षेने मी तुलाही बांधतो. हे रक्षे तु चलित होऊ नकोस. 

यावरून मूळचे हे रक्षावंधन राजासाठी होते, असे कळते. 
भविष्यपुराणातही असेच सांगितले आहे. 

इतिहासकालापासून राखीची एक नवी पद्धत सुरू झालेली 
आहे. ही राखी बहिणीने भावाच्या हातात बांधायची असते. 
भावाचा उत्कर्ष व्हावा आणि भावाने आपल्याला म्हणजे बहि- 
णीला संरक्षण द्यावे, ही त्यामागची भूमिका असते. मोगल कालात 
कित्येक राजपूत स्त्रिया राखीबंचू बनवीत आणि हे राखषीबंधू 
संकटकाळ आल्यास आपल्या राखीभगिनीच्या रक्षणार्थ धावून 
जात. इतिहासातले एक उदाहरण या बाबतीत प्रसिद्ध आहे. 
उदेपुरची राणी कमेवती हिने गुजरातच्या बहादुरशहापासून 
रक्षण व्हावे म्हणून हुमायूनाळा भाऊ मातून राखी पाठवली होती. 
उ. भारतात नोकर मालकाच्या हाताला राखी बांधतात. गरीब 
लोक श्रीमंतांच्या हाताला राखी बांधून त्यांच्याकडून द्रव्यसंभा- 
वना मिळवतात. 

एका काळी रक्षाबंधनाचा हा प्रघात उत्तर भारतापुरताच 
मर्यादित होता. पण अलिकडे भारतभर रक्षाबंधनाची म्हणजच 
बहिणीने भावाला राखी बांधण्याची अथवा पाठवण्याची प्रथा 
सुरू झाली आहे. भावाबहिणीमधले प्रेम घनिष्ठ होण्यासाठी 
आणि समाजात ख्रातृभाव निर्माण होण्यासाठी या रक्षाबंधनाचा 
उपयोग होऊ शकतो. अलिकडच्या राख्यांमध्ये वर सांगितल्या- 
प्रमाणे पुरचुंडी नसते, तर दोरा आणि कलाबतू यांचे फूल करून 
त्याला रेशमी रंगीत दोरा बांधलेला असतो. 

जैन लोक हा दिवस रक्षापर्व म्हणून पाळतात. त्या दिवशी 
जेनमंदिरांतून राख्या ठेवलेल्या असतात. जैन मुनी त्यांचे आद- 
राने ग्रहण करतात. [ हि. रि. इ.; हि. स. व्र-] 
रक्षो एक सूक्तब्रष्टा. व्ग्वेदाच्या दहाव्या मंडला- 
क्षाहा आह्य तोल १६२ वे सुक्त याच्या नावावर आहे. हे 


गर्भरक्षकसुक्‍त म्हणून प्रसिद्ध असल्याने गर्भरक्षणासाठी याचे 


पठण करतात. यातील एक क्रःचा (तरट. १०.१६२.५ ) अशी - 
यस्त्वा स्राता पतिभूत्वा जारो भूत्वा निपद्यते । 
प्रजां यस्ते जिघांसति तभितो नादायामसि । 
अर्थ - हे स्त्रिये, तुझ्या बंधूचे, पतीचे अथवा प्रियकराचे 
रूप घेणाऱ्या गर्भनाशक राक्षसास आम्ही नष्ट करतो. 


रांगोळी रंगवल्ली. विशिष्ट शुभ्र चूर्ण चिमटीतून 
ळा. जमिनीवर सोडून रेखाटलेल्या आक्रृतीला रांगोळी 


असे म्हणतात. रांगोळी काढणे ही एक कला आहे आणि तिचा 
उगम धर्माच्या अनुबंधानेच झाला आहे. माणसे रांगोळी केव्हा- 
पासून काढू लागली व रांगोळीची पहिली रेघ कोणी ओढली हे 
निश्चित सांगणे कठीण आहे. या बाबतीत एवढेच म्हणता 
येईल, की रांगोळी ही मूतिकला आणि चित्रकला यांच्याही 
आधीची आहे. 

कुठल्याही धामिक किवा मांगलिक कृत्यात रांगोळी आवश्यक 
आणि प्राथमिक गोष्ट आहे. कोणत्याही सण, उत्सव, मंगल समा- 
रंभ, पूजा, त्रत, इ. शुभ प्रसंगी प्रथम धर्मकृत्याच्या जागी रांगोळी 
काढण्याची प्रथा आहे. एखाद्याला किवा एखादीला ओवाळताता 
ती व्यक्‍ती वसलेल्या पाटाभोवती आणि पुढेही रांगोळी काढतात. 


दिवाळीची रागोळी 


समारंभाच्या झोजनप्रसंगीही पाटाभोवती व पानाभोवती रांगोळी 
काढतात. दिवाळीच्या सणात दारापुढे किवा अंगणात विविध 
प्रकारच्या रांगोळ्या काढून त्या विविध रंगांनी भरतात. जून्या 
काळी प्रत्येक घरी रोज दारापुढे सडासंमार्जन करून रांगोळी 


रांगोळी 


काढण्याची प्रथा होती. रांगोळी लिरगोळयाच्या चूर्णाने काढतात. 
कोकणात भाताची फोलपटे जाळून त्यांची पांढरी राखही रांगोळी 
म्हणून वापरतात. रांगोळीचे पीठ सामान्यपणे भरभरीत असते. 
त्यामुळे चिमटीतून ते सहजपणे सुटते. जमीन सारवल्यावर तिच्या 
वर रांगोळीच्या चार रेघा न विसरता ओढल्या जातात. रांगोळी 
न घातलेली सारवलेली जमीन अश्युभ समजतात. 

सौंदर्याचा साक्षात्कार व मंगलाची सिद्धी हे रांगोळीचे दोन 
उद्देश होत. रांगोळीत ज्या आकृती काढतात, त्या प्रतीकात्मक 
असतात. सरळ रेषेपेक्षा वक्र रेषा ही सोंदर्याची विशेष अनुभूती 
घडविते. अश्या वक्ररेषा आणि बिंदू, त्रिकोण, चौकोत व वर्तुळ 
यांतून विविध प्रतीकात्मक आकृत्या निर्माण करता येतात. 
पाटाभोवती रांगोळीचा चौकोन काढला, तर त्याला समोरच्या 
रेषेवर एक त्रिकोण काढतात. चौकोनाची आडवी रेघ हा त्या 
त्रिकोणाचा पाया असतो. त्रिकोणाच्या शिरोभागी एक वर्तुळ 
काढतात. असे केल्याने त्या रेषेला मखराचे स्वरूप येते. चोको- 
नाचे कोपरे ओक्रे ठेवण्याची चाल नाही. त्या कोपऱ्यांवर रांगो- 
ळीची एक चिमूट ओढून तिथे त्रिदळाची आकृती काढतात. हे 
त्रिदळ त्रिभुवन, तीन देव, तीन अवस्था आणि त्रिकाल यांचे 
म्हणजेच पर्यायाने त्रिधा विभक्त अश्या विद्वतत्त्वाचे प्रतीक असते. 
दांख, स्वस्तिक, चंद्र, सूर्य, ही आणखी प्रतीके होत. रांगोळीच्या 
दोन समांतर रेषांच्या मध्यभागी दोन वक्ररेषा एकमेकींवर चढ- 
वून एक साखळी आकाराला आणतात. ही साखळी म्हणजे 
नागयुग्माचे प्रतीक असते. अष्टदल हे अष्टदिशात्मक विद्वाचे, 
तसेच सूर्य व विष्णू यांचे प्रतीक असते. कमळ हे लक्ष्मीचे व 
प्रजननशक्‍तीचे प्रतीक असून, वेष्णव उपासनेत त्याला विशेष 
महत्त्व आहे. याशिवाय एकलिंगतोभद्र, अष्टकिंगतोभद्र, सर्वतो- 
भद्र अशाही रांगोळ्या धर्मकृत्यात काढल्या जातात. यात मोठ्या 


(१) पूजेसाठी रांगोळी (२) ज्ञानकमळ 


चौकोनातळे बारीक चौकोन विशिष्ट पद्धतीने, कुंकवाने भरून 

५९% शिवल्गाची आळृती निर्माण करायची असते. या 
गा ळय न्य 4... > ही 

सगोळ्या शब घर्माशी संत्रंधित आहेत. श्री. अ. दि. कोकड 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


लिहितात - रांगोळ्यांत प्रतीकांचा प्रपंच फार मोठा आहे. सुर- 
वातीच्या रंगावळीरचना केवळ प्रतीकांच्या भोवतीच रेंगाळत 
राहिल्याचे दिसते. एके काळी प्रतीके हाच रांगोळ्यांचा मोठा 
आधार होता. प्रतीकांच्या रचना म्हणजे एक प्रकारची सांके- 
तिक भाषाच आहे. प्रत्येक प्रतीकात फार मोठा अर्थ भरलेला 
असतो. शिवाय प्रतीकांच्या या आक्रृत्या भावनेला आवाहून कर- 
णाऱ्या, तशाच कलात्मक व आकर्षक असतात. 

याशिवाय ठिपक्‍्यांवरची रांगोळी या नावाचा आणखी एक 
रांगोळीप्रकार रूढ आहे. प्रथम भूमीवर मोजून काही ठिपके 
देतात व ते उम्या आडव्या रेषांनी जोडून त्यातून मोर, कासव, 
कमळ, वेल, इ. आकृती निर्माण करतात. ठिपक्यांची रांगोळी 
जटिल पण आकपंक असते. 

रांगोळी मुख्यत्वे स्त्रियाच काढतात. ती काढण्यासाठी त्यांना 
फूटपट्टी, दोरा, कुंचला, इ. कोणत्याही उपकरणाची आवश्यकता 
नसते. त्यांची बोटे मुक्तपणे फिरून विविध आकृत्या सहजपणं 
निर्माण करतात. रांगोळीतल्या प्रत्येक आकृतीचा प्रारंभ तिच्या 
केंद्रातून होत असतो. 

रांगोळीचे आकृतिप्रधान व वल्लरीप्रचान असे मृख्य दोन 
भेद आहेत. आकरृतिप्रवान रांगोळी राजस्थान, महाराष्ट्र, ६" 
भारत, उ. प्रदेश या प्रदेशांत आढळते. तिच्यात रेखा, कोणं 
आणि वर्तुळे ही प्रमाणबद्ध दिसतात. वल्लरीप्रधान रांगोळी 
भारताच्या पुर्व भागात आढळते. तिच्यात फलपत्री, वृक्षवल्ली ि 
पशुपक्षी यांना प्राधान्य असते. अशी रांगोळी काढण्यात बंगा 
स्त्रिया सिद्धहस्त आहेत. ही रांगोळी आकृतिप्रधान रांगोळीपेक्षा 
अधिक मोहक वाटते. बंगालमधील अलिपना, राजस्थानाती 
मांडना, मध्य प्रदेशातील चौकपूरना, गुजरातमधील साथिया? 
आंध्यातील मुग्गू, तमिळनाडमधील कोलम, कर्नाटकातील रंगोली 
व केरळातीळ पुविडल हे सगळे रांगोळीचेच प्रफार होत. 

रांगोळीचा इतिहास - चौसष्ट कलांमध्ये रांगोळी या कलेचा 
उल्लेख वात्स्यायनाच्या कामसूत्रात आढळतो. त्या काळी ह 
स.चे ३ रे शतक) धान्याचा उपयोग करून रांगोळी काढीत.  ,. 
स्वतीच्या मंदिरात, तसेच कामदेव व शिवलिंग यांच्या पूजे 
विविधरंगो फुळांनीही आकृतिवंधात्मक रांगोळी काढीत- वरा 
चरित (७ वे शतक) यात पंचरंगी चरणे, घान्ये व फुलें नी 
रांगोळीचे चित्रविचित्र आकृतिवंध तयार करीत असल्याचे सॉ 
तळे आहे. नल्चंपुमध्ये (१० वे शतक) उत्सवप्रसंगी 
पुढे रांगोळी काढीत असल्याचा उल्छेख आहे. वादीभर्सिदी* 
१ ११ वे शतक) गद्यचितामणी या ग्रंथात भोजनसमार्र नै 
मंगलचूणरेखा काढीत, असा रांगोळीचा उल्लेख आहे. हेम व 
(११-१२वे शतक) देशीनाममाला या ग्रंथात तांदुळाच्या पश 


>“ 


र्या 


खंड सातवा 


७५१ 


रांजणगाव 


रांगोळी काढीत, असल्याचे सांगितले आहे. मानसोल्लासात इंद्रासह सवे देव-देवतांची त्याने दाणादाण केली. यावर उपाय 


(१२ वे शतक) सोमेश्‍वराने धूलिचित्र या नावाने व श्रीकुमार 
याने शिल्परत्नात 
धूलिचित्र किंवा 
क्षिणिकचित्र या 
नावाने रांगोळीचा 
निदेश केला आहे. 

भास्करभट्ट [] (7 
वोरीकराच्या 
शिश्ुपालवध या 
काव्यात रांगो- 
ळीचा उल्लेख 
रांगवळी असा 
आहे. त्यापुढील 
मराठी वाळऊमयात 
रांगोळीचे अनेक 
ठिकाणी निदेश 
झालेले आहेत. या 
सर्वे संदर्भांवरून 
रांगोळी ही कला सुमारे दोन हजार वर्षांपुर्वीपासून प्रचलित 
असल्याचे कळते. 

हिंदू, जैन व पारशी या धर्मांत रांगोळी ही अश्युभनिवारक 
व शुभप्रद मानलेली आहे. श्री. आनंदघनराम रांगोळीचे 
तात्त्विक रहस्य विशद करताना लिहितात - “ जमिनीवर 
केरसुणी फिरवताना किवा सारवताना जमिनीवर सूक्ष्म रेषा 
निर्माण होतात, त्यात एक प्रकारचे कंपन असते. या रेखा 
अनियमित असल्याकारणाने त्यांचे क॑पनही अनियमित असते, 
म्हणून ते शरीराला, नेत्रांना व मनाला हानिकारक असते. हे 
अनिष्ट कंपन टाळण्यासाठी सारवलेल्या जमिनीवर कोन आणि 
शुभ चिन्हे व्यवस्थित रूपाने रांगोळीच्या माध्यमाने काढली, की 
झाडल्याचे व सारवल्याचे अशुभ परिणाम दूर होऊन शुभ परि- 
णामांची प्राप्ती होते. ' [ हिस्टरी ऑफ रंगावली आट- स्ट, इ. 
क. हि.; ३; रंगावलीची विविध रूपे - अ. दि. कोकड ] 


तुळशीवृंदावन 


कांच्या क्षेत्रांतील एक 
थान पुणे-नगर मार्गावर 


आहे, 


रांजणगाव महाराष्ट्रातील अष्टविन 
प्रसिद्ध गणेशक्षेत्र. हे ₹ 
पुण्यापासून ३१ मेलांवर आहे. या क्ेत्रासंबंधी एक कथा अ 
ती अशी - 
प्राचीन काळी त्रिपुरासुर नावाचा एक असुर 
त्याने स्वर्ग, मृत्यू व पाताळ हे तिन्ही लोक त्रस 


खूप मत्त झाला. 
त करून सोडले. 


म्हणून नारदांनी सर्व देवांना गजाननाची उपासना करायला 
सांगितले. त्याप्रमाणे सव देव गजाननाला शरण गेले; परंतु 
भगवान शंकरांनी तसे करण्याचे नाकारले. आपल्याच मुलाची 
आपण काय म्हणून पुजा करायची, असा त्यांनी विचार केला. 
पुढे शंकरांच्या नेतृत्वाखाली सवे देव त्रिपुरासुराशी लढू 
लागले. पण शंकरांना गजाननाच्या वरप्रसादाशिवाय विजय- 
प्राप्ती होईना. शेवटी नारदांच्या सांगण्यावरून त्यांनी युद्ध 
थांबवून गजाननाला प्रसन्न करून घेतले. नंतर गजाननाने 
दिलेल्या बीजमंत्राने मंत्रून सोडलेल्या बाणामुळे शंकरांना त्रिपुरा- 
सुराचा नाश करता आला. त्रिपुरासुरवधानंतर त्या जागी 
शंकरांनी मणिपूर नावाचे नगर वसविले, तेच हे रांजणगाव होय. 
इथले गणपतीचे देवालय पूर्वाभिमुख असून, उत्तरायण किवा 
दक्षिणायण यांच्या मध्यकाली सूर्यकिरण नेमके मूर्तीवर पडावे, 
अश्ी. त्याची रचना आहे. देवळाचा गाभारा श्रीमंत थोरठछे 
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महागणपती--रांजणगाव 


माधत्रराव पेशवे यांनी व मुख्य सभामंडप इंदूरचे सरदार किबे 
यांनी बांधला. 


रांजणगाव 


देवळात आज असलेल्या पूजामूर्तीच्या खाली तळघरात 
दुसरी एक लहान मूर्ती असून, तीच खरी मूळची गणेंगामूर्ती 
होय. इस्लामी आक्रमणाच्या काळात केव्हातरी ती तळघरात 
दडवून ठेवली, ती आजही तिथेच आहे. या मूळच्या श्रीमूर्तीला 
१० सोंडा व २० हात असल्याचे सांगतात. 

देवाल्यातील आजच्या पुजामूर्तीचे व्यान मनोहूर व प्रसन्न 
आहे. रंद कपाळ, आसन मांडी, सोंड डावीकडे वळलेली व 
दोन्ही बाजूस त्र्वद्धी-सिद्धी, अशी ही मूर्ती आहे 

भाद्रपदातील गणेशोत्सव हा इथला प्रसिद्ध उत्सव होय. 
इथल्या गणपतीला महागणपती असे म्हणतात. [ श्रीगणेशकोश ] 


ड श्रावणातील शुद्ध षष्ठीला हे नाव आहे. या दिवशी 
राधनछट गुजरातमधील स्त्रिया शीतलामातेची पूजा कर- 
तात. या दिवशी घरात शक्‍यतो विस्तव पेटवीत नाहीत. कारण 
त्या दिवशी शीतला माता घरात चुलीजवळ वावरत असते, अशी 
समजूत आहे. पाहा - शीतलासप्तमी. 


- एक जमात. नेपाळमध्ये व परिचिम बंगालमधील दा्जि- 

२ लिंग जिल्ह्यात या लोकांची वस्ती आहे. नेपाळ हे त्यांचे 
मूलस्थान आहे. राई हे या लोकांचे आवुनिक नाव होय. पूर्वी 
त्यांना क्रिरंती किंवा कीचक म्हणत. त्यावरून हे किरात वंशाचे 
असावे, असे वाटते. गुरखा लोकांनी नेपाळ जिंकल्यावर तिथल्या 
किरंतींना त्यानी राई ही बहुमानदशंक उपाधी दिली. या लोकांत 
दंगमाली, थलंग, खंब्‌, अंबोळे, कोवे, इ. अनेक पोटमेद आहेत 

उद्योगधंदे - शेती करणे व लष्करात भरती होणे, हे यांचे 
प्रमुख व्यवसाय आहेत. यांच्यापकी काही लोक स्वेटर वगेरे 
लोकरीची वस्त्रे विणतात. 

विवाहप्रथा - मुलाकडील लोक मुलीला मागणी घालतात. 
मागणी घालण्यासाठी एखाद्या मध्यस्थाची योजना करतात आणि 
त्याच्याबरोबर बांबूच्या करंड्या, मद्य व मांस हे जिन्नस मुलीच्या 
घरी पाठवतात. मलीच्या आईबापांनी होकार दिल्यास एका 
शभ दिवशी नवरा मळगाव त्याचे आईबाप मुलीच्या घरी जातात 
आणि मलीचे देज देतात. लग्नाचा महत नेहमी रात्रीचा असतो 

विधवेला पुनविवाह करता येतो. यांच्यांत घटस्फोटाचीही 
चाल आहे. पत्नीच्या अपराधामुळे पतीने घटस्फोट घेतला, तर 
लग्नाचा सवं खर्च दंड म्हणून पत्नीने पतीला द्यायचा असतो. 

देवधर्म - हे लोक विष्णू, महादेव व देवी यांना भजतात. 
परुभांग हा यांचा सर्वश्रेष्ठ देव असून, कातिक व फाल्गुन 
या महिन्यांत ते त्याची पूजा करतात व त्याला डुकराचे मांस 
आणि मद्य अपण करतात. बुमे ही त्यांची कृषिदेवता असून, 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


पेरणी झाल्यावर स्त्रिया घरोघरी तिला कोंबडी अर्पण करतात 
वृरुष तिच्या प्रीत्यर्थ पौणिमेच्या रात्री नृत्य करतात. सिद्ध नामक 
देवाला ते दूव व गवत यांचा नैवेद्य दाखवतात. पूर्वी हे ढोक 
गोमांसही खात असत; पण पढे लढाईच्या निमित्ताने यांचा 
गरखा जातीशी संबंध वाढल्यामळे यांनी गोमांस वज्यं केले. , 
मततिकप्रथा - स्थानपरत्वे हे मताचा संस्कार वेगवेगळया 
पद्धतींनी करतात. काही वेळा, काही संस्कार न करताच तरत 
नदीत फेकून देतात. मृताशौच तीन दिवस पाळतात. मृतात्म्याला 
सद्गती लाभावी व त्याने भतयोनीत जाऊन घरातल्या लोकांना 
त्रास देऊ नये म्हणून त्याचे श्राद्ध करतात. [ को. क. वे. वें. ] 


राई-दामो ओडिसामधळे एक स्त्रीब्रत मुख्यत्वे 

दामादुर व्रत ब्िववा स्त्रिया हे व्रत करतात. ते संध” 
कातिक मासमर चालते. विधवा या महिन्यात एकभुर्कत राहून जु 
राई-दामोदराची नित्य पुजा करतात. शेवटचे पाच दिवस त्यांच्या 
वरोबर लक्ष्मीचीही पूजा करतात 

पुरी येथील जगन्नाथाच्या मुख्य पुजाऱ्याने आपली राई नावांची 

कन्या जगन्नायाला आर्पण केली होती. तिने महालक्ष्मीची प्रार्थती 

केली, की वर्षातुन निदान एक महिना तरी माझी जगज्ञाथाबरीं | 
बर पुजा व्हावी. लक्ष्मीने ती विनंती मान्य केळी. तेव्हाता न | 
विधवा स्त्रिया पुढील जन्मी सौभाग्य मिळावे, म्हणून राई दा... 
दराची पूजा करू लागल्या. [ स्ट. ओ. फो. ] 


राउत एक जात. हे लोक म॒ख्यत्वे मध्य प्रदेशात व काग । 
*« काही ठिकाणी आढळतात. ही जात कोणत्या घा 
वंशाची ते निश्चित सांगणे कठीण आहे. रिस्ठेच्या मते यांच 
बरेच आर्य रक्‍त मिसळलेले आहे. या लोकांचे अहीर, 
कोल या जातींशी मिश्रण झाले असावे. पूर्वी हे लोक 
शिपाईगिरी करीत असावे 

यांच्यांत देवकके आहेत. लग्नप्रसंगी हे लोक वधू मव त 
लाकडी मूर्ती करून मंडपात ठेवतात व त्यांना बोकड बळी ना 


र्ध 
डोत्री 


र्त 
यांच्यांत वारसाचे नियम छठिदंच्या नियमांहत वेगळ णा ॥। 
“त 

बंगालमधल्या राउतांत वडील मलाला बापाची स॑ ही” 


मिळते. त्याने आपल्या धाकट्या भावांना निर्वाहासाठी ७ 
तरी नेमणूक करून द्यायची असते. विधवेशी लग्न केलें र 
ल्यास तिला झालेल्या पुत्राला संपत्तीचा फार कमी वाटी 1 
वडील भाऊ निवतेल्यास त्याची वायको ही त्याच्या गा 1 
भावाची बायको होते. तिच्या मलांना वडिलाजित त ्ॉ 
णं हक्‍क मिळतो. मध्य प्रदेशातील राउतांमध्ये वडील क 
बापाची सर्वे संपत्ती मिळत नसुन, धाकट्या मावापेक्षा दी 


ववंड सातवा 


मोठा वाटा मिळतो. बापाने जिवंतपणोच वाटण्या केल्या, तर 
बापाला धाकट्या मुलांच्या एवढा वाटा मिळतो. 
छत्तीसगड प्रदेशातले राउत स्वतःला कृष्णाच्या वंशातले 
अतएव अहिरा किवा गहिरा असे म्हणतात. छत्तीसगडामधले 
सोवळ्या-ओवळ्याचे विधिनिषेध कडकपणे पाळणारे लोकही 
राउतांच्या हातचे अन्नोदक घेतात. कदाचित याचे कारण हे 
असेल, की को पातरी काळी छत्तीसगडातल्या लोकांचे यांनी 
परचक्रापासुन संरक्षण केले असावे. 
गोपालन हा इथल्या राउतांचा जीवनव्यवसाय आहे. गोपाळ- 
कृष्ण हा यांचा कुलदेव आहे. हे लोक दुल्हादेव व गोसाईदेव 
यांना मजतात; परंतु त्यांचा मुख्य उपास्य देव सेंहडा हा आहे. 
सॅह॒डा म्हणजे सांड किवा पुष्ट बेळ होय. 
गोवरधनखुंदाना नावाचा एक उत्सव हे लोक करतात. त्यात 
दोणाचा मोठा ढीग करून तो गायीच्या पायाखाली तुडवतात. 
हा उत्सव दिवाळीमध्ये होतो. गोकुळातल्या गायी हिरव्या चाऱ्या- 
साठी गोवर्धन पर्वतावर चढल्या आणि तिथे श्रीकृष्णाने गोवर्धन 
पर्वताचा उत्सव केला, त्याची ही स्मृती असावी. याप्रसंगी राउत 
लोक प्रत्मेक गायीच्या गळयात सुहाई म्हणजे रक्षाकवच बांध- 
तात. उत्सवात भडक वेषभूषा करतात. छातीवर कवड्या च 
पाठीवर मोरपंख है त्या वेषभूषेतले एक महत्त्वाचे अंग असते. 
अश्ली वेषभूषा करून हे लोक दिवाळीच्या उत्सवात गल्लीगल्ली- 
तुन नाचत हिंडतात. त्या वेळी लाठीकाठी, फरीगदगा, इ. खेळही 
करतात. या उत्सवात त्यांचा आणखी एक विधी असतो, तो 
म्हणजे नवाखाई हा होय. त्याचा अथे नवान्नप्राशन असा आहे. 
मातरपूजा ही राउतांची विशेष पूजा आहे. मातर देवतेला ते 
कोंबडे व रानड्क्कर यांचा बळी देतात व बलीपशूला गायींच्या 
पायाखाली तुडवतात. आपल्या गोधनाला रोगराई होऊ नये, 
म्हणून हे पूजापव असते. 
झासपूर येथील राउतांमध्ये बडाईक, नाईक आणि परप 
अद्षा तीन पोटजाती आहेत. हे लोक जानवे घालतात. दुल्हादेव 
व पितर यांना भजतात'. यांच्या घरात क्रिवा गावात देवप्रतिमा 
असत नाहीत. गावातला बेंगा हा त्यांचा पुरोहित असतो. तो 
ग्रामदेवता आणि डोंगरातील भुतेखते यांची पूजा करतो. 
विवाहप्रथा - हे लोक विवाहप्रसंगी दुल्हादेवाची पुजा कर- 
तात, तिचा विधी असा-मुलीला विवाहस्थळी पालखीतून नेतात. 
ओराँव लोक त्या पालखीचे भोई असतात. रत. ल्यावर 
तांदुळांची एक पुंजी घालतात. ते तांदुळ काळं ठिपके असलेल्या 
लालसर बोकडाला खायला लावतात. मग त्या कोट कुऱ्हा- 
डीने मारतात. त्याचे रक्‍त घरातल्या तांढुळावर शपडतात. 
बधू-वरांचे कल्याण व्हावे, म्हणून तीनदा प्रार्थना करतात. मग 
भा. सं. को. ...'४८ 
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बोकडाचे मांस शिजवून त्याची मेजवानी देतात. 

लग्नाच्या दुसऱ्या दिवशी न्हावी किंवा न्हावीण ह्यांच्याकडून 
आम्मवृक्षाची पूजा करतात. त्या वेळी झाडाभोवती सूत गृंडाळ- 
तात. तिथेच वराकडून तूप, घूप, गूळ आणि पीठ यांचा होम 
करतात. झाडाची एक फांदी कापूत ती वधूच्या मांडवात रोव- 
तात. हाच प्रकार वधूकडेही तिच्या हातून करतात. मग वघू- 
वरांच्या कपाळी गुलाल लावतात. न्हावी आंब्याच्या पानाने 
वधूवरांना अभिषेक करून त्यांच्या वस्त्रांची गाठ बांधतो. 

मतिकप्रथा - राउतांमधले जे सधन असतात, ते प्रेते जाळ- 
तात. गरीब माणसे, लहान मुले आणि अपघाताने मेलेली माणसे 
यांना पुरतात. झासपूरचे राउत प्रेते पुरतात. पुरताना मृताचे 
डोके उत्तरेकडे व तोंड आभाळाकडे करतात. प्रेतयात्रेत वाटभर 
साळी पेरीत जातात. मृताच्या डोक्याशेजारीही थोड्या साळी 
ठेवतात. प्रेत पुरल्या जागी कसलेही स्मारक उभारीत नाहीत. 
म. ज्ञा. को.; से. इ. १९३१; हि. अ. ] 


क्ग्वेदातील एक गौण देवता. पौणिमेला राका असे 

य म्हटलेले आहे. क्रग्वेदात तिची पुढील मंत्राने प्रार्थना 
केलेली आहे (क्र. २३२४) - 

राकामहं सुहवां सुष्ट्तो हुवे शूणोतु तः ठुभगा बोधतु त्मता । 

सौव्यत्वप: सूच्याच्छिद्यमानया ददातु वीरं शतदायमुक्‍्थ्यस्‌ ।। 

अर्थ - जिला बोलवायला कष्ट पडत नाहीत, अशा राका- 
देवीला यथायोग्य स्तवन करून आम्ही पाचारण करतो. ती 
सौभाग्यशालिनी देवी आमची स्तुती ऐकून धेऊन ती सनास 
आणो. न मोडणाऱ्या सुईने ती आमचे (यज्ञ) कर्म पक्के शिवूत 
टाकून एकत्र करो आणि शेकडो प्रकारे दानधर्म करणारा आणि 
सर्वांनी वाहवा करावी, असा वीरपुत्र आम्हांला देवो. 


2. ८ एक तांत्रिक देवता. श्रीविद्यार्णवतंत्रात हिचे वर्णन 
राकणा पुढीलप्रमाणे केले आहे- द्वादशदल कमळातील 
कणिकेवर बसलेली, द्विमुख, कृष्णवणे, कुक्कुरी व चतुर्भुज. चार 
हातांत कमळ, शूळ, कपाल व डमरू घेतलेली. शुद्धाच्न भक्षण 
करणारी आणि रक्‍तात वस्ती करणारी. कालरात्री इत्यादी 
देवता तिच्या भोवती असतात. 


एखादी वस्तू किंवा पदार्थ जळल्यानंतर जी भुकटी 
राख उरते, तिला राख असे म्हणतात. फार प्राचीन काळा- 
पासून राखेचा धामिक कारणासाठी उपयोग केला जात आहे. 
कोणत्याही धाभिक विधीला सुरवात करताना ब्राह्मण प्रथम 
अंगाला भस्म लावतात. त्यामुळे मनुष्य पवित्र होतो, अशी 


राख 
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समजूत आहे. अंगाला भस्म लावताना जे घर्षण होते, ते आरोग्य- खण ब्राह्मण स्त्री प्रसूत झाल्यावर तिसर्‍या दिवशी ती ज्या 
दायकही असते. कारण त्यामुळे रुषिराभिसरण चांगले होते. राखण खोलीत असेल, तिथला एक कोनाडा सुईण सारवते 


विशिष्ट राखेत साध्या राखेपेक्षा जास्त शक्‍ती असते, असे 
मानलेले आहे. होळीतील राख द्नारीरिक पीडा दुर करते किवा 
ग्रहांची अशुभ दृष्टी टाळते; तसेच ती विकांवरची किवा खळया- 
वरची वाईट नजर दुर करते. उपद्रवी प्राण्यांपासून संरक्षण 
व्हावे, म्हणून वांग्याच्या व मिरचीच्या झाडांवर रविवारी राख 
शिपडावी, असेही सांगितलले आहे. 

काही राख वैद्यकीय कारणासाठी वापरतात. कुंभाराच्या 
किवा सोनाराच्या भट्टोतील थोडी राख भाजारी माणसाच्या 
अंगाला लावतात आणि थोडी राख फडक्यात वांधून त्या 
माणसाच्या ज्ञोपण्याच्या जागेच्या वरच्या तुळईला बांघतात. 
नंतर येणार्‍या रविवारपर्यंत रोज त्यातली थोडी राख घेऊन 
आजार्‍याच्या अंगाला चोळतात. कुंभाराच्या भट्टोतील राखेने 
वाईट नजरेची दृष्टवावाही नष्ट होते. मात्र कुंभार लोक आपल्या 
भट्टीतील राख द्याया नाखूष असतात. कारण तसे केल्यास 
आपल्याला दारिद्र्य येईल, अशी त्यांना भीती वाटते. सोनार 
लोक कामाला सुरवात करण्यापुर्वी आपल्या भट्टोतील राख 
घेऊन ती आपल्या कपाळाला व हत्यारांना लावतात. 

चितेतील राखेचेही काही उपयोग सांगितलेळे आहेत. भताने 
पछाडलेल्या माणसाला चितेतीळ राख लावतात. पेरण्यापूर्वी 
सरकीला चितेतील रक्षा चोपडतात. नारळाच्या करवंटीत 
चितेतील़ राख घालून ती गोठ्यात पुरतात; त्यामुळे गुरांना 
आजार होत नाही, अशी समजूत भाहे. 

मंदिरात देवदर्शनासाठी गेल्यावर भाविक लोक तिथे भांड्यात 
ठेवळेली राख अंगारा ऱ्हणून कपाळाला लावतात. त्यामुळे भुतां- 
खेतांपासुन संरक्षण होते, अशी त्यांची श्रद्धा असते. प्रवासाला 
निघण्यापुर्वी असा अंगारा घेऊन तो वस्त्राच्या एका टोकाला 
बांधून ठेवतात. त्यामुळे प्रवास निविध्त होतो, अशी समजूत 
आहे. बैरागी लोक तर सर्वांगालाच राख फासतात. 

उपद्रवी प्राण्यांना दुर ठेवण्यासाठी घराभोवती व गोठ्या- 
भोवती राख पसरतात. आसन्नमरण माणसाच्या अंगात उष्णता 
उत्पन्न व्हावी, म्हणून त्याच्या हातापायांना राख चोळतात. 

लिंगायत लोकांची अशी श्रद्धा आहे, की कपाळाला भस्म 
लावले असता, जर ब्रह्मदेवाने कपाळी काही वाईट लिहून ठेवले 
असेल, तर ते पुसुन जाते. जानवे बदलण्याच्या वेळी हे लोक 
भस्मस्नान करतात. 

गोतम बुद्धाच्या राखेवर अनेक ठिकाणी स्तुप किवा दागोबा 
बांबळेळे आहेत. सर्वसामान्य माणसाची रक्षा नदीत किंवा तीथं- 
क्ञत्रात विसर्जन करतात. [ एन्सा. रि. ए.; की. पॉ. ] 


१ त्यावर रांगोळी काढून, तिच्यावर कुंकवाचे पट्टे ओढलेले एक 
मडके ठेवते. त्या मडक्यात एक पैसा व सुपारी असते. हे मडके 
म्हणजेच राखण होय. त्याच्यामुळे नवजात वालकाचे संरक्षण 
होते, असे समजतात. [ बदलापुर ] 


राग हिंदुस्थानी संगीतातील एक संज्ञा विशेष. भारतीय संगी- 
ताचे परकीयांनी गौरविळेळे आणि स्वकीयांनी वाखाण- 
लेळे अमोल लेणे म्हणजे रागव्यवस्था होय. इतर देशांच्या 
संगीतभांडारात रंजक स्वरसमूह आहेत, स्वरसंवाद करणारे 
स्वरमेल आहेत, लोकप्रिय चाली आहेत, गीतपद्धती आहेत; 
पण रागव्यवस्थेच्या आसपास येऊ शकेल असे काही नाही. कोण- 
कोणते स्वरगुच्छ निश्चितपणे रंजक आणि रसपरिपोषक होतील, 
यांचा विचार करून भारतीयांनी जो रागरूपाचा विस्तार केळ 
आहे, तो पाहिला म्हणजे आइचर्य वाटते. गेल्या हजार वर्षांत 
स्वरस्थाने वदलली असतील, रागनामे वदळली असतील, रागांतले 
स्वर बदलले असतील, रागांची रूपे आणि त्यांच्याविषयीच्या 
समजुती वदलल्य़ा असतील; पण स्वयमेव रंजकतेची जी रागान्त” 
गंत किमया आहे, ती तशीच अवाधित आहे. भैरव, मालकरस, 
हिंडोळ असे प्राचीन राग वर्षानुवर्षे प्रचारात आहेत. त्यांच्या 
अवीट गोडीवद्दळू रसिकांचे प्रशस्तिपत्र आहे आणि रागांचा 
साचा संभाळून त्यात हवी तेवढी भर घालायला वाव आहे. र 
रागांची उत्पत्ती - रागांची उत्पत्ती क्षी झाली याविषर्य 
काही आख्यायिकात्मक व शास्त्रीय उपपत्ती आहेत, त्या अशा “ 
शिवशक्त्यो: ससायोगाद्रागाणां सम्भवो$भवत्‌ । 
पज्चास्यात्‌ पज्चरागा: स्यु: षष्ठभच गिरिजामुखात्‌ ।!। 
(संगीतदर्पण 3 
भावार्थ - शिव-शक्‍तींच्या संयोगातून रागांची उत्पत्ती झाली. 
शिवाच्या पूर्वमुखातून भैरव, पठ्चिममुखातून हिंडोल, उत्तर 
मुखातून मेघ, दक्षिणमुखातुन दीपक आणि आकाशोन्मुखातून 
श्री या रागांची उत्पत्ती झाली आणि सहावा कौशिक दाग 
पार्वेतीच्या मुखातून प्रगट झाला. 
यासहा रागांच्या निमितीतच त्यांच्यातून निघणाऱ्या रागिण्या 
आणि उपराग यांची बीजे आहेत. 
रागाची शास्त्रोक्त उपपत्ती सांगितली आहे, ती अशी 
सामबेदात्‌ स्वरा जाता: स्वरेभ्यो ग्राससम्भव: । 
ग्रामेभ्यो जातयो जाता जातिभ्यो रागसम्भव: ॥ 
सप्त स्वरास्त्रयो ग्रामा मूच्छंनाइचेकाविशति: । 
हाविशतिइच श्रुतयः एते्यो रागसम्भव: ॥ (बृदददेशी) 
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खंड सातवा 


अर्थे - सामवेदातून स्वर, स्वरांतून ग्राम, म्रामांतुन जाती 
आणि जातींतुन रागाचा जन्म झाला. सप्त स्वर, तीन ग्राम, एक- 
वीस मूच्छंना आणि बावीस श्रुती यांतूनच राग संभवतात. 
निरनिराळ्या रागांची आणखी एक मानसशास्त्रीय उपपत्ती 
सांगता येईल, ती अशी - 
मानव आपली सुखदुःखे, भावना, कल्पना, विचार वगेरे जेव्हा 
स्वरांकित गीतातून व्यक्‍त करू लागला, तेव्हा काही विशिष्ट 
स्वरांचे समूह अतिशय रंजक आणि विशिष्ट भावना प्रकट 
करणारे वाटतात, हे रहस्य त्याला कळले. मग प्रत्यक्ष प्रयोग, 
अनुभव आणि क्रिया यांतून त्याने रंजक व भावदशक असे 
चित्रविचित्र स्वरगुच्छ शोधले. हे स्वरगुच्छ म्हणजेच राग होत. 
रागाची व्याख्या - राग कशाला म्हणावे, याविषयी संगीत- 
शास्त्रात काही व्याख्या दिलेल्या आहेत, त्या अशा - 
यो$सौ ध्वनिविज्ञेषस्तु स्वरवर्णविभूषित: । 
रऊ्जको जनचित्तानां स राग: कथितो बुघे: । 
(बृहददेशी ) 
अर्थ -स्वर आणि वण यांनी भूषविलेला जो ध्वनिविशेष जनां- 
च्या चित्ताचे रंजन करतो, त्याला विद्वानांनी राग म्हटले आहे. 
रञ्जयति इति रागः । (संगीत समयसार) 
भावार्थ - रळ्ज्‌ या धातूपासून राग शब्द आलेला आहे. 
त्याचा अर्थ रंजन करणारा, आनंद देणारा असा होतो. जो 
ऐकताच मनाचे रंजन होऊन आनंद वाटेल, असा स्वरांचा 


सुसंघटित समूह म्हणजे राग होय. 


प्राचीन रागव्यवस्था - मार्गे संगीत आणि देशी संगीत अशी. 


संगीताची विभागणी आहे. त्या विभागणी प्रमाणे मार्गे राग व 
देशी राग अशी रागांचीही विभागणी केलेली आहे. 

मार्ग राग - हे राग काटेकोर नियमांनी बद्ध भाहेत. स्वर, 
मच्छंना, वणे आणि अलंकार या बाबतींत जे 


स्वरस्थाने, ग्राम, 
ते मार्ग-राग गात असता कोण- 


नियम ग्रंथांत सांगितले आहेत, गाड ॅ 
त्याही परिस्थितीत बदलता येत नाहीत. मार्ग संगीताप्रमाणेच 
मार्गे रागही सांप्रत भारतात अगर अन्यत्र गायिले जात नाहीत. 
या पद्धतीचे गायन गेली कित्येक शतके अस्तित्वातच नाही. 
देशी संगीताकडे झकणारे जे राग आहेत, त्यांची उत्पत्ती मागं 
रागांतून असल्यामुळे ग्राम राग, शुद्ध राग आणि उपराग हे त्यांतून 


आले, अशी समजूत आहे. 


देशी राग - श्रुती, स्वर, ग्राम, तज 
बाबतींत ज्यांत निबंध नाहीत, देशकालपरिस्थित्यतुसार रजकता 


ही प्रतिज्ञा ठेवून ज्यांची रचना व क्रिया ठेविली जाते, ते व. 3 
राग होत. रागांग, भाषांग, क्रियांग व उपांग या चार वर्गात 


देशी रागांचा समावेश केलेला आहे. 


मच्छेंना वगेरे गोष्टींच्या 
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राग 


भारतीय संगीतात उत्तरपद्धती आणि दक्षिणपद्धती असे दोन 
भेद प्रत्येक बाबतीत स्पष्ट जाणवतात. दोन्ही पद्धतींत सांप्रत 
ज्या पद्धतीने रागगायन केले जाते, त्याच पद्धतीने त्यांचा इथे 
विचार कतंव्य आहे. 

भेल किंवा थाट - पुर्वीच्या काळी मनोरंजक स्वरसमूहांची 
परिभाषा मूच्छेनेची होती. अमुक ग्रामात अमुक स्वराची मूच्छंना 
एवढे सांगितले, को स्वर, स्वरस्थाने, स्वरस्वरूप या सर्वांचा 
पुणं बोध होई आणि त्या विशिष्ट मूच्छेंनेच्या अनुषंगाने विविध 
स्वरगुच्छ, मोहक जाती आणि रंजक राग यांची सिद्धी होई. 
रागगायनक्रिया लोकप्रिय होऊन जसजशी व्यापक आणि विस्तृत 
होऊ लागली तसतशी परिभाषा जास्त स्पष्ट करणे, प्रत्येक 
विभागाची चौकट आणि मर्यादा ठरविणे व समजावूत देणे क्म- 
प्राप्त झाले. मूच्छंना पद्धतीने नवा अवतार घेतला. स्वराची 
मूच्छेंना म्हणण्याऐवजी कोमल, तीव्र या स्वरूपांत स्वरांची रूपे 
सांगण्यात येऊ लागली. श्रुतींच्या संख्यांत त्यांची नामे प्रचारात 
येऊ लागली. या आधूनिक पद्धतीचे नाव आहे मेल किवा 
थाट. रागांची निर्मिती कशी होते, त्यांत विविधता कशी येते, हे 
मेळकल्पनेवरून सहजसुलभ रीतीने समजाविता येऊ लागले. 
गणिताच्या नियमांनी तिचे स्पष्टीकरणही करता येऊ लागले. 
आजच्या उत्तर आणि दक्षिण पद्धतींत थाट आणि मेल्या 
कल्पनांवरूनच राग समजाविले जातात. 

मेल या शब्दाची व्याख्या अभिनवरागसंजरीत दिलेली आहे, 
ती अशी - 

मेल: स्वरसमृहः स्याद्रागव्यञ्जनशक्तिसान्‌ । 

अर्थे - मेल म्हणजे स्वरसमूह. या स्वरसमूहात रागाचे 
व्यंजन करण्याची शक्‍ती असते. 

मेलाची उत्पत्ती - अखिल भारतात गेली कित्येक वर्षे 
सवसाधारण व्यवहारासाठी स्थूल मानाने सात शुद्ध आणि पाच 
विकृत स्वर मानण्यात येतात. या बारा स्वरांपैकी निरनिराळया 
स्वरांचे संयोजन व संमीलन करून जे निरनिराळे स्वरसमूह्‌ 
किंवा स्वरगुच्छ होतील आणि ज्यांतून राग निघू शकतील, 
त्यांनाच मेळ किंवा थाट म्हणतात. सा आणि प है अचल स्वर; 
रे, ग, ध, नी यांची कोमल आणि तीव्र अशी प्रत्येकी २1२ रूपे; 
तसेच शुद्ध आणि तीव्र अशी मध्यमाची दोन रूपे मिळून बारा 
स्वरांचे सप्तक होते. शुद्ध मध्यमाचा विचार करून स्वरसप्तक 
मांडता येईल ते असे - 

सारेरेग्गसपध्‌्धनीनीसां 

या सप्तकाचे मध्यभागी दोन भांग असे करायचे - (१) 
सारेरेग्‌गम आणि (२) पध्‌ धनी नी सां. पहिल्याला 
पूर्वा आणि दुसर्‍याला उत्तराधे म्हणतात. 


राग 


पूर्वार्धातून जर दर वेळेस फक्त चारच स्वर घ्यायचे आणि 
उत्तरार्धातूनही दर वेळेस फक्त चारच स्वर क्रमाक्रमानेच 
घ्यायचे असे ठरविले, तर पूर्वार्धातुन सहा व उत्तरार्धातून सहा 
असे समुदाय निघतात. 

पुर्वाध-शसारेरेमरसारेग्‌मरेसारेगम४सारे 
गम५्सारेगूम६साग्गम 

उत्तराघे-१पधूघसांरेपघूनीसां३ेपधू नीसां 
४पधनीसांष्पधनीसांइपनीनीसां 


मेल पुर्ण करण्यासाठी जर पूर्वार्धातील सहा प्रकारांचे उत्तरा- 
र्घातील सहा प्रकारांशी संयोग करायचे ठरवले, तर प्रत्येक 
पूर्वाधे-मेलाशी उत्तरार्धातील सहा प्रकार हे सहा वेळा जोडले 
जातील आणि अश्या रीतीने पूर्वार्धातील ६ तुकडे > उत्तरा- 
्घातील ६ तुकडे 3 ३६ मेल निघू शकतील. 

या ३६ प्रकारांत शुद्ध मध्यम आहे, तिथे तीव्र मध्यमाचा 
समावेश केला, तर आणखी ३६ प्रकार होतील. तेव्हा १२ स्वरां- 
तून गणितसिद्ध असे फ्त ७२ मेल निघणे शक्‍य आहे. या ७२ 
मेलांतूनच सारे राग निघणार. म्हणून या ७२ मेलांना जनक 
मेल म्हणतात आणि त्यांतून उत्पन्न होणाऱ्या रागांना जन्य राग 
म्हणतात. जोपर्यंत १२ स्वरांचे संगीत आहे; तोपर्यंत असे ७२ 
मेलच निघणे शक्‍य आहे (चतुदंण्डिप्रकाशिका) . 

रागांच्या जाती अशा-(१) संपूर्ण -आरोह आणि अवरोह 
या दोन्हींत प्रत्येकी सात स्वर असलेला. उदा० भैरव, कल्याण. 

(२) षाडव - आरोह आणि अवरोह या दोन्हींत प्रत्येकी 
सहा सहा स्वर असलेला राग. उदा० मारवा. 

(३) ओडव - आरोह आणि अवरोह या दोन्हींत प्रत्येकी 
पाच पाच स्वर असलेला राग. उदा० सारंग. 

(४) संपूर्ण षाडव - आरोहात सात आणि अवरोहात सहा 
स्वर असलेला राग. उदा० मांड. 

(५) संपूर्ण औड्‌व - आरोहात सात आणि अवरोहात पाच 
स्वर असलेला राग. उदा० दरबारी कानडा. 

(६) षाडव-संपुर्ण - आरोहात सहा आणि अवरोहात सात 
स्वर असलेला राग. उदा० खमाज. 

(७) षाडव-ओडुव - आरोहात सहा आणि अवरोहात पाच 
स्वर असलेला राग. या जातीचे राग फारसे प्रचलित नाहीत. 

(८) ओडुव-संपुण - आरोहात पाच आणि अवरोहात सात 
स्वर असलेला राग. उदा० शुद्ध-कल्याण. 

(९) औओडुव-षाडव -आरोहात पाच आणि अवरोहात सहा 
स्वर्‌ असलेला राग. उदा० सूरमल्हार. 


सगांच्या स्वरूपावरून त्यांच्या शुद्ध, छायालग व संकीणं 
अह्या मुख्य तीन जाती होतात. 


७५६ 


भारतोय संस्कृतिकोश 


रागवर्गोकरण- रागव्यवस्था ही अतिविस्तृत आणि व्यापक 
आहे. प्रत्येक कालखंडात तिच्यात भर पडत गेळेली आहे आणि 
तिचे स्वरूप आणि परिभाषाही बदलत गेळेली आहे. प्रत्येक 
काल्खंडातील ग्रंथकारांनी आपल्या निवेदनपद्धतीला अनुसरून 
रागांचे वर्गीकरण केलेळे आहे; तसेच सोपेपणा यावा, स्पष्टी- 
करण व्हावे या हेतुने परिभाषा वापरली आहे. गणिताच्या पद्धती 
वापरण्यापेक्षा इतर आलंकारिक पद्धतींवर प्रारंभीच्या काळात 
भर दिलेला दिसतो. गणिताच्या पद्धती हळूहळू आलेल्या आहेत. 

संगीतरत्नाकरात रागांची दहा वर्गात विभागणी केलेली 
आहे, ती अशी- ग्रामराग, उपराग, राग, भाषा, विभाषा, 
अंतर्भाषा, रागांग, भाषांग, क्रियांग, उपांग. 

आधुनिक रागव्यवस्थेमध्ये उत्तर किवा हिंदुस्थानी पद्धती” 
नुसार सर्व रागांचे वर्गीकरण दहा थाटांतून केले जाते. प्रत्येक 


हिंडोल़ राग - कांगडा शलीचे चित्र 


थाट ( किंवा मेळ), त्याची स्वरादी वैशिष्ट्य आणि त्यात 
येणारे राग यांचे वणन अभिनवरागमंजिरी या ग्रंथात केले आर्ट 
ते पुढीलप्रमाणे - 
७, 33 टं 
(१) कल्याण थाट - सव स्वर शुद्ध, मध्यम तीव्र (सा. क 
गम पध्च नीसां) या थाटातील एकूण राग तेरा आहेत 


क 
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खंड सातवा 


यमन, भूपाली, शुद्ध, चंद्रकांत, जयंत, मालश्री, हिंडोल, हमीर, 
केदार, कामोद, इयामकल्याण, छायानट, गोडसारंग. 

(२) बिलावल थाट- सर्व स्वर शुद्ध. (सारेगमपध- 
नी सां) या थाटात एकूण अठरा राग आहेत - शुद्ध बिलावल, 
अलय्या, शकल, देवगिरी, यमनी, ककुभ, नट, लच्छासाग, सर्पदा, 
बिहाग, देसकार, हेमकल्याण, नट राग, पहाडी, मांड, दुर्गा, 
मलुहा, शंकरा. 

(३) खमाज थाट - सवे स्वर शुद्ध फक्त निषाद कोमल. 
(सारेगमपनी सां) या थाटातून एकूण अकरा राग 
निघतात- शिजोटी, खमाज, हिंतीय दुर्गा, तैलंगी, रागेश्‍वरी, 
खंबावती, गारा, सोरठी, देसराग, जयजयवंती, तिलककामोद. 

(४) भैरव थाट - क्रषभ व धैवत हे दोन स्वर कोमल. 
बाकी सगळे स्वर शुद्ध. (सा रेगम पध नो सां) या थाटात 
एकूण चौदा राग आहेत - भैरव, रामंक्री किवा रामकली, 
बंगालभैरव, सौराष्ट्र टंक, प्रभातभेरव, शिवभैरव, आनंदर्भरव, 
अहीरभैरव, गुणक्री किवा गुणकली, कलिंग, जोगिया, विभास, 
किवा विभास, मेघरंजनी. 

(५) पूर्वी थाट -क्ष्षभ व घैवत कोमल, मध्यम तीव्र 
आणि बाकी सर्व स्वर शुद्ध. (सारेगमपध नीसां) या 
थाटात एकूण दहा राग आहेत- पूर्वी, पूर्याधनाश्री, जेताश्री, 
परज, श्रीराग, गौरी, मालवी, त्रिवेणी, टंकी, वसंत. 

(६) मारवा थाट - त्र्पभ कोमल, मध्यम तीव्र व बाकी 
सर्व स्वर शुद्ध. (सारेगमप घध नी सां) या थाटात एकूण 
बारा राग आहेत- मारवा, पूरिया, जेत, मालीगौरा, साजगिरी, 
वराही, ललित, सोहनी, पंचम, भटियार, विभास, भंखार. 

(७) काफी थाट - गंधार व निषाद कोमल आणि अन्य 
सर्वे स्वर शुद्ध. (सा रेगमपध नी सां) या थाटात एकूण 
अठठावीस राग आहेत. काफी, सैंदवी, सिधुरा, धनाश्री, 
भीमपलास, घानी, पटमंजरी, पटदीपकी, हंसकंकगी, पीलू, 
वागीरइवरी, सहाना, सूहा, सुघराई, नायकी कानडा, देवसाग, 
बहार, वंदावनी सारंग, मध्यमादी सारग, सामंत सारंग, शुद्ध 
सारंग, मियाकी सारंग, बडहंस सारंग, शद्ध मल्हार, मेघ, मियां 
मल्हार, सुरमल्हार, गौडमल्हार, 

( ८) आसावरी थाट - गंघार, धैवत व निषाद - स्वर 
कोमळ आणि बाकी सवे स्वर शुद्ध (सा रेगमपधनीसां) 
या थाटात एकण दहा राग आहेत - आसावरी, जौनपुरी, देव- 
' घार, सिधभेरवी देसी, षद॒ (खट), कौशी कानडा, दरबारी 

नडा, अडाणा, दुसरी नायकी. 

(९) भेरवी थाट - क्रषभ, 
वार स्वर कोमल व बाकी सवे स्वर शुड 


गंधार, धैवत आणि निषाद हे 
(सा रेशम प्र घन 
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नी सां) या थाटात पाच राग आहेत- भैरवी, मालकंस, आसा- 
वरी, धनाश्री, बिलासखानी. 


चक अळी अन्या नये वाळक वकक वी क क 
०५५५००५०००. 


गुणकली रागिणी - कांगडा शैलीचे चित्र 


(१०) तोडी थाट -- क्रषभ, गंधार व घैवत कोमल आणि 
मध्यम' तीव्र. (सारेगमपधनी सां) या थाटात तीन राग 
आहेत- तोडी, गुजरी किवा गुजरी तोडी आणि मुलतानी तोडी. 

कर्नाटक संगीतातील ७२ मेल पुढीलप्रमाणे आहेत- कनकांगी, 
रत्नांगी, गानमूर्ती, वनस्पती, मानवती, तानरूपी, सेनापती, 
हनुमत्तोडी, धेनुका, नाटकप्रिया, कोकिलप्रिया, रूपवती, गायक- 
प्रिया, घटभूषणी, मायामालव गोड, चक्रवाक, सुयुक्‍ता, हाटकां- 
बरी, झंकारध्वनी, नरभैरवी, किरवाणी, खरहरम्रिया, गोरी- 
मनोहरी, वरुणप्रिया, माररंजनी, चास्केशी, सरसांगी, ह्रिका- 
मोदी, धीरशंकराभरण, नागानंदिनी, योगप्रिया, रागवधेनी, 
गांगेयभूषणी, वागीइवरी, शूलिंती, चलनाट, सालग, जलाणेव, 
झल्लंवराळी, नवनीत, पावनी, रघुम्रिया, गवाबोधिनी, भवंप्रिया, 
शुभपंतुवराळी, चवनाश्वा, सुवर्णांगो, दिव्यमणी, धवलांबरी, 
नामनारायणी, कामवर्धनी, रामम्रिया, गोमुखी, विश्‍वंभरी, 


९ 


शां 


शामलांगी, षण्मुखी, सिहेंद्र मव्यम, हेमवती, घीमोहिनी, नीति- 
मती, कौतुकाभरण, खेचरांगी, लतांगी, वाचस्पती, मेचकल्याणी, 
चित्रांगी, सुचरित्रा, ज्योतिस्वरूविणी, घातुवर्धनी, नासिकभूपण, 
कोसलांगी, रसिकप्रिया. 
कर्नाटक संगीतातील या ७२ मेलांवैकी पहिळे ३६ मेल गुद्ध- 
मध्यमप्रधानक असुन, नंतरचे ३६ मेल प्रतिमध्यमप्रधानक आहेत. 
या ७२ मेलकर्ता रागांतूुन पाडव, ओडव, वर्ज्य आदी स्वर- 
भेदांनी अनेक राग संभवतात. दाक्षिणात्य पद्धतीचे हे वर्गीकरण 
आवुनिक रागांनाच नव्हे, तर यापुढे जे नवीन मिश्र राग तयार 
होतील, त्यांनाही उपयोगी पडेल, असे वेंकटमखीने म्हटले आहें 
( चतुदंडिप्रकाशिका ४.८० - ९२ ). उत्तर पद्धतीच्या दहा 
थाटांची व्यवस्था अपुरी असून, तिच्यात बदल झाला पाहिजे व 
थाटसंख्या वाढली पाहिजे, असे कित्येक पंडितांचे म्हणणे आहे. 
पुर्वांय आणि उत्तरांग -- “सारे ग मपधनीसां'या 
सप्तकातील स्वरांचे मध्यम (म) या स्वराशी दोन भाग पाडले 
तर चार चार स्वरांचे असे दोन विभाग किवा समूह होतात. 
यांपैकी सा रेगम या भागाला पुर्वाय आणिपघनीसांया 
भागाला उत्तरांग असे म्हणतात; परंतु प्रचारात मात्र सारे 
गमपहेपुर्वागव मपधघनीसां हे उत्तरांग मानले जाते. 
रागांची निर्मिती ही षडज, मध्यम आणि गंधार या तीन 
ग्रामांतुन होते. त्यामुळे या तीनही ग्रामांत स्वरांचे परस्पर संवाद 
कसे होतात, ते एकमेकाला बिब-प्रतिविव, व्वनि-प्रतिध्वनीप्रमाणे 
पुरक आणि साहाय्यक कसे ठरतात हे प्रश्‍न उपस्थित होतात. 
संगीतातील श्रृतिस्वरसंवाद हा सर्वांत मोठा वादग्रस्त विषय आहे. 
कोणत्याही रागाचे सोंदर्य, त्यांतल्या स्वरांना कसे, किती, 
कुठे आणि केव्हा महत्त्व द्यायचे यावर अवलंबून असते. रागांच्या 
स्वरांना महत्त्व देण्याचे सारे नियम या श्रृतिसंवाद आणि स्वर- 
संवाद निर्णयातुनच स्पष्ट होतात. यावरून या विभागाची महती 
कळून येते. रागाला आवश्यक असणाऱया वादी, संवादी, अनु- 
वादी, इ. स्वरांची मांडणी कसकशी आहे, त्यांचे कार्य काय 
आणि त्यांची निश्‍चिती कशी हे सारे रागरंजनाचे रहस्य आहे. 
वादो स्वर - कोणत्याही रागाचा जीवस्वर, प्राणस्वर, मह- 
सवाचा स्वर किवा आत्मा म्हणजे वादी स्वर होय. वादी स्वरा- 
शिवाय रागच संभवत नाही. रागाला लागणाऱ्या स्वरांमध्ये या 
स्वराचे उच्चारण बाकीच्या सर्व स्वरांपेक्षा कितीतरी पटीने 
जास्त असते आणि या स्वरावर वारंवार थांबून त्याला जाहीर 
केले जाते. वादी शब्दाची व्याख्या संगीतरत्नाकरात केली आहे, 
ती अश्ी - “ प्रयोगो बहुधा यस्य वादिनं तं स्वरं जगु: 'र्ज्या 
स्वराचा प्रयोग वारंवार केला जातो, त्याला वादी म्हणतात, 
वादी स्वराचा परिणाम रागाची प्रकृती, समय, अंग आणि धर्म 
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ठरवितो. उदा० राग भूप - वादी गंधार, राग बागेश्री - वादी 
मध्यम, राग सारंग - वादी क्रषभ, राग भैरवी- वादी धैवत. 
संवादी स्वर - वादी स्वराशी संवाद करणारा, वादी 
स्वराच्या खालोखाल ज्याचे महत्त्व आहे असा, वादी स्वराला 
शरक व साहाय्यक जो स्वर असतो, त्याला संवादी स्वर 
म्हणतात. रागात याचे उच्चारण वादी स्वरापेक्षा केव्हाही कमी, 
पण अन्य स्वरांपेक्षा कितीतरी जास्त असते. याही स्वरावर 


बिभास राग - राजपुत दोळीचे चित्र 


थांबून तो दर्शविला जातो. रागाची छाया दाखविणाऱ्या ईतर 
स्वरांमध्ये हा फार महत्त्वाचा असतो. वादी-संवादी स्वरांच्या 
जोडीनेच रागमूर्ती आकार घेते. उदा० राग भूप - संवादी धैवत, 
राग बागेश्री - संवादी तार षड्ज, राग सारंग - संवादी पॅचर्म/ 
राग भेरवी - संवादी गंधार. 

वादी-संवादी स्वरांच्या जोडीने कोणत्याही रागाचे वैशिष्टय 
आणि स्वरूप ठरते. दोन रागांचे स्वर सारखेच असू शकतात? 
पण जर वादी-संवादी स्वर भिन्न असतील, तर त्यांच्यांत फॉर 
फरक पडतो आणि त्यांच्यांतील वेगळेपणा जाणवतो. र 
भूप व देशकारयांचे स्वर तेच आहेत; पण भूप रागात वाद 
संवादी स्वर ग-घ आहेत; तर देशकारात ध-ग हे स्वर आहे€' 
वादी-संवादी जोड्या षड्ज-पंचम भावाने (सा-प, रे-घ,ग- 
म-सां,) आणि षड्ज-मध्यम भावाने ( सा-म, रे-प, ग्र 
म-नी, प-सां) अश्या तऱ्हेने येतात. ठर 

वादी स्वराचे उच्चारण रागात सर्वांत जास्त असल्या 


खंड सातवा 


त्यावरून रागाचे अंगही समजते. वादी स्वर जर पूर्वांगात (सा, 
रे, ग, म) असेल, तर त्याला पूर्वांग राग म्हणतात आणि जर 
उत्तरांगात असेल, तर उत्तरांग राग म्हणतात. भूप रागाचा वादी 
स्वर गंधार पूर्वांगात म्हणून तो पुर्वांग राग आणि देशकाराचा 
वादी स्वर धेवत उत्तरांगात म्हणून तो उत्तरांग राग होय. 

वादी-संवादी स्वरांच्या जोड्या एक पूर्वागात तर दुसरी 
उत्तरांगात अशा क्रमाने अप्ततात आणि वादीच्या खालोखाल 
संवादीचे उच्चारण असल्यामुळे वादी स्वरामुळे एक अंग (पुर्वांग 
किंवा उत्तरांग) आणि संवादी स्वरामुळे दुसरे अंग या दोन्हीचे 
यथायोग्य उच्चारण होऊन सप्तकाचा समन्वय सुंदर रीतीने 
साधला जातो. 

अनुवादी स्वर- वादी आणि संवादी या स्वरांनंतर रागा- 
मध्ये जे इतर स्वर घेतले जातात, त्यांना अनुवादी स्वर अशी 
संज्ञा आहे. या स्वरांमध्य़े एका श्रुतीचे अंतर असु नये असा 
नियम' आहे. रागाच्या वादी-संवादी स्वरांना अनुवादी स्वर 


नो ४ शत तग | | वसंत ग्रीष्म | ही वर्षा शरद हेमंत | शिशिर 
शिव २ वसंत | ४ भेरव ५ मेघ | ३ पंचम | ६ नटनारायण | १श्री | 
कृष्ण २ वसंत ४ भरव ५ मेघ | २ पंचम | ६ नटनारायण १ यो ४ 
| य औक 1005 यय र क यया 
भरत २३ हिंडोल ४ दीपक | ६ मेघ.. .. | .५ ४१. भेरव | ष्श्री २ कौशिक 
हनूमत्‌ ३ हिंडोल ४ दीपक | ६ मेघ १ भेरव ष्श्री २ कौश्चिक 


साधारण साहाय्य करतात. या स्वरांच्या उच्चारणांनीच राग 
परिपुर्ण होऊ शकतो. या स्वरांचे उच्चारण कमी होते, म्हणूनच 
वादी-संवादी स्वरांचे जास्त उच्चारण शक्‍य होते, शोभून द्सिते 
आणि उठाव आणते. उदा० राग भूप-सा, रे, प; राग बागेश्री- 
ध, नी, ग॒.; राग सारंग-नी, सा, म्‌ 

विवादी स्वर- रागाला रंजकता आणणारे वादी, | संवादी 
आणि अनुवादी हे जसे स्वर आहेत, तसा रागाचा रसभग कर- 
णारा जो स्वर असेल, त्याला विवादी स्वर म्हणतात. रागातून 
हा वर्ज्ये करावा लागतो. म्हणून त्याला वज्ये स्वर असेही नाव 
आहे. हा स्वर जर रागगायनात चुकून उच्चारला गला, तर तो 
रागाचे मूळचे स्वरूप आणि माधुर्य नष्ट करून टाकतो. म्हणून 
तो सववस्वी टाळायचा असतो. 

वादी-संवादी-अनुवादी-विवादी या स्वरांचे महत्व नीट स॑मजा- 
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वून घेतले, त्यांचा दर्जा जाणून घेतला आणि स्वत:च्या प्रतिभेने 
स्वरपृंज रचून राग गायिला, तर त्याच्या रंजकतेचा प्रत्यय येतो. 
या दृष्टीने या सर्वे विभागांचा किती खोलवर विचार भारतीय 
संगीतात केला आहे, हे स्पष्ट होईल. 

ससयानुसार रागगायन - भारतीय संगीतात रागांची योजना 
क्वतूंना अनुसरून आहे, अशीही एक समजूत आहे. सवे राग- 
व्यवस्थेचे मूलाधार जे सहा राग आहेत, ते समयानुकूल रीतीने 
सहा विशिष्ट क्रतंमध्ये गायिल्यास निसर्गतः सुशोभित होतात. 
हाच नियम त्यांच्या रागिण्या, उपराग व उपरागिण्या यांनाही 
स्थूल मानाने लाविला जातो. सहा रागांचे सहा क्रतु कोणते या- 
बद्दल मात्र मतभेद आहेत. संगीतातील शिवमत ( रागविबोबकार 
पं. सोमनाथ याते मत) आणि कृष्णमत (संगीतरत्नाकराचा 
टीकाकार पं. कल्लीनाथ याचे मत) यांच्यानुसार आणि हनूमन्मत 
आणि भरतमत मानणाऱ्या ग्रंथांतुसार मूळ सहा राग (ज्यात मत- 
भेद आहे) आणि ते गाण्याचे क्त असे- 


क्रतुला अनुकूल असेल, तोच राग गायिला तर वातावरण- 
निमिती होते आणि रागही खुलतो. सृष्टीमध्ये जसे चक्तनेमि- 
क्रमाने हे सहा क्रतु येतात, तसेच ते दिवसाच्या चोवीस प्रह- 
रांमध्येही असतात; म्हणून जो राग ज्या क्रतूचा असेल तोच 
'राग दिवसाच्या प्रहरात तो क्रतू आला म्हणजे गायचा, अश्या 
तऱ्हेने या सहा रागांची एका दिवसातही स्थूल माताने वाटणी 
केलेली आहे. 

रागांची ही समय़ातुसार वाटणी आणि तिचे काटेकोर पालत 
करावे' किवा कसे हा संगीतक्षेत्रात मोठा वादविषय झालेला 
आहे. समयानुसार राग गायिल्यास ते रजकता वाढवितात, असा 
आपला अनुभव सांगणारे अनेक गायक, वादक आहेत. योग्य 
रीतीने, तयार गायकाने कोणताहो राग केव्हाही गायिला, तरी 
तो रंजकच ठरेल, असे दुसरा पंथ प्रतिपादन करतो. प्रत्यक्ष 


राग 


परिस्थिती पाहिल्यास गायक-गायिका राग-रागिण्यांच्या नियत 
नियमांपासुन व समयापासून फारसे दुर जात नाहीत, असे अनु- 
भवास येते. हा कदाचित वर्षानुवर्षांच्या संस्कारांचाही परिणाम 
असू शकेल 
राग शब्दाचा उल्लेख इ. स.च्या पाचव्या शतकातील मतंग- 
कृत वृहदेश्ी ग्रंथापासून आढळतो; पण समयाचा विचार मात्र 
आठव्या झतकातील ग्रंथांत आढळतो. पृष्कळशा ग्रंथांत याचे 
स्पष्ट व सुसूत्र विवेचन आढळत नाही. राग आणि त्यांचे समया- 
नुसार गायन ही गोष्ट उत्तर पद्धतीतच जास्त प्रकर्षाने आढळते. 
दाक्षिणात्य पद्धतीत असे नियम नाहीत. या सर्व गोष्टींमुळे हा 
विषय जास्त वादग्रस्त झाला आहे. 
भारतीय संगीताच्या उत्तर पद्धतीत समयानुसार रागगायन 
निर्चित करण्याची आणखी एक पद्धती आहे आणि ती जवळ- 
जवळ सर्वेमान्य आहे. सप्तकाचे सारे गम आणि पनी सां है 
दोन पूर्वांग आणि उत्तरांग असे जे भाग पडतात, त्यांवर ही 
पद्धती अवलंबून आहे. ज्या रागांचे वादी स्वर पूर्वांगात अस- 
तील, त्यांना पूर्वांगवादी राग किवा पूर्वेराग म्हणतात आणि 
ज्यांचे वादी स्वर उत्तरांगात असतील त्यांना उत्तरांगवादी 
किवा उत्तरराग म्हणतात. स्थूल मानाने पुर्वांगातील रागांच्या 
वादी स्वराचे क्षेत्र षडूजापासून पंचमापर्यंत असते (सारेगम 
प) आणि उत्तरांगातील रागांच्या वादी स्वराचे क्षेत्र मध्यमा- 
पासुन तार षड्जापर्यंत असते. मध्यम आणि पंचम हे स्वर पूर्व 
राग भाणि उत्तर राग या दोन्हींचे वादी होऊ शकतात. दुपारी 
कार काडल्यापासून मघ्यरुक्रे रा काजेपळत पूणक लिवा 
पूदेराग चावले कातात आणि रात्री वारा वाजल्यापासून दुपारी 
बारा वाजंपयत उत्तरांगवादी राग गायिले जातात. 
रागनामांची कुळकथा-भारतीय संगीतात जी रागनामे आहेत, 
ती समाजजीवनातील प्रचलित कल्पनांवरूनच आलेली आहेत. 

(१) त्रतुनामांवरून आलेले राग- वसंत. 

(२) देवतांच्या नावांवरून आलेले राग- भैरव, गौरी, 
भैरवी, नारायणी. 

(३) स्वरकल्पना देणारे राग- पंचम, द्विगंधार (देवगंधार 1 
खट (षट- सहा रागांच्या स्वरांनी मिळून बनणारा. ) 

(४) प्रदेशांवरून आलेली रागनामे- सिंधवी- सिंघ प्रांता- 
वरून. बंगाल- बंगाल प्रांताच्या नावावरून. मा रू- मारवाड देश, 
तिलंग- तेलंगण, सोरठ- सौराष्ट्र, कानडा-कर्नाटक, वृंदावनी- 
वृंदावन, मालव -माळवा, गंधार - कंदाहार, पूर्वी - पुर्वकडील 
प्रांत, अशी निरनिराळया प्रदेशांच्या नावांवरून मिळालेली. 

(५) विविघ लोकांवरून आलेली रागनामे - गौड-गौड 

देशांतल्या लोकांवरून मिळालेले नाव. अहीर-अहोर. श्याम- 
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सयामी लोक. गुर्जरी-गु्जर लोक. नट-सोंगे घेणारे नट लोक. 
त्या त्या देशांत व त्या त्या लोकसमुदायांत जे जे स्वरपुज 
लोकप्रिय व रंजक ठरले, त्यांतून रागर्निमिती ज्ञाली आणि त्या 
स्वरपुंजांच्यामुळे त्यांना ते ते नाव मिळाले. तिलंग राग हा 
तेलंगणातील लोकगीतांत जी धुन (वारंवार येणारा रुजत 
स्वरपुंज) येई, तीवरून निमिला गेला. श्याम देशात (सयाममध्ये) 
गाविला जाणारा कल्याण तो श्याम कल्याण व गुजर लोका” 
मधल्या लोकप्रिय गीतांतून निघालेली तोडी ती गुजरी तोडी. 

(६) संयुक्‍त रागनामे- दोन रागांच्या मिश्रणामुळे वनलेली- 
वसंतवहार, नटभेरव, पूर्वीकल्याण, छायानट, केदारगौड. 

(७) रागनिर्मात्यांच्या नावांवरून आलेली रागनामे-राम- 
दासी मल्हार; राजनारायण; मिरावाई की मल्हार; मियां की 
मल्हार, मियाँ की सारंग, मियाँ की तोडी. (हे सर्व राग मियां 
तानसेन याने निमिळे असे सांगतात.) 

रागांचो श्षुंगारस्वरूपे किंवा रागध्याने - संगीत ही एक 
स्वरांची भाषा आहे. प्रत्येक स्वर अंत:करणात भावतरंग निर्माण 
करतो. अशा स्वरांचा मनोरंजक स्वरप्‌ंज म्हणजे राग होय. 
या स्वरपृंजांच्या श्रवणाने निरनिराळे भावतरंग निर्माण होऊत 
मनात त्या तरंगाच्या विचाराकृती, चित्राकुती किवा भावाळृती 
निर्माण होतात. एक राग एक संस्कार करतो, म्हणून एका 
रागाच्या आकृतीत काही सुसुत्रता, सुसंगती असते आणि मनात 
निर्माण झालेले विचार एक आकृती घेतात. ही विचारांची आ 
जे संपूर्ण स्वरूप घेते, त्याला रागाचे शुंगारस्वरूप किंवा रागाचे 


च्यान अने नाद संगोतात्वायीनो इद्लल आहे. संगोताच्या विवि 


ग्रंथांतून रागांची शृंगारस्वरूपे किवा ध्याने आढळतात. 


रागाचे माहात्म्य व संकेत- रागांचे माहात्म्य आणि त्यांच्या 
विषयींचे संकेत हा संगीतातला एक प्राचीन आणि न 


भाग आहे. या समजुती अनेक आहेत आणि कित्येकदा € 
सुसुत्रता आढळत नाही. कल्याण, शंकरा, भैरव आणि केदार 


शंकराचे प्रिय आणि शिवस्वरूप असे राग आहेत. पवन 
आळवणीने नटेश्‍वर शिव प्रसन्न होतो. गौरी रागाने पार्वेतीमा' 
प्रस्न होते. नारायणी व धनाश्री या रागांच्या गायनाने मही 


लक्ष्मी प्रसन्न होते. बहार रागामुळे फुले उमलतात. दॉगिरण 
अहीरी ही एका दिवसाचा उपास, पूजा किवा अन्य काही शरीर 
कष्ट घेतल्याशिवाय गायिल्यास गवयाळा विवश करते. भावती” 
युक्‍त प्रातर्गेय रागगायनाने संगमरवरी दगडही पाझरतो. बिलार्स” 
खानी तोडी हा राग गाऊन तानसेनाच्या प्रेताला त्याच्या बिलार्स” 
खान नामक पुत्राने स्मित करायला लावले. मुथ्युस्वामी दीर्लि- 
तार यांनी अमृतवषिणी राग गाऊन पाऊस पाडला. तानसेन 
दीपक राग गाऊन दिवे प्रज्वलित केले. त्यानेच शंकरा रार 


शी 


खंड सातवा 


गाऊन मस्त हत्तीला वठणीवर आणले. [ श्री. श्री.गो. सोहनी ] 


रागेश्वरी हिंदुस्थानी संगीतातील एक रागिणी. ही महानना 

जातीतील आहे. बागेसरीतील कोमल गंधाराऐवजी 
हिच्यात तीव्र गंधा र लागतो. हिच्या आरोहावरोहांत पंचम आणि 
आरोहात क्र्रषभ वज्ये असतो. ही औडव-षाडव वर्गातील असून, 
गंधार हा तिचा वादी स्वर आहे. आरोह-सा गमवे नीसां 
आणि अवरोह -सांनीधमगंमरेसा असा आहें. गान- 
समय- रात्रीचा दुसरा प्रहर, सानीधसाग हे रागेश्‍वरीचे 
गुंजनस्थान आहे. [क. सं. ] 


व (इ. स. चे १५वे शतक) संतश्रेष्ठ तुका- 
राधवचतल्य रामांच्या गुरुपरंपरेतील आदिपुरुष. रघुनाथ 
हे याचे मूळ नाव. गिरनार पर्वताच्या परिसरात वसलेल्या एका 
शौयेकुळात याचा जन्म झाला. याचे वडील यवनांच्या नोकरीत 
होते. र॒घुनाथाने पित्याच्या आज्ञेवरून गिरनार पर्वतावर बराच 
काल दत्ताची उपासना केली; परंतु दत्तदर्ंन होत नाही, असं 
पाहिल्यावर त्याने पर्वतावरून उडी' घ्यायचे ठरविले. तो खाली 
उडी टाकणार तोच त्याला दत्तात्रेयाने दर्शन दिले आणि जुचर- 
जवळच्या ओतुर गावी जाऊन योगानृंष्ठान करण्याचा आदेश 
दिला. ' तिथे तुला व्यासांचा उपदेश होईल ' असेही दत्तात्रेयान 


त्याला सांगितले. 
घनाथाने ओतुरला जाऊन सांडवीच्या तीरावर 


तदनुसार रघु 
पार्थिव लिंगाची उपासना सुरू केली. पुढे अन्नवस्त्राचा त्याग 


वलन त्याने दरीच दर्षे घोर तप केले. तरीही व्यासांचा उप- 
देश होईना; म्हणून तो आत्मक्ळेलाला प्रवृत्त काला. 
लिंगासमोर एका दगडावर डोके आपटून घ्यायला त्याने सुरुवात 
केली. त्यामुळे डोके फुटून त्याची शुद्ध हरपली. थोड्या वेळाने 
शुद्धीवर आल्यावर तो पुन्हा डोके आपटू लागला. त्याची अशी 
ही तीन्न जिज्ञासा पाहून अखेर व्यासांनी त्याला दशन दिले आणि 
“3 नमो भगवते वासुदेवाय ' हा गुरूमंत्र दिला. राघवचेतन्य 
असे त्याचे नवे नामकरण करण्यात आले. मग दत्तात्रेयानेही 
त्याला पुनदेशंन देऊन चतुःशळोकी भागवताची शिकवण द्लि 


व संप्रदायप्रसाराची आज्ञा केली. 

व्यासदर्शनातंतर राघवचेतन्य 
गणेशाची आराधना केली. तिथेच त्या 
याची भेट झाळी व केशवभटाने त्याचे शिष्यत्व पत्करले, नंतर 
वाई मुक्कामी राघवाची आणि महमुदशहा बहामनीची भेट 
झाली. महमुदशहाचा आजार त्याने वरा केला. त्यामुळे त्याची 
राघव्चतन्यावर श्रद्धा बसली. परिणामी गुलबर्ग्याकडील हिदु- 


लेण्पाद्रीला गला. तिथे त्याने 
ची' व केशवभट राजर्षी 
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मुसलमानांत त्याच्यासंवंधी आदर वाढला. आळंदचे पंडित व 
जोशी हे त्याचे अनुयायी बनले. लेण्याद्रीहून पुन्हा तो ओतुरला 
आला. तिथे त्याने विश्‍वनाथ नरसो राजर्षी याला उपदेश देऊन 
त्याचे केशवचेतन्य असे नाव ठेवले. मग केशवाला बरोबर घेऊन 
राघवाने तीर्थयात्रा केल्या. या यात्रेत तो कल्याणीजवळच्या 
आळंदला आला आणि तिथेच त्याने जीवत्समाघी घेतली. या 
समाधिस्थानाला सांप्रत दर्ग्याचे रूप प्राप्त झाले आहे. 
राघवचैतन्याने संस्कृत व मराठी भाषेत बरेच ग्रंथ लिहिले 
आहेत, त्यांची नावे अशी - ब्रह्मस्व रूप, मायाविचार, ईशस्तवन, 
योगनिद्रा, सनातनधर्मविचार, बुद्धिविकास, इंद्रियदमन, त्रिगुण- 
लीला, निराकारमन व जितेपणी मरण. त्याचे महागणपति- 
स्तोत्रम्‌ हे काव्यमालेत आले आहे व दोन संस्कृत श्‍लोक हरि- 
कवीच्या सुभाषितहारावलीत प्रसिद्ध झालेले आहेत. 
राघवचैतन्याचे शिष्य विविध जातींत विखुरलेले आहेत. 
[संत तुकाराम-श्री. वा. सी. बेंद्रे, १९६३; तु. म. गु.प.] 


इ. स. चे १८ वे शतक) एक राजस्थानी संत- 
राघधवदास कवी. हा दादू दयाळाच्या शिष्यपरंपरेत होऊन 
गेला. हा क्षत्रिय जातीचा असून, प्रल्हाददास असे त्याच्या गुरूचे 
नाव आहे. याने भक्‍तमाल नावाच्या ग्रंथाची रचना केली आहे. 
या ग्रंथात दादूपंथी प्रधान महंतांची चरित्रे आहेत. त्यामुळे 
दादूपंथाचा इतिहास लिहिताना या ग्रंथाचा आघार घ्यावा 
लागतो. ग्रंथाची भाषा राजस्थानी असलो, तरी तिच्यावर ब्रज- 
भाषेची छाप आहे. याची कविता साधी, सरळ आणि कमी 
शब्दांत अधिक भाव व्यक्‍त करणारी आहे. [ रा. भा. सा. ] 


ज्येष्ठ गुद्ध क्षदशील्ग हे ताद बाहे त्या व्तिळो 
राधवद्ठादशा क काम्यत्रत करतात, त्याचा विधी असा - 
रामलक्ष्मणांच्या सुवणंमूतींची पुजा करावी. त्या वेळी प्रत्येक 
अवयवांची निरनिराळया नावांनी पूजा करावी. नंतर एक घृत- 
पात्र दान द्यावे. फळ-पापनाश व स्वर्गवास. [ हिं. ध. ] 


व पर्थ (इ. स. चे १७ वे शतक) माध्व संप्रदायाचा 
राघवद्रताथ एक प्रचारक व संत. याचा पुतण्या नारायण 
याने राघवेंद्रविजय नावाचे एक सुंदर काव्य रचले असुन, त्यात 
राघवेंद्राचे विश्‍वसनीय चरित्र ग्रथित केले आहे, ते असे-- 
राघवेंद्राचे मातुल घराणे गौतमगोत्री होते. त्याचा प्रपितामह्‌ 
कुष्णभट्ट हा सम्राट कृष्णदेवराय याला वीणावादन शिकवीत असे. 
त्याचा पिता तिम्मण्णाचाये हा एक पंडित व संगीतज्ज्ञ होता. 
विजयनंगराचा ऱ्हास झाल्यानंतर तो तृंडी रसंडल (कांची) या 


राधवेंद्रतीथ 


भागात गेला व पट्टण नामक नगरात स्थायिक झाला. त्याच्या 
पत्नीचे नाव गोपिकांबा असे होते. त्याला गुरुराज, वेंकटांबा व 
वेंकटनाथ अक्षी तीन अपत्ये होती. त्यांपैकी वेकटनाथाने चांगल्या 
प्रकारे विद्याभ्यास करून पंडित म्हणून लोकिक मिळवला. कुंभ- 
कोणम येथील माध्व मठाविपती सुवींद्रतीर्थ यांच्या कानी त्याची 
कौर्ती गेली. असा विद्वान आपल्या मागून मठाधिपती व्हावा, 
असे त्यांना वाटले. म्हणून त्यांनी वेंकटनाथाला बोलावून आपली 
इच्छा त्याच्या कानावर घातली. पण पत्नी व मुले यांना सोडून 
संन्यास घेण्याची त्याची तयारी नव्हती. सुधींद्रतीर्थांनी वारंवार 
आग्रह करून त्याचे मन वळवले आणि शेवटी इ. स. १६२१ 
मध्ये वेंकटनाथाने त्या संप्रदायाची दीक्षा घेतली. तो संन्यासी 
झाला. गुरूने त्याला राघवेंद्र हे नाव दिले. दोन वर्षांनी सुवींद्र- 
तीर्थ मृत्यू पावले, तेव्हा राघवेंद्रतीथ हे मठाधिपती झाले. आपल्या 
पंथाच्या प्रचारासाठी त्यांनी मदुरा, श्रीरंगपट्टण, उड्यो, पंढर- 
पुर, कोल्हापुर, विजापूर, इ. ठिकाणी दौरा केला. या प्रवासात 
त्यांनी विपुल ग्रंथलेखन केले. 

इ. स. १६६२३ मध्ये ते म्हेपुरल्रा गेले. तिथे दोड्ड देवराज 
वोडेयर या राजाने त्यांना मोटी देणगी दिली. नंतर ते बेल्लारी 
जिल्ह्यातील मंत्रालय या गावी स्थायिक झाळे. आडोनीचा 
सुभेदार सिद्दी मसुदखान याचा दिवाण वेंकण्णा पंत याने हे 
गाव त्यांना दान दिले होते. तिथेच इ. स. १६७१ मध्ये त्यांनी 
देह्‌ ठेवला. तिथे त्यांची समाधी असून, हजारो भविक यात्रेकरू 
दरवर्षी तिथे दर्शनासाठी जातात. 

माध्व संप्रदायात दीक्षित झाल्यामुळे ते द्वैतमताचे प्रचारक 
बनले. त्यांनी सुमारे चाळीस ग्रंथ रचले आहेत. त्यांपैकी वरे- 
चसे ग्रंथ माधव, जयतीर्थ व व्यासराय यांच्या ग्रंथांवरील टीकेच्या 
स्वरूपात आहेत. त्यांच्या बहुतेक ग्रंथांना भावदीप हे नाव आहे. 
त्यांच्या स्वतंत्र ग्रंथांपैकी परिमळ हा ग्रंथ अत्यंत प्रसिद्ध असून, 
त्याच्या नावावरून त्यांना परिमलाचार्य असे नाव मिळाले. त्यांची 
भाषा साधी व सुबोध असल्यामुळे त्यांनी वेदान्तासारखा अव- 
घड विषय सवसामान्यांना आकलन होईल अल्या रीतीने मांडला. 

राघवेंद्रती्थ हे प्रगाढ विद्ठान होते; तसेच महान भक्तही होते. 
त्यांच्या प्रशंसेचा पुढील इलोक प्रसिद्ध आहे- 

पुज्याय राघवेन्दाय सत्यधमरताय च । 
भजतां कल्पवृक्षाय नमतां कामधेनवे ।। 

अर्थ - पूज्य, सत्य धर्माचे आचरण करणाऱ्या, मक्‍तांना 
केल्पवृक्षाप्रमाणे असणाऱ्या आणि न॑मन करणाऱ्यांना कामधेनू- 
प्रमाणे वाटणाऱ्या राघवेंद्राला नमन असो. र 

मंत्रालय येथे त्यांनी माध्व संप्रदायाच्या लोकांसाठी एक 

मठही स्थापन केला आहें. [ हिं. क. भ. तु. अ.; श्रीराघवेंद्र- 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 
स्वामी-वी. एन्‌. के. शर्मा- न्यू इं. अँ. खंड २ रा, मार्च १९४०] 


राचे म्हैसुर प्रदेशातील एक जात. या जातीतील लोक 
चवर आपल्याला क्षत्रिय म्हणवून घेतात. तेलुगू प्रदेशातून 
आपले पुर्वज सात-आठ पिढ्यांपुर्वी या प्रदेशात आले, असे है 
सांगतात. यांचे तेलुगू व कन्नड असे मुख्य दोन भेद आहेत. कन्नड 
राचेवर किवा चित्रगार हे रंगाऱ्याचे काम करतात ; तर तेलुगू 
राचेवर किवा रंगारी हे लष्करी पेशाचे आहेत. याशिवाय 
यांच्यांत मुरिकिनाडू (सूर्यवंशी), वेलिनाडू (चंद्रवंशी), तंजोर 
भागातील, अनंतगिरी भागातील, असे भाणखीही भेद आहेत. 

व्यवसाय - रंगकाम करणे, लाखेची खेळणी बनवणे व व कुर 
तारी काम करणे आणि लष्करात नोकरी करणे, हे यांचे पर” 
परागत व्यवसाय आहेत. याशिवाय काही लोक शेती व इत- 
रही काही उद्योग करतात. शिकार करणे, हा यांचा छंद आहे. 
पण हरीण व पोपट यांना मात्र ते मारीत नाहीत. 

हें लोक काळ्या वर्णाचे असुन, त्यांचे मस्तक अरुंद व चेहरा 
साधारणपणे लंबवर्तुळाकार असतो. का 

यांच्यापेकी काही लोक दौव तर काही वैष्णव असून, ते चामुड- 
इवरी व श्रीनिवास या देवतांना भजतात'. याव्यतिरिक्त स्थानिक 
देवदेवतांचीही ते पूजा करतात. पुरुष गळयात जानवे घालतात 
व दरवर्षी ते बदलतात. 

विवाहप्रथा - या लोकांत गोज़े असून, समान गोव्रात विवाह" 
संबंध होत नाही. आते व मामे वहिणीशी लग्न करता येते. लग्न” 
विधी यांच्या तोडीच्या इतर जातींतील लग्नविधीप्रमाणेच असतो. 
लग्नाच्या तिसर्‍या दिवशी, तेहतीस कोटी देवांचा प्रतितिवी 
म्ह्णून एक कलश स्थावतात व ब्राह्मण पुरोहिताकरवी त्य 
हला करतात. पाचव्या दिवशी नागवली व गृहप्रवेश हे विधी 
होतात. लग्नसमारंभ सात दिवस चालतो. 

मुलीला प्रथम रजोदर्शन झाले, की ती चार दिवस बाजूली 
वसते. पाचव्या दिवशी ती स्नान करते, पण पूर्ण श्‌द्ध हीत 
नाही. अकराव्या दिवशी स्तान करून पंचगव्य घेतल्यावरच त 
पुर्ण शुद्ध होते. त्या दिवशी ब्राह्मणांना फळे दान देतात व ज्ञार्ति 
भोजन घालतात. 

यांची जातपंचायत असुन, ती जातीतील तंटेबलेडे सोडवत. 

संतिकप्रथा - म्हैतूरच्या आसपास राहणारे राचेवर प्रेत 

व्यं क्षा नदीत विसर्जन करतात. तेराव्या दि 

ब्राह्मणांना शिधा व इतर दहा प्रकारची दाने देतात. चौदार्व्या 
दिवशी ज्ञातिभोजन घालतात. 

कानकानहळूळी (कनकपुर) व इतर ठिकाणी हे लोक प्रेते ५ 
तात. सातव्या दिवशी प्रेत पुरलेल्या जागी एक खोपट उभारतात 


खंड सातवा 


त्या रात्री सातानी नामक त्यांचा पुरोहित चक्राची पुजा करतो. 
काही ठिकाणी केवळ स्तान केल्याने मृताशीच संपते, तर 
काही ठिकाणी ते दोन दिवस असते. काही लोक पितृपक्षात 


महालय करतात. [मे. ट्रा. का. ] 


,.,, गोंड लोकांची एक शाखा. गोंड व राजपुत यांच्या 
राजगाड संबंधातून उत्पन्न झालेल्या माणसांना राजगोंड हे 
नाव मिळाले आहे. ते स्वतःला इतर गोंडांपेक्षा उच्च मानतात. 
इतिहासकाळात त्यांनी मध्य प्रदेशात अनेक राज्ये स्थापली होती. 
ती राजघराणी स्वतःला राजपूत (क्षत्रिय) मानीत. त्यांतील 


अनेक घराण्यांनी मुसल्मानांपुढे हार खाऊन इस्लाम धर्म स्वीका- 


रला. मात्र बाकीचे बहुतेक राजगोंड हिंदु झाले आहेत. सांप्रत ते 
जमीनदार असून, शेती हाच त्यांचा मुख्य व्यवसाय आहे. 

हे लोक जानवे घालतात. मद्यपान, घटस्फोट व विधवा- 
विवाह या गोष्टी ते निषिद्ध माततात. पुरुष अनेक बायका करू 
शकतात. पण सहसा कोणी तसे करीत नाही. जातीचे नियम 
जो कोणी मोडतो, त्याला जातीतून बाहेर पडावे लागते. ते 
हीन जातीच्या माणसाबरोबर पाणी किंवा हुक्का पिणेदेखील 
निंद्य मानतात व तसे करणाऱ्याला दंड करतात. व्यभिचार 
केल्यास स्त्रीला जातिबाह्य ठरवतात. 

पुर्वी हे लोक वृक्ष व पशुपक्षी यांची नावे गोत्रांसाठी वापरीत. 
पण नंतर ते ब्राह्मणांप्रमाणे काश्यप, भारद्वाज, इ. गोत्रनामे 
वापरू लागले. 

विवाहप्रथा - त्यांच्यांत सगोत्र विवाह करीत नाहीत. मातुल- 
. कन्येशी विवाह करण्याची प्रथा आहे. या जातीत बालविवाह 
रूढ नाही. वयाच्या १५ व्या वर्षानंतर तरुणतरुणींचे विवाह 
होतात. मुलाचा पिता मुलीला मागणी घालतो. मुलीसाठी देज 
द्यावे लागत नाही. 

विवाहसमारंभ वधूच्या घरी होतो. तो करण्यासाठी आह्यण 
पुरोहित लागतो. सर्वे समारंभ व घार्मिक विधी झाल्यानंतर 
वघू वराबरोबर त्याच्या घरी जाते. तिथे अग्तीला सात प्रदक्षिणा 
घालण्याचा विधी पुन्हा करतात. 

प्रसुतिप्रथा - प्रसुतीनंतर पाच दिवस स्त्रीला अन्न देत नाहीत. 
सहाव्या दिवशी अन्न देतात. दहा दिवस सुवेर पाळतात. पाच 
महिन्यांनंतर मुलाचे नाव ठेवतात. 

हे लोक दसरा, दिवाळी, नागपंच 
उत्सव साजरे करतात. त्यांना नृत्याची फारश 
नाही. गोंदुन घेण्याची आवड आहे, पण ते फक्त हातावर 


पायावर घेत नाहीत. व मात्र 
हे लोक बकरी, हरिण, चितळ, इ. पशूंचे मास खातात. 


मी, रामनवमी वगैरे सण- 
णी आवड' दिसत 
घेतात; 
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राजगृह 


कोंबडे, बदक वगेरे पक्ष्यांचे मांस त्यांना मुळीच चालत नाही. 
मतिकप्रथा - यांच्यांत विवाहित मनुष्य मेला, को त्याचे प्रेत 

जाळतात; पण अविवाहित माणसाचे प्रेत पुरतात. दहा दिवस 

सुतक पाळतात. पिडदान ब्राह्मणाकरवी करतात. (ट्रा. इं. ] 


राजगोर ब्राह्मण औदीच्य ब्राह्मणांची एक शाखा. या 
लोकांची वस्ती प्रावान्याने सोराष्ट्रात 
आढळते. परंतु यांना औदीच्य लोकांपेक्षा कमी लेखण्यात येते. 
याचे एक प्रमुख करण असे, की यांना.वाणी लोकांच्या हातचे 
अन्न चालते. राजपूत व काठी लोकांचे हे पौरोहित्य करतात 
आणि इतर शुभाशुभ क्रियाही संपादितात. [वि. मुं. रा. प.] 


राजगह बिहार राज्यातील एक प्राचीन नगर. पाटण्यापासून 
८ सुमारे साठ मैल अंतरावर पूर्वेला हे गाव वसलेले 
आहे. या गावाचे सांप्रतचे नाव राजगिर असे असुन, तिथे प्राचीन 
मगघाची राजधानी होती. जेन ग्रंथांत या स्थानाला क्षिति- 
प्रतिष्ठित, चणकपुर, क्ररषभपुर व कुशाग्रपुर अशी नावे दिलेली 
आढळतात. पवंतांनी वेढलेले असल्यामुळे राजगृहाला गिरित्रज 
असेही म्हणत असत. वसुमती हे राजगृहाचे सर्वात प्राचीन नाव 
होते असे दिसते. राजा कृष्ण आणि वेदर्भी यांचा सर्वांत धाकटा 
पुत्र वसु याने गिरित्रज हे नगर वसवले, असे वाल्मीकि-रामा- 
यणात सांगितले आहे. त्याच्या नावावरून या नगराला वसुमती 
असे नाव मिळाले. महाभारत, वायुपुराण व भागवत पुराण या 
ग्रंथांत त्याला बृहद्रथपूर असे म्हटलेले आहे. राजा बृहंद्रथ हा 
जरासंधाचा पिता होता. त्याच्यावरून हे ताव पडलेले आहे. 
जरासंधाची राजघानी इथेच होती. त्याचे महाल व आखाडे 
यांचे अवशेष आजही तिथे दाखवतात. जरासंध आणि भीम यांचे 
दंद्ययुद्ध ज्या ठिकाणी झाले, ती जागा सांप्रत रणभूमी या नावाने 
प्रसिद्ध आहे. 

सनपुर्व सहाव्या शतकात मगघाचा राजा बिबिसार याने 
राजगृह ही आपली राजधानी बनवली होती. ती नगरी पाच 
पर्वतांनी वेढळेली असुन, तिच्या भोवती २५-३० मेल लांबीची 
एक प्रचंड दगडी भित बांधलेली' होती. त्या भितीचे काही 
अवशेष पर्वेतांवरही आढळतात. त्या नगरीला बत्तीस मोठे 
आणि चौसष्ट लहान दरवाजे होते, असे बुद्धवोषाने लिहून 
ठेवले आहे. गौतम बृद्ध आपला वर्षावास या ठिकाणीच करीत 
होता. त्याने इथे अनेक धर्मश्रवचने केली होती. इथले गृध्मकूट हे 
त्याचे आवडते तिवासस्थात होते. त्याच्या निर्वाणानंतर बौद्धांची 
प्रथम संगीती इथे सप्तपर्णी गुहेत झालो. या सभेसाठीच मुद्दाम 
ही गंफा खोदली होती, असे सांगतात. गोतम बुद्धाच्या अवशेषां- 


राजगह 


वर अजातदात्रूने इथ्रे एक स्तूपही वांबला होता. 
महावीरानेही काही वर्षे राजगृह येथे घालवली होती. त्याने 
आपला पहिला धर्मोपदेश इथल्या विपुल पर्वतावर केला होता. 


राजगृहाभोवतालच्या भितीचा काही भाग 


विसावा तीर्थंकर मुनी सुव्रतनाथ याचा जन्म इथेच झाला. 
नगरीच्या मध्यभागी मनियार मठ नावाची वास्तू आहे. ती 
विटांची बांधलेली व गोल आहे. पूर्वी तिथे मणिनागाचे मंदिर 
असावे. प्राचीन काळी तिथे नागपूजा प्रचलित होती. मठाच्या 
बाहेरील कोनाड्यांत अनेक देवतांच्या मूर्ती आहेत. मनियार 
मठाजवळच सोनभंडार नामक एक जेन गुंफा आहे. 


मनियार मठ-राजगृह्‌ 


मगधाची राजधानी राजगृहाहून पाटलिपुत्र येथे गेल्यापासून 
राजगृहाचे राजकीय महत्त्व हळूहळू कमी होत गेले. इ. स. च्या 
५ व्या शतकात फाहियान याने या नगराला भेट दिली, तेव्हा 
ते उजाड दिसले, असे त्याने लिहिन ठेवले आहे. त्याला वैभार 
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व विपुल पंतांच्या उत्तरेला एका नगराचे अवशेष, आढळले. 
ते अजातशात्रूने वसवले असावे. त्याचे दोन भाग असून, एका 
भागाभोवती दगडी कोट आहे, तर उरलेल्या भागाभोवती 
मातीचा तट आहे. 

बौद्ध व जेन लोकांप्रमाणे हिंदू लोकांचेही हे तीर्थस्थान आहे. 
अधिक मासात इथे महिनाभर मोठी यात्रा भरते आणि यात्रेकर€ 
इथल्या कुंडांत स्नान करतात. पूर्वी इथे राहण्याची वर्गरे काहीच 
व्यवस्था नव्हती. पण सांप्रत इथे अनेक घमंशाळा, विश्रांतिंगुै 
व अतिथिगृहे बांघलेळी असून, भोजनाल्येही आहेत. 

राजगृह नगर हे वैभार, विपुल, रत्न, छट, शल्ल, उदय व 
सुवणं या सात प तांनी वेढलेले आहे. त्यांवेकी वभार पर्वतावर 
पाच जेन मंदिरे व सोमनाथ-सिद्धनाथ हे शिवमंदिर आहे. विपूल 
पर्वतावर चार जैन मंदिरे व एक गणेशमंदिर आहे. रत्तगिरी" 
वरच्या जेन मंदिरात सुव्रतनाथादींची चरणचिन्हे आहेंत. उद्य 
गिरीवर दोन जेन मंदिरे व एक नाटकेशवर महादेवाचे म॑ 
आहे. याव्यतिरिक्त इथली तपोवन, गिरिब्रज व गृध्कूट र 
स्थानेही प्रसिद्ध आहेत. 

इथे गार व गरम पाण्याची अनेक कुंडे आहेत. गौतम बुड 
या कुंडांत स्नान करीत असे, असे सांगतात. त्यांपैकी बहा 
व्यासकुंड, गंगायमुनाकुंड, अनंतकुंड, सप्तघारा व काशी 
ही कुंडे अधिक प्रसिद्ध आहेत. इथल्या गरम कुंडात र्त 
केल्याने वातरोग व चमंरोग दुर होतात, अक्ली लोकांची श्र 
आहे. सरस्वती नावाची एक लहानशी नदी इथन वाहते. तिच्या 
जवळच वेतरणी नदी आहे. तिच्या काठावर पितरांना पिडदा ही 
करतात. वेतरणीच्या काठी अशोकाने बुद्धाच्या स्मृति(ि चिन्हा 
वर बांधलेल्या स्तुपाचे अवशेष सापडले आहेत. 7 

ब्रह्मकुडाजवळ हंसतीर्थावर काही देवतांच्या मूर्ती क. 
ब्रह्मकुडाच्या दक्षिणेला एक शिवमंदिर असुन, त्याच्या पप 
कडील दत्तात्रेयमंडपात काही मूर्ती आहेत. मार्कँडेय कुंडी 
दक्षिणेला कामाक्षीमंदिर आहे. इथे एक जरादेवीचे मंदिर र र 
जरासंध या देवीची पुजा करीत असे, असे सांगतात. एका की 
इथ अठरा बौद्ध विहार होते. पण आज त्यांपैकी काहीच शिर 
नाही. इथे बौद्धांची अनेक मंदिरे असून, त्यांत ब्रह्मदेश, जर, 
व थायलंड या देशांतील लोकांनी बांधलेली मंदिरे प्रमुख आहेत" 

, ल्या पिप्पल्न गुंफा, सव्तपर्णी गुंफा, देवदत्त गुंफा, ढु 

भाडार गुंफा इ. गुंफा, प्रसिद्ध आहेत. वैभार पर्वताच्या पूर्वक ी 
उतारावर अनेक दगडांचा मिळून एक चौथरा बनलेला झा 
त्याला मचाण किवा जरासंधाची बेठक असे नाव आहे. __; 

प्राचीन अवशेष असलेले हे नगर पाहण्यासाठी देशांच्या. , 
भागांतून हजारो प्रवासी इथे येत असतात. [ हि. वि- १ 


खंड सातवा 


हि. जॉ. ए. इं.; भा. प्रा. जे. ती.; बौ. का. भा.; जे. ध.; जे. 
वि.; राजगिर- बिहार सरकारचे प्रकाहन, १९५६; राजगृह 
अँण्ड नालंदा- श्री. अमूल्यचंद्र सेन, १९५४ ] 


एक दान. दहा सहस्र पल (८ गुंजा - १ माष, १६ 
राजत भाष -< १ कर्षेव ४ कर्ष - १ पल) रूपे दान देणे, 
हे उत्कृष्ट दान समजले जाते. पण एवढी ऐपत नसल्यास वीस 
पलांपेक्षा कितीही अधिक रुपे दान दिले तरी चालते. पाच सहस्र 
पलांचे दान हे मध्यम व पंचवीतशे पलांचे दान हे कनिष्ठ मान- 
लेले आहे. फल - चंद्रलोकप्राप्ती. [ पु. इं. ] 


(नगराचा एक प्रकार. ज्या नगरात राजा राहतो 
राजथाना तो राजधानी होय, असे समरांगणसूत्रधार या 
ग्रंथात सांगितले आहे; तर ज्या नगरात राजवाडा असतो, त्याला 
राजधानी म्हणतात, असे मयमत या ग्रंथात म्हटले आहे. राजाची 
नगरी ( *< घानी) ती राजधानी होय, असे शब्दकल्पद्रुमात 
निदेशिले आहे. 

राजघानी कशी असावी, त्याचे वर्णन कौटिल्याने पुढीलप्रमाणे 
केले आहे - देशाच्या रक्षणाच्या हेतूने राजघानीची रचना एखाद्या 
किल्ल्यासारखी असावी. त्यानुसार राजधानी एखाद्या पहाडावर 
क्विवा एखाद्या नदीच्या किनारी वसवावी. वास्तुकलाविशेषज्ञांच्या 
सल्ल्यानुसार एखाद्या सरोवराच्या किवा तलावाच्या काठीही ती 
वसवायला हरकत नाही. राजधानीला सतत पाणीपुरवठा होईल 
अश्ली व्यवस्था जवळ असली पाहिजे, हा हेतू याच्या मुळाशी 
आहे. राजधानीभोवती एखादा कालवा असावा. तसेच तिच्या 
तिच्या सभोवती एक एक दंड (3: सहा फूट) 


संरक्षणासाठी जी पद ह 
अंतरावर तीन खंदक असावे. या खंदकांची रुंदी अनुक्रमे चौदा, 


बारा व दहा दंड असावी. खंदकांमधीक भिती दगडांच्या किंवा 
विटांच्या असाव्या. खंदकांची खोली त्यांच्या रुंदीच्या एक चतु- 


्थाश किंवा एक ह्वितीयांश असावी. खंदक नेहमी पाण्यान भर- 


लेले असावे व ते नैसर्गिक जलप्रवाहांशी जोडलेले असावे. खंद- 


कांत कमळे व सुसरी असाव्या. | 

सर्वांत आतल्या खंदकापासुन चार दंड अंतरावर एक तट 
बांधावा. तटाची उंची सहा दंड व रुंदी बारा दंड असावी. तटा- 
वर काटेरी झडपे व विषारी वेली लावाव्या, तटाच्या चारही 
बाजंना पक्‍क्‍या विटांचे प्राकार बांधावे. क 

राजधानीला बारा दारे असावी. याशिवाय पाण्यातून आणि 
जमिनीवरून काट्टी गप्त वाटाही असाव्या. र॒थपथ, 'ानपूय चि 
र्स्ततेव द्रोणमुख, स्थानीय, राष्ट्र व कुरणे यांच्याकडे जाणारे 
रस्ते चार दंड रुंद असावे. 
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राजवाडा सर्वांत सुरक्षित जागी बांधावा. राजधानीच्या क्षेत्र- 
फळाचा नववा भाग राजवाड्याने व्यापलेला असावा. राज- 
वाड्याच्या ईशान्येला राजाचे आचायये, पुरोहित मंत्री यांची 
निवासस्थाने, यज्ञभवन व जलस्थान असावे. त्याच्या जवळच 
पाकशाला व सभाभवन असावे. 

राजघानीच्या मध्यभागी अपराजिता (दुर्गा), अप्रतिहत 
(विष्णू), जयंत (सुब्रह्मण्य), वेजयंत (इंद्र), शिव, कुबेर, 
अश्विनीकुमार व लक्ष्मी यांची मंदिरे असावी. 

राजधानीत कोशगृह, कोष्ठागार (राजाचे धान्यभांडार), 
भांडागार, आयुधागार, पण्यगृह्‌ (व्यापाऱ्यांच्या मालाचे गुदाम), 
न्यायालय, परिषद्भवन, प्रशासनकार्यालय, औद्योगिक कारखाने, 
इ. इमारती असाव्या. भांडारात जीवनोपयोगी वस्तू, आवश्यक 
खाद्यपदार्थ, औषधे व संरक्षणाची साधने यांचा भरपुर साठा 
असावा. त्यामुळे शत्रूने नगराला वेढा दिला, तरी दीघ कालपर्यंत 
शत्रूशी टक्कर देता येते. दर दहा कुटुंबांसाठी एक, याप्रमाणे 
नगरात विहिरी असाव्या. । 

कौटिलीय अर्थशास्त्राप्रमाणेच शुक्रवीती व मानसार या ग्रंथां- 
तही राजघानीची लक्षणे सांगितली आहेत. राजघानीच्या सभो- 
वार खंदक, प्राकार व दरवाजे असावे आणि तिच्या अंतर्भागात 
रुंद रस्ते, संदर उपवने, तलाव व भवने असावी, असे शुक्रनीतीत 
सांगितले आहे. 

मानसार या ग्रंथानुसार राजधानीच्या चार दिशांना चार 
नगरद्वारे आणि अंतर्भागात नाना देवाल्ये असणे आवश्यक आहे. 

मयगत या ग्रंथातली लक्षणेही वरील ग्रंथातील लक्षणांशी 
मिळतीजुळती आहेत. राजधानीच्या रक्षणासाठी नगरद्वारांच्या 
समोर सैनिक असावे, तसेच नगराच्या आत व बाहेर शत्रूचे, 
झाक्रमण रोखण्यासाठी सैन्य असावे, एवढे त्यात जास्त सांगित- 
लेले आहे. 

राजधानीची ही जी लक्षणे सांगितली आहेत, त्यांपैकी बहु- 
तेक लक्षणे प्राचीन भारतातील अयोध्या, पाटलिपुत्र, कान्यकुब्ज, 
हस्तिनापूर, द्वारका, मदुरा, इ. नगरांत आढळून येतात. हीसवे 
नगरे प्राकार, खंदक, गोपुरे व विज्ञाळ महाल यांनी युक्‍त होती. 
[ प्रा. भा. न. न. जी.; चं. मौ. उ. का. ] 


._> डोळ्याचे विकार दुर होऊन दृष्टी चांगली व्हावी 
राजनाष्टा आ्रासाठी ही इष्टी करायला सांगितली आहे. या 
दृष्टीत भ्राजस्वान्‌ अग्नी आणि सूर्य या प्रमुख देवता होत. यात 
एकूण तीन हवी करायचे असतात. भ्राजस्वान्‌ अग्नीसाठी 
पुरोडाश, सूर्यासाठी चरू व पुन्हा भआजस्वान्‌ अग्नीसाठी 
पुरोडाश तयार करतात. सुर्य देवता मध्ये घ्यावी असे सांगितले 


राजनोष्टो 


आहे. भत्राजस्वान्‌ अर्नीऐवजी ज्योतिष्मान्‌ अग्नी ही देवता 
काठक संहितेत सांगितली आहे (११.१). इष्टी झाल्यावर 
सूर्यासाठी चरूचे तीन विड द्यायचे असतात. या इष्टीचे तंत्र 
दर्शपुर्णमासाप्रमाणेच असते. [ श्री. विद्याधरक्यास्त्री भिडे ] 


वि (१) एक प्राचीन जनपद. हे पंजावमध्ये होते. सन- 
राजन पुर्वे पहिल्या व दुसर्‍या शतकांतळे या जनपदाचे 
दिक्के होशियारपुरपासून मथुरेपर्यत आढळले आहेत. या 
शिक्क्यांवर कोण्या राजाचे नाव नसून “ राजन्यजनपदस्य ' हे 
शब्द कोरलेले आहेत. त्यावरून हा संघ प्रजातंत्र होता असे कळते. 
हे राजन्य लोक कांगड्याच्या पहाडी भागात वसलेळे राणा 
लोक होते, असे डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल यांनी म्हटले आहे. 
सांप्रतही त्यांना राणा असेच म्हणतात. ज्लालंकायन नामक एका 
राजन्याचा उल्लेख पतंजलीच्या महाभाप्यात व काशिकेमध्ये 
आढळतो. तो त्याच भागातला राजन्यांचा शेजारी संघ असावा. 
राजन्यक, दैवयातवक, बैल्ववनक, आंबरीपुत्रक व आत्मकामेयक 
या नावांचे छोटे छोटे जहागिरीसारखे प्रदेश गांधार, 
व पंजाब या भागात होते. राजन्य व 
हे आयुवजीवी पहाडी क्षत्रिय होते, असे महाभाष्यावरून कळते. 
[पा. का. भा.; प. का. भा. ] 

(२) राजघराण्यात जन्म 


कांगडा 
इतर प्रजातंत्री संघ 


! न्माला आलेल्या पुरुष व्यक्‍तीला 
अथवेवेदात राजन्य ही संज्ञा दिळेळी आढळते (५.१७.९; 
१०.४.३२.) पुढे ती सरदार घराण्यातल्या पुरुषांनाही लावू 
लागले. तेत्तिरीय संहितेत राजन्याला विद्वान ब्राह्मणांच्या बरो- 
बरीचा मान दिलेला आहे (२.५.४.४). क्ञत्रिय शब्द रूढ होण्या- 
पुर्वी युद्धकुश्ल वीरपुरुषाळा राजन्य म्हणत असत. पुरुषसूक्‍तात 
राजन्य हा शब्द क्षत्रिय या अर्थीच वापरलेला आहे. 


राजन्या एक देवता. आंध्र व ओडिसा या प्रदेशांतील 

जालरिया कोळी जातीचे लोक हिला भजतात. हत्ती 
हे तिचे वाहून असून, तिच्या उजव्या हातात तलवार असते. या 
देवीच्या कृपाप्रसादाने वांज्ञ स्त्रियांनाही अपत्यप्राप्ती होते, अ्ली 
हिच्या भक्तांची श्रद्धा आहे. [ देवीकोश ३ ] 


०. कर्नाटकातील मंगळूर जिल्ह्यात वसलेली एक जात. 
राजपुरा हे कोकणी भाषा बोलतात. व्यापार व क्षेती हे 
यांचे मुख्य व्यवसाय आहेत. हे स्वत:ला वैश्य मानतात ; मात्र 
आपला दर्जा ब्राह्मणांच्या खालोखाल आहे, असे म्हणतात. हे 
लोक जानवे घालतात. सर्व घामिक कृत्यांसाठी हें कऱ्हाडे ब्राह्म- 
णाना बोलावतात. हे शैव पंथाचे आहेत. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


कूडाळदेशकर व कुडुलकार या राजपुरी जातीच्या पोटजाती 
आहेत, असे १८९१ मधील जनगणेनेच्या वृतान्तावरून कळते. 
कूडुलकार हे मिठाई बनवणारे आहेत. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत मुलगी वयात येण्यापूर्वीच तिचे ल्ग्त 
करतात. वधू-वरांचे हात मिळवून ते वघूपित्याने धरायचे आर्गि 
वधूच्या मातेने त्यांवर पाणी ओतायचे, हा ल्ग्नातला प्रमुख 9 
होय. पाणी प्रथम वघूच्या हातावर आणि मग वराच्या हाता 
वर पडेल अश्ा रीतीने हात धरतात. हा विधी वबूच्या क. 
होतो. चार दिवस वर किवा वघू कोणीतरी विवाहू-शर 
बसुन राहतात. कारण ती शय्या केव्हाही रिकामी ठेवून चा & 
नाही. चौथ्या दिवशी वधू-वर वराच्या घरी जातात आ 
तिथेही तोच प्रकार करतात. यांच्यांत विधवाविवाह न न ण 

हे लोक मुख्यतः शाकाहारी आहेत. भात हे त्यांचे ४ 
अन्न होय. मात्र काहीजण मासे खातात. [ का. ट्रा. स. इं.) 


उत्तर भारतातील एक मोठी जात. सांप्रत य 
राजपूत लोकांची वस्ती मुख्यत: पंजाव, उत्तर प्रदेश, बंगा 
राजस्थान, मध्य प्रदेश व गुजरात या राज्यांत आहे. राजपुत यु 
शब्दापासून राजपूत हा शब्द बनलेला असून, हे लोक *, 
वंशी क्षत्रिय आहेत, असे सामान्यपणे मानले जाते. पण करी. 
टॉड याने असे प्रतिपादिले आहे, की हे लोक आर्य नसून, सि र 
यन वंशाचे आहेत. भांडारकर, स्मिथ, क्रुक, इ. शास्त्रज्ञांनी 
मत मान्य केले आहे. स्मिथ म्हणतो -' हे बाहेरून आ , 
लोक हिंदू धर्माच्या सवंग्राही शक्तीला वळी पडून फारच ळ्ड 
कर पुर्णपणे हिंदु बनले. ज्यांना सरदारकीचा मान मिठी 
त्यांचा त्या' वेळच्या हद वर्णव्यवस्थेत क्षत्रिय म्हणून समांवे 
केला गेला. इतर सामान्य लोकांना गुजर हे नाव मिळाले. 

विल्यम क्रुक याने याविषयी केलेले प्रतिपादन असे - भे 

* वैदिक काळातले क्षत्रिय व मध्य युगातील राजपूत यांच्य 
मध्ये इतकी भिन्नता दिसून येते, की त्यांचा कोणताही ्ी 
जोडणे शकय नाही. हे आता पुराव्याने सिद्ध झाळे आहे, * १ 
बर्‍याच राजपूत घराण्यांची उत्पत्ती शक किवा कुशाण लो री 
पासून किवा सवेतहूणांपासून झाली आहे. हूणांशी संबंध ह र 
लेल्या गुरजरांनी हिंदू घर्म स्वीकारला आणि त्यांच्यांतील प्र 
आसुन उच्च राजपूत घराणी उदय पावली. त्या लोकांना जै& 
राजवभव प्राप्त झाले आणि त्यांनी जेव्हा हिंदूंचा घर्मवत्या 
समाजव्यवस्था यांचा स्वीकार केला, तेव्हा त्यांचा संबंध म॑ 
भारत व रामायण यांतील प्रमुख वीरांशी जळवण्याचा प्रयत 
ओघानेच करण्यात आला. त्यामुळेच सुर्य व क गि यांच्यापार्द, 
राजपुत घराण्यांची उत्पत्ती झालो, या अद्‌भुत कल्पनेविषयी ' 


खंड सातवा 


आख्यायिकांचा समावेश त्यांच्या वृत्तान्तात झाला. परकोयांचा 
स्वधर्मात करून घेतलेला हा समावेश सोयिस्कर अशा दंत- 
कथांनी छपविणे आवश्‍यक होते. म्हणूनच आर्य क्ररषींच्या 
नेतृत्वाखाली शुद्धिसमारंभपूर्वक अग्निकुले उत्पन्न करण्यात 
आली, या कथेचा उद्भव झाला. परमार, परिहार, चालुक्य व 
चौहान या चारच घराण्यांची उत्पत्ती यज्ञकुंडातुन ज्ञाली 
असल्याचे सांगण्यात येते. 

रिस्क या मानववंशशास्त्रज्ञाने मात्र वरील मताचे खंडन 
केले आहे, ते असे - 

“ सिथियन लोकांचे सर्व अवशेष नष्ट झाले आहेत. हिरो- 
डोटसने वर्णन केलेल्या गेट लोकांचेच राजपुत व जाट हें वंशज 
आहेत, याचे निविवाद प्रमाण देता येत नाही. नामसादृश्याचे 
प्रमाण तर फारच 'आ्रामक आहे. असे ऐतिहासिक पुरावे उपलब्ध 
आहेत, की हिंदुस्थानावर आक्रमण करणारे सर्व सिथियन लोक 
रुंद डोक्याचे होते. त्यामुळें त्यांचे वंशज प्रामुख्याने लांब डोक्याचे 
असण्याचा संभव नाही. वांशिक भिन्नता ओळखण्याचे प्रधान 
साधन डोके हे होय. राजपुत व जाट हे तर लांब डोक्याचे 
आहेत. त्यामुळे राजपुतांचे सिथियन लोकांशी साधम्ये दाखवणे 
अवघड आहे. 

राजपूत लोकांच्या डोकक्‍्यांची व चेह्य्यांची मापे, त्यांची 
तरतरीत व सरळ नाके, त्यांची लांबट डोकी व त्यांचा उंच 
बांधा ही लक्षणे ते आर्य असल्याचे स्पष्ट दाखवतात. आर्य 
वंशाच्या याच विशिष्ट खुणा आहेत. नेसफील्ड, इबेटसन, 
इ. युरोपीय संशोधकांना राजुत हे आर्यवंशी क्षत्रिय आहेत, 
याबद्दल मुळीच संदेह नाही. र. 

अग्निकुलांची आख्यायिका कवीच्या कल्पनेची सृष्टी आहे; 
इतकेच नव्हे, तर ती कवीच्या उक्तीचा भ्रांत अर्थ समजून 
त्यावर उभारलेली आहे, असे चि. वि. वेद्यांचे मत आहे. या- 
विषयी त्यांनी मध्ययुगीन भारत या प्रयात केलेले विवेचन असे- 

: वसिष्ठाने अग्नीतून क्षत्रियांची चार कुले निर्माण केली, 
ही कथा पृथ्वीराजाचा भाट कवी चंद याने रिता त 
महाकाव्यात प्रथम प्रसृत केली. राक्षसांनी किवा जा 
पृथ्वीला जेव्हा त्रस्त केले, तेव्हा वसिष्ठाने लेत 7० 
कुंडातून एकामागून एक असे चार वीर लाच प कळी 

त्यांना परमार, चालुक्य, प्रतीहार व चाहमान ही " ी 
र [चा वंशज होय. रासो- 
काव्याचा नायक पृथ्वीराज हा चाहमात असते वि 
बरोबर ही कथा लोकप्रिय झाली आणि य क कती 
राजपुतांनी ती सत्य म्हणून मान्यही केली. या चारही छे 


ना आपली 
वंशजांनीही तिला मान्यता दिली. या चार घराण्यांना 


नेऊन $ ये , ती कुळे 
वंशपरंपरा सुर्यसोमांशी नेऊन मिडवता येत नाही. ती कु 
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राजपुत 


केवळ अग्न्यृत्पत्नच आहेत, अश्ली लोकांची समजूत आहे. आणि 
तीमुळे ही चार कुळे बाहेर देशांतूत आली असून, ब्राह्मणांनी 
अग्निशुद्धि-संस्काराच्या अवगंठनाखाली त्यांचा क्षत्रियांत समा- 
वेश केला, या कल्पनेला निमित्त मिळाले आहे. 

जुन्या शिलालेखांच्या पुराव्यावरून असे निःसंदेह सिद्ध होते, 
की नवव्या शतकात चारपैकी निदान तीन घराणी तरी सूर्य- 
सोमवंशोत्पन्न होती, असा लोकांचा व त्यांचा स्वतःचा विश्‍वास 
होता. इतिहाससंशोघकांनी आता हे मान्य केले आहे, की ही 
घराणी अग्निकुलोत्पन्न नाहीत. चंदाने ज्या प्रसिद्ध २६ राज- 
घराण्यांची नावे दिली आहेत, त्यांचा त्याने सूर्य, सोम व यादव 
वंशीय म्हणूनच उल्लेख केला आहे. त्याने अग्निकुलांचा उल्लेखही 
केलेला नाही. अग्निकुले म्हणून मानलेल्या चारही घराण्यांचा 
त्याने सूर्य, सोम किवा यादव वंशातच समावेश केला आहे. 

पं. गौरीशंकर ओझा यांनी “ राजपुताने का इतिहास ' या 
ग्रंथात, राजपुत हे परकीय सिथियन वंशाचे आहेत, या मताचे 
सविस्तर खंडन केलेले असून, ते आर्य क्षत्रिय आहेत, असेच 
प्रतिपादले आहे. त्यांनी पुढे असेही दाखविले आहे, की राजपूत 
हा शब्द एक जात या अर्थाने इ. स. च्या १६व्या शतका- 
पूर्वीच्या साहित्यात किवा अभिलेखांत आढळत नाही. अरबी 
व फारसी भाषांतील लेखांतही राजपुत या शब्दाचा प्रयोग 
त्यापूर्वी केळेला नाही. मूळ राजतरंगिणीत त्याचा उल्लेख 
नाही; मात्र राजतरंगिणीच्या शेवटच्या परिशिष्टात राजपुत 
जातीचे नाव प्रथमच आले आहे. हे परिशिष्ट अकबराच्या 
काळात ल्हिले गेले. पण सर्व राजपूत लोक आयंवंशीय क्षत्रिय 
आहेत व सर्वे राजपुत लोक सिथियन वंशाचे आहेत, ही दोन्ही 
मते एकांतिक वाटतात. कारण वरणसंकरामुळे कोणताही वंश 
शुद्ध राहिलेला नाही. शक, कुशाण, यवन, हूण हे सवे परकीय 
लोक भारतीय समाजात पुर्णपणे मिसळून गेले आहेत. त्यांच्या- 
तील शूर लोक हिंदूंच्या क्षत्रिय वर्णात सामील झाले असतील. 
त्यांच्यावर शुद्धिसंस्कार करण्यात आला आणि अबू पर्वतावरील 
यज्ञातून चार पुरुष निर्माण झाले, ही कथा रचली गेली, ही 
कल्पना संभवनीय वाटते. कारण प्राचीन काळी अशा प्रकारे 
परकीय लोकांना आपल्या समाजात सामावून घेण्याची प्रवृत्ती 
होती. याव्यतिरिक्त काही आदिवासी लोकांच्या नेत्यांनीही 
स्वपराक्रमाने राज्ये स्थापन केली आणि ते स्वतःला क्षत्रिय 
म्हणवून घेऊ लागले. राजस्थानातील चारण व भाट आपल्या 
स्वामींची स्तवने गाऊन त्यांना उच्चकुलोत्यन्न ठरविण्यात कुशल 
होते. त्यांनी भिन्न भिन्न राजांचा प्राचीन राजवंशांशी संबंध 
जुळवून दिला. अशा रीतीने प्राचीन क्षत्रियांचे वंशज, परकीय 
आक्रमक आणि आदिवासी राजे यांचे संमिश्रण होऊन राजपुत 


राजपुत 


जात निर्माण झाली आहे, असे विल्यम क्रुकने प्रतिपादले आहे. 
छत्तीस कुळे - पूर्वी राजपुतांची ३६ कुळे होती. त्यांची नावे 
चंदवरदायीने पृथ्वीराजरासो या ग्रंथात दिलेली आहेत. ती 


राजपुत पुरुष 


कुळे पृथ्वीराजाच्या काळातील असावी. रासोमध्ये दिलेली 
नावे अशी-ककुत्स्थ, परमार, सदावर, चाहुवान, चालुक्क, छंद, 
सिलार, अभीयर, दोयमत, मकवान, गरूअ, गोहिल, गुहिलोत, 
चापोत्कट, परिहार, राठोड, रोसजुत, देवरा, टांक, सैंघव, 
अनिग, यौतिक, प्रतिहार, दघिष्टट्‌, कारट्टपाल, कोटपाल, हुल, 
हरितट, गौर, कमाष (कलाष), मट, धान्य-पालक, निकुंभवर, 
राजपाल, कविनीस व कालच्छुरक (कलचुरी हैहय). 

पंजाब, उत्तर प्रदेश, मध्य प्रदेश, राजस्थान व गुजरात या 
प्रदेशांत ज्या अनेक राजपूत कुळांनी राज्ये स्थापन केली, त्यांची 
नावे- गुहिलोत, राठोड, कच्छवाह, चोहान, परमार, चौल्‌क्‍्य 
(सोळंकी), जाडेजा, चूडासम, झाला, चावडा, जम्मुवाल, 
चंदेळ, गढवाल, तोमर, प्रतिहार, बुंदेले. 

थोर परंपरा - इ. स. च्या ८ व्या दातकात अरबांनी सिंघ- 
वर आक्रमण करून तो प्रांत सहजपणे जिंकला आणि तिथून 
राजस्थानावर स्वाऱ्या सुरू केल्या. पण त्याच वेळी मेवाडमध्ये 
गुहिलोत घराण्यात बाप्पा रावळ नामक एक पराक्रमी पुरुष 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


उदयाला आला व त्याने अरबांच्या आक्रमणाचा प्रतिकार 
करून, त्यांचा पराभव केला. इ. स. च्या ९ व्या दातकात वग- 
दादचा खलीफा अलमानून याने स्वतः मोठ्या सैन्यासह भारता- 
वर स्वारी केली. पण मेवाडचा राजा दुसरा खुम्माण याने 
त्याचा दारुण पराभव केला. त्यामुळे त्यानंतर अखवांनी 
राजस्थानावर पुन्हा स्वारी केली नाही. इ. स.च्या ११व्या 
शतकात गजनीच्या महंमुदाने भारतावर अनेक स्वार्‍या केल्या? 
पण तो राजस्थानात लरिरला नाही. इ. स. च्या १३ व्या शत" 
कात दिल्लीवर सुलतानशाही प्रस्थापित झाली आणि उत्तर 
भारतातील वहुतेक राज्ये दिल्लीच्या सुलतानांनी जिंकली. 
त्यांनी राजस्थानावरही अनेक' स्वाऱ्या केल्या, पण त्यात त्यांना 
यक्ष मिळाले नाही. त्या शतकातला मेवाडचा राजा जंत्रसिह हा 
फार पराक्रमी होता. त्याने मुसलमानी सैन्याचा अनेक 
पराभव करून मेवाडचे रक्षण केले. हीच परंपरा १३ व्या शत” 
काच्या अखेरपर्यंत टिकवून मेवाडच्य़ा शूर राजपूत रा 
आपले स्वातंत्र्य अबाधित राखले. इ. स. १३०३ मध्ये अला” 
उद्दीन खिलजीने चितोडवर स्वारी केली. त्या वेळी रत्लर्सिह 
व॑ लक्ष्मणसिह यांनी प्रतिकाराची पराकाष्ठा केली. पण ते रणा” 
गणावर मारले गेळे आणि राणी पक्मिनीने हजारो राजपूत 
स्त्रियांसह जोहार केला. त्या प्रसंगी चितोडचे राज्य नष्ट झाल / 
पण लवकरच लक्ष्मणसिहाचा नातू हम्मीरयाने ते पुन्हा स्वतंत्र 
केले. त्यानंतर क्षेत्रसह, मोकल, महाराणा कुंभा व संग्राम क 
हे भीमपराक्रमी पुरुष चितोडच्या गादीवर आले आणि € 
स्वघर्माचे व स्वातंत्र्याचे रक्षण केले. ग॒जरात व माळवाये 
सुलतानांशीही त्यांना लढावे लागले. पण या सवे घालमेल 
चितोड अजिक्य राहिले. पुढे बाबराच्या संघटित सेनासार्भर्थ्या भ 
पुढे राणा सांगाचा टिकाव लागला नाही आणि मेवाडचे स्वात. 
नष्ट झाले. बाप्पा रावळापासून राणा सांगापर्यंत ७-८ ₹. 
राजपुतांनी मुस्लिम आक्रमणाचा यशस्वी प्रतिकार न्‌ 
राजपुतांचे हे कार्य असामान्य आहे. च 
मात्र राजपुतांना अखिल राजस्थानावर एकच्छत्री रा” 
स्थापणे कधीही शक्‍य झाले नाही. जयपुर, जोबपूर, उदय 
अजमीर, बीकानेर, इ. राजस्थानातील राज्ये स्वतंत्र ६ 
प्रसंगी ती मेवाडच्या नेतृत्वाखाली एक होत असली, तरी 
आपसांत नित्य लढाया चाळत. राजपुतांत भिन्न भिन्न जमात 
व कुळे असून, प्रत्येक जमातीला व कुळाला आपापल्या 
वीचा अतिरिक्‍त अभिमान असे. त्या निरतिराळया जमार्त 
सतत यादवी चालू असल्यामुळे राजपुतांचे ऐक्य दुःसाध्य 
होते. त्यांच्यांतळी जातिभेदाची भावना फार तीव्र होती. 
पमानाच्या विपरीत कल्पना त्यांनी आग्रहपूवेक जोपा 


त्यांच्या 


क 


मारती” 


स्ट्यी 


खंड सातवा 


होत्या. त्यांना धर्माभिमान होता; पण आपला कुलाभिमान धर्म- 
संघटनेत विलीन करण्यास मात्र ते कधीही तयार झाले नाहीत. 
भगवानदास, मानसिंह, ज्यसिह, जपवंतसिह, रायसिह हे 
सर्व राजपूत राजे स्वघर्माभिमानी होते; हिदू धर्मावर त्यांची 
अपार निष्ठा होती. पण त्यांच्यापैकी बहुतेकांनी आपल्या कन्या 
मोगल बादशाहांना दिल्या आणि मोगल साम्राज्याचा विस्तार 
करण्यात आपले शक्‍तिसवंस्व वेचले. अंगी शोयेवेर्यादी गुण होते, 
सेनानायकाची कर्तबगारी होती, ' हाताशी प्रचंड सेना होती, 
स्वधर्मांचा अभिमानही होता; तरी हे सर्वे राजपूत वीर मोगल 
बादशहांच्या सेवेत राहून हिंदू राज्य बुडविण्याच्या उद्योगात 
गुंतले होते. याचा अर्थ असा, की स्वराज्य व स्वधर्म यांचा काही 
संबंध असतो, हे त्यांच्या स्वप्नातही आले नाही. अत्यंत विप- 
रीत गोष्ट ही, की चितोडच्या महाराण्यापुढे नमण्यात त्यांना 
अपमान वाटे; पण मोगलांची गुलामी पत्करून त्यांना मुली 
अर्थण करताना त्यांना करिचितही लाज वाटली नाही. 
जाती-उपजातो - राजपुत हा शब्द काही वेळा राजांच्या 
किवा सरदारांच्या अनौरस मुलांचा निदेश करण्यासाठी वाप- 
खरे, पण हा त्याचा सामान्य अर्थ नव्हे. महा- 
भारतात राजपुत्र हा शब्द साधारणपणे क्षत्रिय या अर्थाने 
असंख्य वेळा वापरलेला आहे. कित्येकदा तो प्रत्यक्ष राजकुला- 
तील क्षत्रियांसाठी वापरलेला आढळतो. वाणाच्या हर्षेचरितात- 
ही तो क्षत्रिय ( कुलीन) याच अर्थी वापरलेला आहे. बोद्ध 
धर्मांचा र्‍हास झाल्यानंतर जातिबंधने दृढ होऊ लागली. इ. स. 
च्या ७व्या शतकापर्यंत शेकडो क्षत्रिय घराणी बौद्ध झाली होती. 
त्यामळे इतर घराण्यांनी त्यांच्यावर कडक बहिष्कार घातला. 
दूरदूरच्या प्रांतांत निरनिराळी राजपुत घराणी वास्तव्याला 
गेली होती. ती कितपत शुद्ध राहिली आहेत, हे ठ रवणे कठीण 
होऊ लागल्यामुळे प्रांतभेदाने पोटजाती निर्माण झाल्या. त्यामुळे 
शात क्षत्रिय राजघराणी एकवटली 
[त येऊ लागला. अशा 
पात आली आणि तेव- 


रला जातो हे 


राजपूत हा शब्द जेवढ्या प्रदे 
होती, तेवढ्याच प्रदेशापुरता वापर"व 
छत्तीस क्षत्रिय घराण्यांची नामावली करण गते 
ढयाच घराण्यांमध्ये होणारे विवाहसंबंध योग्य असे ठरवले गेले. 
कालांतराने त्या सर्व राजघराण्यांचा शाखाविस्तार होऊन 
राजपुतांच्या पोटजाती व त्यांच्याही उपजाती निर्माण झाल्या. 
राजपुतांच्या प्रमुख जातींची नावे अशी - राठोड, भाटी, चौहान, 
कछवाहा, सीसोदिया, पंवार, सोळंकी, पडिहार, तंवर, झाला, 
चावडा, चडासमा, जेठवा, जाडेजा, गोहिल, नातरायत, बंदेल, 
परमार व वाघेला. या जाती पंजाब, उ. प्रदेश, राजस्थान, 
मध्य प्रदेश, गजरात, इ. राज्यांत आढळतात. संव जातींचे पोट- 
भेदही बरेच आहेत. राजस्थान है सवे राजपुतांचे केंद्रस्थान 
भा. सं. को. ...'४९ 
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मानले जाते. राजस्थानात राजपुतांची लोकसंख्या त्या मानाने 
कमीच आहे. इतर राज्यात हे लोक अधिक प्रमाणात वसलेले 
आहेत. तथापि राजपुत-संस्कृतीची जडण-घडण राजस्थानात 
झालेली असल्यामुळे, त्या भागातील राजपूत हेच मूळचे राजपूत 
समजले जातात. राजपुतांमुळेच त्या प्रदेशाला राजपुताना हे 
नाव मिळाले होते. 

पूर्वी सर्वे राजपूत लोक क्षात्रवृत्तीचे होते. राजे, सेनापती, 
सरदार, सैन्यातले निरनिराळे अधिकारी व सामान्य सैनिक असे 
त्यांचे भिन्न वर्ग असुन, त्याव्यतिरिक्त अन्य व्यवसाय ते करोत 
नव्हते. त्यामुळे ही जात शूर, लढाऊ मानली जाते. त्यांची 
सेनिकी परंपरा तेजस्वो आहे. त्याचभ्रमाणे सरदारांना जहागिरी 
मिळाल्यामुळे भूस्वामित्वाची परंपराही त्यांच्यांत निर्माण झाली. 
सरदारी व जमीनदारी यांमुळे राजपुतांच्या निरनिराळचा घरा- 
ण्यांना जी प्रतिष्ठा लाभली, ती त्यांच्या वंशजांतही उतरली. 
सांप्रत क्षात्रवृत्तीचा लोप झाल्यामुळे जमीनदारी व शेती यांवर 
त्यांची प्रतिष्ठा अवलंबून आहे. ज्यांची जमिनोवर मालकी 
नाही व जे नोकरी करून गुजारा करतात, त्यांना समाजात 
फारसा मान नसतो. त्यांचे जमीनदार बांधव त्यांच्या बरोबर 
भोजन करायलाही तयार नसतात. राजपुतांत कुलाभिमान फार 
तीव्र स्वरूपाचा असतो. जातिभेदालाही असेच विषम रूप प्राप्त 
झाले आहे. पूर्वजांच्या मोठेपणाचा अभिमान व सरदारी वृत्ती 
त्यांच्या अंगी विलक्षण भिनलेली आहे. त्यामुळे ते शेतात किवा 
इतरत्र कष्ट करण्यास तयार नाहीत. गरीव राजपूतदेखील सेनिको 
पेशाहून वेगळा उद्योग करणे कमीपणाचे मानतात. पण सांप्रत 
सैनिकी पेशा सर्वांना करता येत नसल्यामुळे त्यांना शेतात 
किंवा अन्यत्र मजुरी करणे भाग पडते. सांप्रत शेतो हाच त्यांचा 
मुख्य व्यवसाय झाला आहे. 

राजपूत लोक उंच, सुदृढ व देखणे असतात. त्यांच्या स्त्रिया 
सौंदर्य, नाजुकपणा, गोर वर्ण व सुबक बांधा यांविषयी प्रसिद्ध 
आहेत. राजपुतांचा सरदारी थाटाचा पोषाख म्हणजे अंगरखा, 
अचकन, चोळणा, डोक्याला साफा व गळबाभोवती रुमाल असा 
असतो. सर्वेसाधारण लोक धोतर किंवा लुंगी, सदरा, जाकोट, 
खांद्यावर रुमाल किवा उपरणे व डोक्याला फेटा असा पोषाख 
करतात. स्त्रिया घोळदार लेहेंगा, पोलक्यासारखी कोपरापर्यंतची 
चोळी आणि डोक्यावर ओढणी असा वेष करतात. त्यांच्या 
अंगावर खूप दागिने असतात. 

सरदार व श्रोमंत राजपुतांत पडद्याची चाल आहे. पूर्वी ही 
चाल तव्हती. पण मुसलमानांच्या संपर्कामुळे व प्रभावामुळे 
ती प्रचलित झाली. गरीव व कष्टकरी स्त्रियांना मात्र पडदा 
वापरणे शक्‍य नसते; त्यामुळे त्यांच्यांत ही चाल नाही. पूर्वी 


राजपुत 


राजपूत समाजात स्त्रियांना बराच मान होता. त्यांना स्वयंवर 
करता येत असे घरातल्या घरात त्या शिक्षण घेऊ शकत. 


शि २17 च्य 711117. 


राजपूत स्त्री 


अनेक राजपूत घराण्यांत विदुषी व कवयित्री स्त्रिया होऊन 
गेल्याची उदाहरणे इतिहासात आढळतात. स्वत:च्या शीलाचे 
रक्षण व्हांवे म्हणून हजारो राजपूत स्त्रियांनी जोहार केल्या- 
च्याही कथा आहेत. त्यांवरून त्यांच्या स्वाभिमानी वृत्तीची 
कल्पना करता येते. र 

खळ, सण, उत्सव - या मर्दानी जातीच्य 
घोड्यावर वसणे, कुस्ती, शिकार ; तसेच 
शस्त्रे चालविणे व धनुविद्या या गोष्टी £ 
त्यांना या खेळांची फार आवड असल्याचे 


नेम मारण्यात हे लोक फार तरवेज असतात. कुस्तीचा छंद 
वहुसंख्य लोकांना आहे. शिकारीचा तर त्यांना इतका नाद 
आहें, की वसंतागमानंतर ते आहेरिया नामक उत्सव करून 
शिकारीला आरंभ करतात. 

मर्दानी खेळांप्रमाणेच राजपुतांना फासे व बुद्धिबळे यांचीही 
"३. आवड आहे. फासे टाकून जुगार खेळणे रावापासून रंका- 
पयत सर्वांनाच प्रिय असते. मद्यपानाचा प्रसार या लोकांत अति- 


1 लोकांना पोहणे, 
तलवार, भाला, इ. 
प्रय होत्या. आजही 
दिसून येते. अचुक 


७७० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


का ल 


दाय आहे आणि ते प्रतिष्ठित मानळे जाते. यांच्यांत मद्याप्रमाण 
अफूचे व्यसनही अमर्याद आहे 

दसरा, दिवाळी, होळी-रंगपंचमी हे सर्व सण राजपूत लक 
साजरे करतातच. त्याव्यतिरिक्त त्यांचे काही विशेष सण वु 
उत्सव असतात आणि हे लोक ते फार थाटाने सानरे करतात. 
आहेरिया हा उत्सव अद्या प्रकारचा आहे. राजे, सरदार, सैनिक 
व इतर तरुण या उत्सवातील मृगयेत मोठ्या ईर्षेने भाग घेतात. 
रानडुकराची शिकार फार अवघड व धोक्याची असते आणि 
तोच या प्रसंगी मुख्यत: केळी जाते. राजपुतांचे त्या शिकार 
साह्स, शौयं व कोशल्य अवर्णनीय असते. त्या शिकारीत साहसी 
तरुणीही भाग घेतात व आपले तेज तरुणांना दाखवतात. त्यामुळ 
तरुणतरुणींना आपला जन्माचा जोडीदार निवडण्याची सघ. 
या उत्सवात मिळते. राजस्थानात वसंतोत्सवही अतिराय जोमात 
साजरा केला जातो. तो वसंतपंचमीपासून चाळीस दिवस 
चालतो. रंगीबेरंगी वस्त्रे परिधान करून गाणे-नाचणे-खेळण 
मोज करणे हाच लोकांचा मुख्य कार्यक्रम असतो. सर्वे धरातत 
व जाती-जमातींचे लोक त्यात मुक्‍तपणे भाग घेतात. हा कार्म, 
देवाचा उत्सव असतो. त्याच्याविषयीची ग्राम्यगाणी गात सत 
लोक भेदाभेद विसरून स्वच्छंदपणे हिंडतात. की 

रथसप्तमीला राजपूत लोक भान॒सप्तमी म्हणतात. त्या दिवर 
राजे, सरदार व सर्वे लोक यूर्यमंदिरापर्यंत मिरवीत जाऊन 
सूर्याची पूजा करतात. सूर्य ही सूर्यवंशी राजघराण्यांची कुणि 
देवता होय. 

फाग म्हणजे फाल्गुनातील होळी हा वसंतोत्सवाचाच 
भाग होय. त्यात महिनाभर रंग-गुलाळ उधळला जाती. | 
अष्टमी व पौणिमा या दिवशी त्याला विशेष बहर येतो. वि | 

त्यानंतर चैत्र महिन्यात स्त्रिया गौरीचा उत्सव करतात. तशी 
साठी उपवनात जाऊन त्या फुलांच्या माळा व गजरे घाला 
आणि झाडांना बांधळेल्या झोपाळयांवर बसून, झोके घेत या 
म्हणतात. नंतर शेतातल्या मातीची गौरीची प्रतिमा करूत रति 
स्थापना करतात. जवळच काळय़ा मातीत धान्य पेरतात. त्या 
अंकुर फुटून ते मोठे झाले, को त्यांच्या भोवती फेर भी ” 
नाचतात. अखेरच्या दिवशी गौरीची मिरवणक काढून ती तला | 
पर्यंत नेतात. तिथे तिचे पुजन झाल्यावर फेर धरून नांच 
करतात. पुरुष प्रेक्षक बनून ते दृश्य पाहतात. सायंकाळी ह्म 
काम करतात. 1 

त्यानंतर कामदेवाचा उत्सव होतो. चैत्र शुद्ध १३१ वि गर्त 
तिथींना मदनत्रयोदक्षी व मदनचतुदंशी असे म्हणतात. त्य़ा ना 
दिवसांत सवव स्त्रिया सर्वांगी पुष्पशुंगार करून मदनाची 
दोपरक्‌ गाणी म्हणतात व वेहोझ्पणे नृत्य करतात. 


ह वजजजाजाााायय .* ऑकया कशाव 


एक 


संड सातवा 


वैश्ाख महिन्यात धाकटी गौर म्हणून मागच्याच उत्सवाची 
आवत्ती करण्यात येते. राजपूत स्त्रिया वटसावित्रीचे व्रतही 
वैद्याख शुद्ध चतुदेशीस करतात. वेधव्यनिवारण हाच त्याचा 
हेतु असतो. ज्येष्ठ महिन्यात रंभापुजन केले जाते. रणांगणावर 
मत्य पावलेल्या वीरांचे स्वागत करण्यासाठी ज्या अप्सरा येतात 
त्यांची नायिका रंभा असते, म्हणून राजपूत स्त्रिया तिला पुजतात. 
ज्येष्ठातील दुसरा सण म्हणजे अरण्यषष्ठीचा होय. संततीची 
कामना करणाऱया स्त्रिया त्या दिवशी अरण्यात जाऊन काही 
विशिष्ट वनस्पतींचे भक्षण करतात. श्रावणातील नागपंचमी, 
रक्षाबंधन व कृष्णजन्म हे सणही राजपूत लोक महाराष्ट्रीयां- 
प्रमाणेच साजरे करतात. 

आदिवनातले नवरात्र व दसरा हें सण राजपुत लोक उत्सा- 
हाने करतात. त्यात शास्त्रपूजन व अइवपूजन यांना फार महत्त्व 
असते. कारण शास्त्र हे वीरतेचे व अश्‍व हे प्रगतीचे प्रतीक आहे. 

दीपावलीचा उत्सव राजस्थानातही अत्यंत महत्त्वाचा गणला 
जातो. त्यानंतर कातिक शुद्ध चतुदेशीस जल्यात्रेचा विशेष 
उत्सव मेवाडात साजरा करण्यात येतो. तलावाच्या काठी जाऊन 
वरुणाची पूजा करणे व पाण्यात दिवे सोडणे असा त्याचा कार्य- 


क्रम असतो. त 
एकंदरीत राजपूत लोक फार उत्सवप्रिय असल्याचे दिसून 

येते. सतत ७-८ शो वर्षे परकीय आक्रमणांचे आघात होत 
र तकारासाठी नेहमी लढावे लागत अस- 


असताना व त्यांच्या प्रति % 
तानाही अनेक सणसमारंभ साजरे करण्याची वृत्ती त्यांच्या 
ठिकाणी कायम राहिली, ती त्यांच्या वीरतेला साजेशीच आहे. 
देव-धर्म - राजपूत लोक मुख्यतः शिव आणि शक्‍ती यांचे 
उपासक आहेत. एकिंगजी हे मेवाडच्या राजवंद्याचे आराध्य 
देवत होते. त्याचे सेवक म्हणून मेवाडचे राजे राज्यकारभार 


चाळवीत. उदेपूरपासून १२ मैलांवर एकलिंगजीचे मंदिर आहे. 
ते राजस्थानातील प्रमुख र; 


शवस्थान होय. त्याव्यतिरिक्त हजारो 

शिवमंदिरे जागोजागी बांधलेली क. 2१ कीला 
हे लोक शक्तीची उपासना दुर्गा, गौरी, अन्नपूर्णा, ी 
आक्यापुरी, इ. अनेक नावांनी करतात. निरनिराळ्या घरा- 
ण्यांच्या त्या कुलदेवता असून, लग्न झाल्यावर लगंच वधू-वर 


च्या दशे तात. 
आपल्या कुलदेवीच्या दशशेनाला ज - 
माच्या भित्निभिच 


राजपुतांत वैष्णव ध मतच 
देखील बरेच आहेत. वल्लभ सत्रवा न डाल लीक 
असून, नाथद्वारा हे त्यांचे फार मोठे जा” काय लल 
पुत सूर्योपासक आहेत. हे लोक गणपती, हतुमान, -ा बा 
देवांनाही भजतात. काही लोक गळत डा पूजा 
नागपूजक आहेत. तेजाजी, गूगा मुर 


उपपंथांचे अनुयायी- 
अनुयायी कृष्णभक्‍त 
ही राज- 
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करणारेही वरेच आहेत. पितरांची पूजा व त्यांचे श्राद्ध या लोकांत 
प्रचलित आहे. हें लोक पिंपळाच्या वृक्षाला पवित्र मानतात. 

विवाहप्रथा - राजपूत लोकांत पुर्वी बालविवाह फार प्रच- 
लित होता. पण आता ती प्रथा बहुतेक बंद ज्ञाली आहे. एकाच 
घराण्याच्या अनेक शाखा होऊन त्यांच्या पोटजाती बनल्पामुळे 
अश्या जाती लग्नसंबंधाला वरज्ये मानतात. मुलीचा बाप नेहमी 
आपल्याहून उच्च कुळातील वर शोधतो. विवाहसंबंध ठरविण्याचे 
काम भाट किंवा चारण करतात, कारण त्यांना सर्वे कुळांची 
चांगली माहिती असते. मग वधूचा पिता आपल्या ऐपतो प्रमाणे 
वराकडे अहेर पाठवतो. त्याला टीका म्हणतात. त्यात वस्त्रा- 
लंकार, नारळ, घोडा व इतर वस्तू असतात. वराचे लोकही 
वधूकडे वस्त्रालंकार पाठवतात. मग लग्नाची तिथी निश्‍चित 
केली जाते. 

काही ठिकाणी मुलीचे लग्न प्रथम वराकडून आलेल्या कट्या- 
रीशी लावतात. मग वधूकडील मंडळी वराच्या घरी जातात 
आणि तिथे मुख्य लग्तविधी होतो. सामान्यपणे विवाहविधी 
मुलीच्या घरी होतो. 
त्यासाठी वरपक्षाचे 
लोक वाजतगाजत 
तिथे जातात. वधू- 
पक्षाचे लोक त्यांचे 
सीमांतपूजन कर- 
तात. आणि त्यानंतर 
मद्यपान होते. 

विवाहविधी 

चालविण्यासाठी 
ब्राह्मण पु रो हि त 
बोलावतात. तो देव- 
तांना आवाहन करून 
होमहवन करतो. मग 
वधू-वर अग्नीला 


चार प्रदक्षिणा घालतात. पुरोहित मंत्र म्हणतात. स्त्रिया गाणी 
गातात. एवढे झाल्यावर लग्नविधी पुरा होतो. 

यांच्यांत अनेक बायका करण्याची पद्धत आहे. पण श्रीमंत 
लोकांव्यतिरिक्‍त इतर लोक अधिक बायका सहसा करीत नाहीत. 
यांच्यांत घटस्फोटाची चाल नाही. विधवाविवाहही या लोकांना 
मान्य नाही. ती मर्यादा मोडन ज्यांनी विधवाविवाहू केला, त्यांना 
नातरायत हे नाव मिळाले व त्यांना जातिबहिष्कृत करण्यात 
आले. पण आता त्यांची संख्या इतकी वाढली आहे, कौ ती एक 
वेगळी जातच बनली आहे. मात्र इतर जातीतले लोक त्यांच्याशी 


राजपुत सरदार-राजपूत शैलीचे चित्र 


राजपुत 


विवाहसंबंध करीत नाहीत. उच्च कुळातळे राजपूत तर यांच्या- 
वरोबर भोजन करायला किवा हुक्का प्यायलाही तयार नसतात. 
मतिकप्रथा - राजपुत लोक प्रेत्ने जाळतात. अगदी ल्हान 
मुलांची प्रेते मात्र पुरतात. तिरडीवर प्रेत वांधण्यापुर्वी त्याला 
स्नान घालून नवी वस्त्रे ळेववतात. तिरडी वाहून नेणारे लोकही 
प्रथम स्नान करतात. स्मशानात गेल्यावर प्रेत चितेवर ठेवण्या- 
पुर्वी त्याला पुन्हा स्नान घालतात. ते चितेवर ठेवल्यानंतर 
त्यावर बलाची पानं, चंदन, धूप व नारळ ठेवतात. त्याच्या 
हातापायांना तूप लावतात. त्राह्मण मंत्र म्हणत असताना मृताचा 
वारस हातात पेटलेली ढलपी घेऊन चितेला पाच फेर्‍या घालतो 
व ती ढलपी प्रेताच्या मुखाला लावतो. मग चितेला अग्नी देतात. 
मृताशोच दहा दिवस पाळतात. त्या दहा दिवसांत द्रोणात 
साखर, दूव व अफूचे पाणी घाळून तो घराच्या छपरावर ठेवतात. 
तिसर्‍या दिवशी निवलेल्या चितेच्या राखेवर थोडे दूध ओतून 
मग राख व अस्थी गोळा करतात आणि त्यांचे नदीत किवा 
तळ्यात विसर्जन करतात. नऊ दिवस रोज पिंडदान केले जाते. 
अकराव्या दिवक्ली सर्वजण स्नान करतात. मृताचे श्राद्ध करतात. 
मग नात्यातील मंडळींना मेजवानी देतात. तेराव्या दिवशी 
ज्ञातिभोजन असते. त्या वेळी साधू, भिकारी व नोकरचाकर 
यांनाही गोडाचे जेवण मिळते. मृतासाठी दानवर्म व श्राद्धे कर- 
ण्याची प्रथा या लोकांत बरीच आहे 
राजपुत संस्कृती -इ. स. चे ८वेते १८ वे 
सुमारे एक हजार वर्षांतील राजपुतांचा इतिहास युद्धे आणि 
विनाश यांनी भरलेला आहे. त्या काळात राजस्थानात कघोर्ह 
शांतता नव्हती. तथापि तशा परिस्थितीतदेखील राजपुतांनी 
साहित्य व कला या क्षेत्रांत विलक्षण प्रगती केळी होती. राज- 
समुद व जयसमुद्र यांसारखी संगमरवरी पाषाणाने बांधून काढ- 
केळी विशाल सरोवरे, पिछोलळा तलावाच्या आत व काठावर 
बांधण्यात आलेली अप्रतिम राजमंदिरे; जयपुर व जोधपुर येथील 
भव्य राजमहाल; जागोजागी बांधलेली देवालये; विजयाची 
स्मारके म्हणून बांघलेळे उंच कोतिस्तंभ ; जेन यंतींसाठी वांघ- 
छेळे मठ व विहार, इ. असंख्य वास्तू आजही राजपुतांच्य़ा कळा- 
प्रियतेची साक्ष देत उभ्या आहेत. 
सामान्यत: राजपूत राजे सुविद्य होते. त्यांच्यायैकी वहुते- 
कांना विद्वान, कवी, विद्वानांचा परामर्ष घेणारा अशी विशेषणे 
लावलेली आढळतात. अनेक राजांनी स्वत: ग्रंथरचना केलेली 
असून, काहींनी निरनिराळ्या विद्वानांकडून ग्रंथ रचून घेतले 
होते.राजस्थानात काव्य, नाटक, संगीत, शिल्प, आयुवेद, ज्योतिष, 
इ. विविध विषयांवर ल्हिहिलेले ग्रंथ उवलब्ध झाले आहेत. त्यांतील 


काही शिलाखंडांवर कोरलेले आहेत. राजपूत राजांपैकी राणा 


दतेक या 


७७२ 


भारतोय संस्कृतिकोदश 


कुंभा याची साहित्यसेवा विशेप उल्लेखनीय आहे. तो षड्दर्श- 
नांचा पंडित असून, संगीतक्रास्त्रातटी पारंगत होता. त्याने स्वतः 
संगीतावर ग्रंथ रचले आहेत आणि शिल्पक्षास्त्रावर ग्रंथ रचून 
घेतले आहेत. त्याने निर्माण केळेला कोतिस्तंभ ; कुंभस्वाम, 
आदिवराहू इत्यादींची मंदिरे । कुंडे, तलाव, कुंभलगडचा किल्ला 
दी त्याच्या कळाभिरुचीची साक्ष देतात. बाप्या रावळ, रायमल, 
प्रताप, अमर्रासह, राजसिंह, जयसिंह, इ. अनेक राजपूत राजांनी 
साहित्याची व कळेची सेवा केलो आटे मोराबाईची भक्‍्तिरसान 
ओथंबलेली पदे तर सर्वतोमुखी झालो आहेत. सारांश उच्च 
संस्कृतीची जी लक्षणे आहेत, त्यांत कळा व साहित्य ही प्रधान 
लक्षणे असुन, त्यांचा राजवुनांनो उत्कट विकास करून दाखविला 
आहे. [म. यु. भा.; रा. रा. उ. व्हा: रा. जा: रोज 
संस्क्रति- ह. वा. देशपांडे, १९३६; ट्रा. का. वाँ.; एन्सा. य 
ए.; वि. मुं. रा. प.; हि. स. सं. वि. ] 


सिन शहाजहान वादशाहाच्या कारकीर्दीत 
राजपूत चित्रशेली मोगल चित्रशैलीची उपेक्षा सुरू झाल्या 
नंतर मोगल दरवारातुन परागंदा झालेले काही चित्रकार राज" 
स्थानातील राजपूत राजांच्या आश्रयाला गेले. तिथे त्यांनी ज्या 
नवीन पद्धतीची चित्रे काढली, तिला राजस्थानी क्रिवा राजपूत 
चित्रशेली हे नाव मिळाले. रामायण, महाभारत, गीतंगोविद, *' 
ग्रंथ व संतसाहित्य 
यांतील लोकग्रिय 
प्रसंगांवरीळ चि 
त्यांनी का ढच्या 
त्याचप्रमाणे लोक" 
जीवनातील प्रत 
गही चित्रा कित 
केले. त्यामु” 


बंधनेना ही क्ली 
झाल्यामुळे कढी” 
कारांच्या स्वर्तत 
प्रतिभेला व त्र 
कल्प नेला वाथ 
मिळू लागला 
त्यांनी रावाकृष्णांच्या लीलांचे चित्रण अधिक प्रमाणात केलेल 

आढळते. मात्र राधाकृष्णांच्या प्रणयाचा प्रतीकात्मक उर्पर्य 


अभिसारिका राधा-राजपुत शेळीचे चित्र 


| 
| 


खंड सातवा 


करून आत्मा व परमात्मा यांचे मीलन त्यांनी आपल्या चित्रांत 
दाखविले आहे, असे कलामर्मज्ञ म्हणतात. गौतगोविदावरील 


रागमाला - राजपूत शेलीचे चित्र 


चित्रे रचनेच्या दृष्टीने सावी असून, त्यांत गडद रंगाच्या पारवं- 
भमीवर छायेतारखी मनुष्याकृती, देवी सुबकता. व तालबद्ध 
हालचाल या गोष्टी दिसून येतात. त्यांच्या रंगसंगतीत योजना- 
बद्धता आढळते. रसिकप्रिया काव्यावराल चित्रांतील मनुष्या- 
कृतींवर मोगल शेळीची छाप पडली आहे. चेहऱ्याची पक दात 
चितारणे हे मोगल शोलीचे वैशिष्ट्य पट चिंब वा ल 
रागमाला, बारहमास व सहा ७३ कान शो परशाची 

कलावंतांची प्रतिभा पता गो रा क ह 


राजपत कलावंत निसर्गपूजव र े 
क. रेखांकित करण्यातल त्यांचे कौशल्य बल आहे. 
न उं मनोरम 

त्यासाठी त्यांनी प्रतीकांचे माध्यम वापरले आहे, तेह 


वाटते. अशा आलंकारिक पद्धतीने चित्रे काढताना डी आच 1) 
स्वच्छंद कल्पनाविलास करता येतो आणि आर मक प 
सहज करता येते. प्रतीकांच्या उपयोगामुळ राजपूत ठर 
सजीव वाटते. मानवी आकृतीच्या चित्रणात डोळ्यांचा आ ण 
माशासारखा काढून चित्रित व्यक्तीचे > मनोभाव जच 
सहजपणे व्यक्‍त केले आहेत. ही चित्रे प्रत कात्मक व क वळ 
असूनही व्यक्‍तीच्या भावनांची निदर्शक ठरली आहेत. 


७७ 


हि राजपुत चित्रज्ेली 


चित्रशेली व राजपूत चित्रशेली यांतले मुख्य अंतर हे, की पहिली 
दखवारी आहे, तर दुसरी लोकाभिमुख आहे. मोगल बादश्ा हांच्या 
आश्रयाला असलेल्या कलाकारांनी राजे, बादशाहा, सरदार, संत 
यांची चित्रे काढली आणि दरबारातील प्रसंग चित्रित केले. राज- 
पूत व पहाडी कलासंप्रदायात रावा-कृष्ण हे स्त्री-पुरुषांच्या 
शाश्‍वत मीलनाचे प्रतीक होत. याव्यतिरिक्त हरिण, मोर, मेघ, 
वर्षा, वीज, सपे, कदंब, लता, यमुनेचा प्रवाह, इ. सुबोध प्रती- 
केही या संप्रदायात वापरलेली आहेत. राजपूत चित्रकलेत काल्प- 
निक सृष्टीचे चित्रण केलेले नसूत, वास्तव सृष्टीलाच लाक्षणिक 
रूप दिलेले आहे आणि प्रणयाला प्रावान्य दिलेले आहे. गीत- 
गोविद आणि तशा प्रक्रारची हिंदी गीते यात जी मानवी प्रीती 
व निसर्गाची प्रफुल्लता आढळते, तीच राघा-कृष्णांच्या चित्रांत 
दिसून येते. शिव-पावेतींच्या चित्रात मात्र उंच उजाड पर्वतश्िखरे, 
शिलाखंड व भले मोठे देवदार वृक्ष दिसतात. त्यांतील उदासीनता 
शिव-पावंतीच्या एकाग्र तपस्येला अनुकूल वाटते. 
राजस्थानातील जोधपूर, जयपूर, उदयपूर, कोटा, बूंदी, किशन- 
गढ, नाथद्वारा, अलवार, बीकानेर, इ. निरनिराळया संस्थानांत 
निरनिराळया 
चित्रकारांनी या 
चित्रज्ञेलीची 
जोपासना केली. 
वेगवेगळ्या ठिका- 
णच्या कलाकारां- 
च्या चित्रपद्धतीत 
थोडासा फरकही 
दिसून येतो. त्या- 
मुळे त्या त्या पद्ध- 
तीला त्या त्या 
स्थानाचे नाव 
प्राप्त झाले आहे. 
जयपुर, जोधपूर, 
कोटा, बीकानेर व 
नागोर येथील 
राजप्रासादांत व 
मंदिरांत राजपुत 
गोलीची भित्ति- 
चित्रे आढळतात. 
पाहा - चित्रकला. 
[रूपसोंदर्य; श्री. 
महेंद्रश्तिह - अजन्ता, ऑगस्ट १९५८; राजस्थान; भा. सं. क.] 


राजस्थानी गवळण -राजपूत शेलीचे चित्र 


राजप्रासाद 


राजाचे निवासस्थान. राजवाडा. प्राचीन ग्रंथांत 
राजप्रासाढ' द्याला प्रासाद, राजगृह, राजभवन, राजगेह,राज- 
निवेवान, इ. प्रतिशब्द दिलेळे आढळतात. प्राचीन काळी राज- 
वाडा हा नगराचा केंद्रबिदू समजला जाई. राजवाडा बांधण्या- 
साठी प्रथम भूमीची निवड करीत. ती बहुघा नगराच्या मध्यभागी 
असे. ही भूमी बरीच मोठी असे. नगराच्या एक-नवमांश भागा- 
वर राजप्रासाद बांधावा, असें कौटिल्याने सांगितले आहे. मय- 
मतात हे प्रमाण एक-सप्तमांश एवढे दिले आहे. राजप्रासाद 
बांधण्याच्या पूर्वी विटा भाजून तयार करीत आणि जंगलातून 
लाकूड आणून ठेवीत. वास्तुविद्येत प्रवीण असलेले लोक राज- 
वाडा सुंदर व कलापूर्ण बनविण्याच्या कामी साहाय्य करीत. 
राजवाडा बांधण्यासाठी खूप खर्चे येत असे. खारवेळ राजाच्या 
महाविजयप्रासाद नामक राजवाड्याला कित्येक लाख मुद्रा खर्च 
आला होता, असे हाथीगुंफेतील एका लेखात लिहिलेले आहे. 
रामायणात राजप्रासादाचे सप्तभौम, भष्टभोम, अनेकभौम 
असे प्रकार सांगितले आहेत. भौम म्हणजे मजला होय. यावरून 
त्या काळी राजवाडा अनेकमजली असे, असे कळते. तसेच राज- 
वाड्याला अनेक चौकही असत. प्रत्येक चौकाला मोठे द्रार असे. 
दशरथाच्या राजभवनाला पाच चौक होते. प्रासादाच्या वरच्या 
मजल्यावर दशरथ राहत असे. युवराज रामचंद्राचे भवन दशर- 
थाच्या भवनापासून थोडे अलग होते. त्यात तीन चौक होते. वसि- 
ष्ठाचा रथ रामचंद्राच्या भवनात तिसऱ्या चौकापर्यंत गेला होता, 
असे रामायणात सांगितले आहे. पहिल्या चौकात मुख्य द्वार 
होते. मधल्या चौकात राजाचे हत्ती-बोडे बांधळेंळे असत. 
तिसर्‍या चौकात राम आणि सीता यांचे निवासस्थान होते. या 
चौकाला प्रविविकत कक्षा असे म्हटले आहे. इथे स्त्र्यध्यक्ष नामक 
वृद्ध प्रतीहार हातात वेत्रदंड घेऊन उभे राहत आणि काही 
युवक शस्त्रसज्ज होऊन रक्षणाथे खडे असत. कौसल्येच्या महा- 
लाला सात चौक होते. त्यांपैकी पाच चौकांनंतर अंत:पुर होते. 
त्यालाही दोन चोक होते. 
वाल्मीकिरामायणाच्या संदर कांडात (सर्ग ९-७) रावणाच्या 
राजभवनाच विस्तृत द्जत केळे आहे. त्या समस्त राजभवनाला 
आलय असे म्हटले आहे. आल्याच्या मध्यभागी रावणाचे भवन 
होते. त्याच्या भवनात शुंगाराची सर्व साधने उपलब्ध होती. 
अशोकवाटिकेतील त्याचा चेत्यप्रासाद गोलाकार व खूप उंच 
होता. तो शुभ्र वर्णाचा होता. त्याला हजार सुवर्णखचित स्तंम 
होते आणि पोवळ्याचे जिने होते. 
हषेचरितात स्कंधावाराचे म्हणजे राजाच्या शिबिराचे वर्णन 
केळेळे आहे. त्या शिबिरातही राजासाठी वेगळा महाल बांधलेला 
असे. हर्षाच्या स्कंघावाराच्या बाहेरच्या भागात प्रवेश केल्या- 
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वरोबर एका बाजूला गजशाळा ब दूसऱ्या बाजूला अश्वशाळां 
होती, असे हर्षचरितात सांगितले आहे. त्यानंतर राजाला 'भेटा- 
यला आलेले राजे, सन्मान्य व्यक्‍ती व परदेद्यातून आलेले दूत 
यांची निरनिराळी शिबिरे होती. स्कंधावाराच्या बाहेरच्या 
भागात बाजारही होता, असे हषंचरितावरून समजते. 

राजकुल - स्कंघावाराच्या अंतर्भागात राजकुल असे. राज” 
कुल म्हणजे सम्ग्राटाचे राजभवन होय. त्याच्या द्वारावर पहारे- 
करी असुन, सर्वांना आत प्रवेश मिळत नसे. राजकुलात अनेक 
चौक असत. ह्याच्या राजकुलाळा चार चौक होते. ते अत्यंत 
विस्तृत होते. हर्षाच्या राजकुलाच्या पहिल्या चौकात राजाच 
हत्ती व घोडे याच्या शाला होत्या. राजाचे वाहन पहिल्या 
चौकात येऊ शकत असे. 

राजकुलाच्या दुसऱ्या चौकात हर्ष राजाचा आस्थानमंडप 
होता. त्याला आस्थान, राजसभा व सभा अशीही नावे दिलेली 


भुत्त्वास्थानमडप | | स्नान टर णी 


|. क. >... ही. ७... 
| | > >न््ज्व्य््क्ञ 


॥ मिव, मंडप (बाह्याज्यान मडप'* 


माळ वयर वन्य | प्रतिहार गृह | टु 
:! ् 1 टू 
| ल प ळा ळा | | 


आहेत. कादंबरीत याला सभामंडप असे म्हटले आहे. या सभेत 
सजाच्या दरबारातील लोक एकत्र जमन महत्त्वाच्या विषर्या" 
वर खलबते करीत. राज्यवर्धनाच्या मृत्यूनंतर ्ह्षाने या 
आस्थानमंडपात प्रमुख दरबारी मंडळीशी सल्लामसलत केश 
राजकुलाच्या चोथ्या चौकात भुक्‍तास्थानमंडप असे. भोर्ज व 
सर राजा या मंडपात आपल्या इष्टमित्रांबरोबर वार्ताली | 
करीत असे. बाण कवी हर्षाला भेटण्यासाठी याच मंडपात ग 
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होता. आस्थानमंडप किवा बाह्यास्थानमंडप आणि भुकक्‍्तास्थान- 

मंडप यांत आणखी एका दृष्टीने फरक होता. आस्थानमंडपात 
दरबारातील सर्व लोक एकत्र येत असत; पण भुक्तास्थानमंड- 

पात राजाचे मंत्री, इष्टमित्र, सामंत, इ. निवडक लोकांनाच 
प्रवेश असे. त्यावरून डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल यांनी त्यांची 
तुलना अनुक्रमे मोगलांच्या दरबार-आम व दरबार-खास 
यांच्याशी केली आहे. 

धवलगृहू - राजसभेच्या आतल्या भागात धघवलगृह असे. 
हर्षांचे धवलगृह राजभवनाच्या तिसर्‍या चौकात होते, असे वाण 
सांगतो. धवलगृहाच्या द्वारपालांना अभ्यन्तर-प्रतीहार असे नाव 
होते. घवलगृहाला काही मजले असत. मजल्यांवर जाण्यासाठी 
जिने असत. राजेलोक वरच्या मजल्यांवर राहत असत. धवल- 
गहात अंगण असे व त्याच्या चारही बाजूंना दालने असत. 

न 'ध्रवलगृहाच्य च्या वरच्या मजल्यावर राजा आणि त्याच्या राण्या 
यांच्या राहण्याच्या खोल्या असत. याच मजल्यावर एका बाजूला 
वासगृह, प्रग्नीव व सौघ अशा आणखी तीन खोल्या असत. 
वासगहाच्या भितींवर चित्रे काढलेली असत. म्हणून तिला चित्र- 
शालिका असेही म्हणत. सौध हा राण्यांच्या मनोविनोदनासाठी 
बांधीत. प्रत्रीवकात राजाच्या भावांच्या स्त्रिया बसलेल्या होत्या, 
असे हृषंचरितात सांगितले आहे. 

याच मजल्यावर दुसऱ्या बाजूला प्रश्नीवकाच्या समोर चंद्र- 
ज्ालिका नावाचे एक दालन असे. ते बरेचसे उघडे असून, हवा 
खाण्यासाठी राण्या त्याचा उपयोग करीत. त्याच्य़ा दोन बाजूंना 
आणखी दोन दालने असत. त्यांत बसून संगीत, नृत्य, इ. कलांनी 
राजा आपले मनोरंजन करीत असे. | 

गप्त सम्राटांचा पाटलिपुत्र नगरातील राजप्रासाद अत्यत 
भव्य, कलापूर्ण व वैभवश्याली होता. राजप्रासादाच्या प्रत्येक 
बाजला संदर स्तंभ उभारलेले होते. आणि त्याच्यावर चारही 
बाजूंनी सुवर्णाच्या द्राक्षवेली करून चढवलल्या क काल 
वर्‌ ठिकठिकाणी चांदीचे मनोहारी पक्षी जंडवले होते. राज- 
प्रासादाच्या भोवती विस्तीण उद्यान होते. त्यात असंख्य पाळीव 
मोर व जीवक पक्षी होते. उद्यानात अनेक छायाकुज होते. 
तसेच देली विदेशी अनेक वृक्षही होते. ह वल सदेव हिरवेगार 
असत आणि त्यांची पाने कधीं गळून पडत ह नसत, उद्यानात 
वैर हेच, तिथे अनेक विशाल 
असंख्य पक्षी स्वेर विहार करीत असत. तसच, 
जलाशय निर्माण करून, त्यांत मासे सोडलेले असत. म 

राजप्रासादाच्या बाह्य भागाचे हे वणेत ग्रीक लेखकांनी केळ 
आ च्या अंतर्भागाची माहिंती कोटिल्याच्या अर्थ - 
हे. राजप्रासादाच्या अतभ 


शास्त्रावरून कळते, ती अशी- 
मत तट 
राजप्रासाद सुरक्षित राहावा म्हणून त्या या भोवती तट व 
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खंदक असत. प्रासादाच्या मागच्या भागात स्त्रियांची राहण्याची 
व्यवस्था असे. प्रसुतिकालात उपयोगी पडणाऱ्या अनेक ओष- 
घींचा साठा त्यांच्याकडे असे. त्यांच्या निवासस्थानाच्या बाहे- 
रच्या बाजूला राजकुमार व राजकुमारी यांचे निवासकक्ष असत. 
त्यांच्या समोरच्या बाजूला अलंकारभूमी, मंत्रभूमी, उपस्थान; 
तसेच युवराज व विविध विभागांचे अध्यक्ष यांची कार्याल्ये 
असत. या दालनांच्या मधल्या रिकाम्या जागेत राणीवशाचे रक्षण 
करणारे सैनिक असत. | 
राजाचे राहण्याचे महाल थोडे अलग असत. राजाच्या संर- 
क्षणासाठी धनुर्धारी स्त्रिया नेमलेल्या असत. तसेच त्याच्या 
नोकर-चाकरांचे गण शेजारच्या दालनांत खडे असत. 
राजप्रासादाच्या सुरक्षिततेच्या दृष्टीने त्यात अनेक चक्रव्यूह, 
गुप्त वाटा, भुयारे, चोरजिने, कळ दाबताच सरकणार्‍्या फरड्या, 
पोकळ स्तंभ, इ. केलेले असत. आग आणि विषारी जीवजंतु 
यांपासून राजाचे संरक्षण करण्यासाठी अनेक उपाय योजलेले 
असत. साप दिसताक्षणीच चीत्कार करून सूचना देण्यासाठी 
अनेक पोपट तिथे पाळलेले असत. तसेच विष पाहिल्यावरोबरच 


बीरबलाचा राजवाडा - फत्तेपूर सिक्री 


ज्यांच्यावर विविध प्रतिक्रिया होतात, असे अन्य काही प्रकारचे 
पक्षीही राजवाड्यात ठेवलेले असत. 
नंतरच्या कालातही भारतातील राजेरजवाड्यांनी भव्य, 
संदर व कलापूर्ण राजवाडे बांधले. त्यांसाठी त्यांनी अमाप पेसा 
दच केला. दिल्ली, आग्रा व फतेंपूर सिक्री येथे मोगल राजांनी 
वांघळेळे राजवाडे प्रसिद्ध आहेत. मव्य भारतात. आणि खाज 
स्थानात तर अनेक भव्य राजप्रासाद आहेत. त्यांपैकी चार 
राजवाडे स्थापत्यकलेच्या दृष्टीने प्रशंसनीय आहेत. 
त्यांपैकी पहिला राजवाडा ग्वाल्हेर येथील आहे. त्याचे नाव 
मानमंदिर असे असून, तो राजा मानसिंगाने बांधला आहे. हा 
प्रासाद चारशे फूट उंचीच्या टेकडीवर बांधलेला असून, त्याला 
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अनेक तटबंद्या आहेत. टेकडीच्या सर्व बाजू कापून काढण्यात 
आल्या असल्यामुळे मुद्दाम ठेवलेल्या दोन वाटांशिवाय तो गड 
चढून जाणे कठीण आहे. दोन्ही वाटांवर प्रवेशद्वारे आहेत. याच 
विशिष्ट टेकडीवर हा राजवाडा बांधण्याचे मुख्य कारण म्हणजे 
तिथे तीन प्राचीन देवालये आहेत. टेकडीच्या माथ्यावर हे मान- 
मंदिर वांधळेळे असुन, राजवाडा आणि किल्ला या दोहोंचेही 
ते मित्रग आहे. फिकट गुलाबी रंगाच्या दगडांनी हा वाडा 
बांधलेला आहे. त्याच्या भितींना आतल्या बाजूने झिलईदार 
अशा हिरव्या व पिवळ्या कोलांचा बर बसवलेला आहे. त्या- 
मुळे हा वाडा बहुरंगी वाटतो. वाड्याच्या भिती सरळसोट 
नाहीत. त्यांना मध्येमध्ये घुमटांचे बुरुज आहेत. हे घुमट पूर्वी 
तांब्याने मढवलेळे होते व त्यांवर सोन्याचे कळस बसवलेले होते. 
प्रासादाची लांबी तीनशे फूट व रुंदी एकशे साठ फूट आहे. 
त्यातील खोल्या व दिवाणवाने यांची संख्या चाळीस आहे 
राजवाड्यातील कमानी आणि स्तंभ यांवरील नक्षीकाम अप्रतिम 
आहें. थोडक्यात सांगायचे तर हा संबंध राजवाडा म्हणजे हिंदू 
स्थापत्यकलंचा एक उत्कृष्ट नमुना आहे 

ओर्च्छा आणि दतिथा येथे दोन भग्य राजवाडे आहेत. ते 
बांधल्याला तीनशे वर्षे होऊन गेली; पण त्यांच्यावर हवा- 
मानाचा कोणताच परिणाम झालेला नाही. हे दोन्ही राजवाडे 
बुंदेला राजपुत राजांनी बांधले. त्यांपेक्री ओर्च्छांचा राजवाडा 


दतिया येथील राजवाडा 


जुना आहे. हा वाडा बांधण्याकरिता अनेक दशके लागली. राजा 
बीर सिंगदेव (इ. स. १६०५-२६ ) याने त्याचा बराचसा भाग 
बांधला. बीर सिंगावर मोगल सम्प्राट जहांगीर याची विशेष 
मर्जी होती. म्हणून बीर सिंगाने ओर्च्छाच्या राजव्राड्याला जहां- 
गोर-महाल असे नाव दिले. या राजवाड्याची जागा उंचावर 
असून, बेतवा नदी राजवाड्याच्या भितींना स्पर्शन जाते. सोंदयं 
आणि संरक्षण अद्या दोन्ही दृष्टींनी या नदीचा उपयोग होतो. 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


दतियाचा राजवाडा इ. स. १६२० मध्ये बांधला गेला. तीही 
जागा उंचावर असून, त्याच्या एका बाजूला सरोबर आहे. या 
दोन राजवाड्यांत बरेच साम्य आहे. त्यांना अनेक मजले असून, 
त्यांत ऐसपेस असे अनेक दिवाणखानेव खोल्या आहेत. जहांगीर- 
महालात ऐंशी खोल्या असून, त्या बाहेरच्या सज्ज्यांनी एक- 
मेकींना जोडलेल्या आहेत. हे राजवाडे इतक्रे विशाल आहेत 


जहांगीरमहाल -- ओर्च्छा 


आणि त्यांची रचना इतको गुंतागंतीची आहे, की त्यांची तुलना 
चकव्यूहाशीच करता येईल. त्यांना अनेक शिखरे असून, त्यांत 
विविधता आहे. त्यांचे घुमट आणि सज्जे फ्रेंच राजवाड्याती 
दुमट आणि सज्जे यांप्रमाणे आहेत. बाहेरच्या भितींना झुल 
सज्ज आहेत. खिडक्या दगडांच्या असून, त्यांवर कोरीव कार 
केलेले आहे. ओर्च्छा ही बुंदेला राजपूत राजांची राजवा 
होती, मराठ्यांनी जेव्हा हा प्रदेश पादाक्रांत केला, तेव्हा त्यांत 
बुदेलखंडाची राजधानी झाली येथे नेली. त्यामळे साहर्जिक 
ओर्च्छाचे व तिथल्या राजवाडय़ाचेही महत्त्व पुढच्या 
कमी झाले. 

दतियाच्या राजवाड्याचा इतिहास थोडा वेगळा आहे. द 
राजवाडा बांधून झाल्पावर राजा बीर सिंगदेव याने शाहाजी 
बादशाहाविरुद्ध बंड केले. ते बंड शहाजहानाने मोडून का, 
त्याचा परिणाम असा झाला, कौ बीर याचा वनवासात / 
लागले. या राजवाड्यात त्यानंतर तो गली 


गै 
य कधीच राहायला _ , 
नाही. अनेक शतके हा वाडा तसाच ओस पडून राहिला हीत, 


* स. १९४७ साली फाळणीच्या वेळी अनेक सिंधी निर्वार्शि 
त राहून गले. त्यानंतर पुन्हाही तो ओसच आहे. री 
र्त्पू पेलां वड । 
कं गासुन २२ मेलांवर डीग येये चौथा राजवाडा म 
डरजमल याने तो बांधला. इ. स. १७५६ मध्ये त्या 


क आडी 


खंड सात॑ंबा 


बांधकामाला सुरवात ज्ञाली. हा राजवाडा सपाटीवर बांबलेला 
असून, त्याचीबांधणी मोगल पद्धतीची आहे. त्याच्या दोन बाजूंना 
दोन मोठे कृत्रिम तलाव असून, परिचमेकडील तलावाचे पाणी 
मुख्य राजवाड्याच्या भितींना स्पर्श करते. दोन तलावांच्या मध्ये 
एक ऐसपैस गच्ची आहे. तिच्यावर पाटाने पाणी षेळविलेले 


मा 
म चि 
तः की 


डी 


"गट 
॥॥॥ ग़ ॥॥॥ कु 
व्हाट टा 


सूरजमलाचा राजवाडा-डीग 


तयार केलेला आहे. त्यात कारं- 
चारही बाजूंना राहण्याच्या खोल्या 
सर्व राजवाडे किल्ल्यात बांध- 


असून, मोगल पद्धतीचा बगीचा 
जीही आहेत. बगीच्याच्या चार 
हेत. उत्तर भारतातील बहुतक व 
दड वत. पण हा राजवाडा किल्ल्यात बांधलेला नाही. क यन 
यालाही किल्ल्याचे साहचर्य आहेच. पूर्वेकडील तलावाच्या य ल्- 
कडे एक किल्ला बांधलेला आहे. एके काळी हा किल्ला अ न 
मानला जात होता. हा राजवाडा मोगल न्स चां “अ 
नमुना असला, तरी तो मुसलमानांच्या राजवाड ही ची गक 
बाबतींत भिन्न आहे. त्याचप्रमाणे मुसलमानी राजवाड 


तो मव्य आणि विशाल आहे. हिल 

, कमानी आणि जोड- 
मोगल पद्धतीच्या राजवाड्यांना अनक ताड का तों 
इमारती असतात. त्यामुळे त्यांना हायकू मोगलकालीन 

म्हणणे समर्पक ठरेल. म॑ बांधलेले 

शहरे म्हणणेच अधिक राजांनीच बांधलेले होते. 
- मीह गोठमोठ्या शाही 
स्थापत्यकलेच्या दृष्टीने ते अत्यंत जा ग 


राजवाड्यांनाही त्यांची बरोबरी करता | 
सं.; चं. मौ. उ. का.; प्रा. भा. न. न. ला”! 
ऑफ इंडिया, जुले १९५६] 


डे एक काम्य 
राजराजेश्वर त्रत होय. ज्या अष्टमील 
तात. 


| स्वाती नक्षत्र आणि 


पदार्थांचा नैवेद्य 
बुधवार असेल, त्या दिवशी हे व्रत कर भी विधी आहे. 
दाखवून शिवाची पूजा करणे हाया व्रताचा > [र, करगोटा, 
शिवमर्तीच्या समोर आचार्याला गळ्यातील एर्क हार 
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राजवंशी 


कर्णवलय, दोन आंगठ्या, एक हत्ती किंवा घोडा यांचे दान 
द्यावे, असे सांगितले आहे. हे न्रत यक्षपुजेशी संबंधित असावे, 
असे वाटते. फल- कुबेराच्या ऐश्‍वर्याची प्राप्ती. [ हि. ध.] 


ञराजे एक देवता. दशमहाविद्यांमधील जी चौथी 
राजराजेब्वरी शक्‍ती भुवनेश्वरी, तिलाच भेरव तंत्रात राज- 
राजेश्‍वरी असे म्हटले आहे. राजांहून अधिक सरस वैभव भोग- 
णारी आणि ब्रह्मा, विष्णू, महेश, इ. देवतांची आसने करून 
त्यांवर बसणारी म्हणून हिला राजराजेश्‍वरी म्हटले आहे. ब्रह्मा 
विष्णू, रुद्र, इ. देवतांनी आपापली नेमलेली कामे सोडून दिली 
आणि त्यामुळे ते प्रेतरूप झाले, अशी शाक्त तंत्रांतली कल्पना 
आहे. अशा वेळी ही त्यांच्या प्रेतांवर उभी राहून विशवव्यवस्था 
चालवते, असे म्हटले आहे. 

उत्तर प्रदेशातील उनाव जिल्ह्यात बांगरमऊ नावाच्या गावी 
हिचे प्रसिद्ध मंदिर आहे. इथली मूर्ती तंत्रशास्त्र व योगशास्त्र 
यांच्या आघारे बनविली आहे, असे सांगतात. याव्यतिरिक्त 
नेपाळमध्ये आणि रामेश्‍वर व विदर्भातील मंडला किल्ला या 
ठिकाणी हिची मंदिरे आहेत. 

राजराजेश्‍वरीला राजरा असेही म्हणतात. महाराष्ट्रातील 
काही ब्राह्मणांच्या घरी हिचे टाक असतात. या टाकांत तिच्या 
सात प्रतिमा असतात. या देवीच्या नावाने एक कुलघर्म असतो. 
घरात लग्नकार्य झाले म्हणजे हा कुलघमं करतात. काही ठिकाणी 
चैत्री पौणिमेलाही हा कुलधमे करतात. याला साडेतीन माण- 
सांचा अथवा साडेसात माणसांचा कुलधर्म म्हणतात. साडेसात 
माणसांत एक घरचे मेहूण, एक बाहेरचे मेहूण, एक ब्राह्मण, 
एक सुवाप्षिनी, एक ब्रह्मचारी (अर्धा माणूस) आणि एक 
विधवा, अशी माणसे जेवायला बोलावतात. यांतील विधवेला 
मायगोसावीण किंवा विठ्ठलसवाष्ण असे नाव आहे. 

या वेळी केलेला स्वयंपाक साडेतीन किवा साडेसात माणसां- 
पुरताच करतात. जेवण करून उरलेले अन्न जमिनीत पुरतात 
किवा गावाबाहेर नेऊन टाकतात. हा स्वयंपाक घरातल्या 
कुमारिकांच्या दृष्टीला पडू द्यायचा नसतो, अशी समजूत आहे. 
पाहा -मायराणी [ श्री. ना. गो. चापेकर - म. सा. प., वर्ष १ ले, 
अंक २ रा;देवीकोश २व ३; दे. क्रब्रा. प.] 


, .-. आसाममधील एक जात. यांची काही वसती बंगा- 
राजवंशी लच्या उत्तर भागांतही आहे. यांचे मूळचे नाव कोच 
असे आहे. आसामच्या उत्तरभागात हे कोच याच नावाने ओळ- 
खळे जातात. गोलपारा व कुचबिहार या भागात त्यांना राज- 


वंशी म्हणतात. बंगालच्या उत्तरभागात वसलेले कोच स्वतःला 


राजवंशो 
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राजवंशी न म्हणता क्षत्रिय म्हणतात. मात्र हे 
जानवे घालतात. 
आसाममधील कचारी आदिवासी लोक आणि म 
तील क्षत्रिय लोक यांच्या संबंधातून कोच 
समजूत आहे 
कोच जातीतील एक पुरुष विदवर्सिह याने उ. बंगालमध्ये 
राज्य स्थापले होते. कुचविहार ही त्याची राजधानी होती. हा 
कोच राजवंद्य पुढे फार प्रख्यात झाला. त्या वंशाच्या थोरवी- 
मुळे कोच जातीचे लोक स्वत:ला राजवंज्ी म्हणू लागले. मात्र 
इतर जातींचे लोक त्यांना कोच याच नावाने ओळखत होते. 
या लोकांनी राजवंशी हे नाव घेतले असले, तरी ते मूळचे 
फार घाणेरडे व मागासलेले लोक होते. इ. स. च्या २० व्या 
शतकात त्यांच्यांत सुधा रणेची चळवळ होऊन ते स्वतःला क्षत्रिय 
म्हणू लागले. यांच्यांतठे जे लोक ड॒कराचे मांस किवा कोंबडी 
खाणे व मद्य पिणे बंद कहून वेष्णव दोक्षा घेतात, त्यांना 
हरणिया म्हणतात. काही वर्षांनंतर ड्रे दारणिया राजवंशी जातीत 
सामील होतात. अक्या प्रकारे बरेच आदिवासी श््रिस्ती धर्मात 
न जाता राजवंशी म्हणजे हिंदू बनले आहेत. या लोकांत 
शिक्षणाचा प्रसार फारसा झालेला नाही. तथापि हे लोक 
शिष्टाचार पाळण्यात फार दक्ष असतात. 
विवाहूप्रथा -या लोकांत गांधर्व व ब्राह्म या दोन्ही विवाह- 
पद्धती रूढ आहेत. दुसर्‍या पद्धतीच्या विवाहात वघूला एका 
पाटावर बसवून वराभोवती सात वेळा फिरवितात. त्या वेळी 
न्हावी तिच्या डोक्यावर छत्री धरतो. या लोकांत बालविवाह- 
देखील रूढ आहे. पाहा-कोच. [ म. ज्ञा. को.; ट्रा. इं. ] 


सर्वच लोक 


व्यभारता- 
उत्पन्न झाळे, अशी 


एक ग्रामदेव. याचे ठाणे मध्य प्रदेशातील होशंगा- 
राबबा बाद जिल्ह्यात आहे. याच्या नावाचा पुकारा केला, 
तर सपं-विष उतरते, अशी समजूत आहे. ज्याला सर्पदंश झाला 
असेल त्याने एखादे वस्त्र अगर दोरी घेऊन, त्याला पाच गाठी 
मारून, ते गळयात घालायचे असते. नंतर * दोहाई राजवादेव ' 
म्हणजे “ राजवा देवा, कृपा कर! असे म्हणत ओरडायचे असते. 
मग “ विष उतरलें की, तुझ्या दर्शनाला येईन ' असा नवस 
करायचा असतो. विषमुक्त झाल्यावर देवाची पूजा करून 
गळ्यातील दोरी अथवा वस्त्र काढून टाकतात. [ देवीकोश ३] 


एक जमात. या लोकांची वस्ती बिहार व पदिचिम 
बंगाल, या प्रदेशात आढळते. डॉ. बुचननच्या 
दिवासी असावे. बिहारच्या काही भागांतील हे लोक 
भुझ्यांशी लावतात. सिरगुजामधील व भोवताल- 


राजबाड 


मते हे आ 
आपला संबंध 


भारतोय संस्कृतिकोश 


च्या भागातील लोक आपल्याला अधःपतित क्षत्रिय म्हणतात. 
परंतु बंगालमधील राजवाड लोक आपला जन्म कुर्मी व कोल 
यांच्या संकरातुन झाला, असे सांगतात. के. 
यांचा सामाजिक दर्जा निकृष्ट असून, ते स्वतःला वैष्णवपंथी 
म्हणवून घेतात. यांची वामिक कृत्ये पतित ब्राह्मण करतात. 
शेती हा यांचा व्यवसाय आहे. पुर्वी हे लोक दरोडेही घालीत 
असत. हे अभक्ष्य भक्षण करीत नाहीत. न 
विवाहप्रथा - यांच्यांत वाळ व प्रौढ अद्या दोन्ही विवाहपद्धती 
रूढ आहेत. विधवाविवाह सगाई पद्धतीने होतो. घटस्फोटालाही 
परवानगी असते. 
मतिकप्रथा - हे मृतांना जाळतात आणि त्यांच्या अस्थी 
जलात विसजित करतात. [से. इं. १९५ १वे. बें.; डाल्टन - 
इं. स्ट. पा. प्रे. एप्रिल १९६० ] 


ल हळ (१८६४-१९२६ इ. स.) महारा 
चयवाड, (१८ का; ष्ट्रातील अग्रगण्य इतिहाससंपो न. 
यांचे संपूर्ण नाव विश्वनाथ काशीनाथ राजवाडे. हे मुल कर 
णातील वरसई गावचे. यांचे आजोबा मळवळीजवळच्या र जन 
किल्लेदार होते. ते वडगावाला राहत असल्यामुळे यांचे बा वी 
व प्राथमिक शिक्षण वडगाव येथेच झाले. यांचे वंडीठ जड 

पणीच निवतेल्यामुळे यांचे पालनपोषण त्यांच्या चुलत्याने ल 

राजवाड बालपणापासूनच कुशाग्र बुद्धीचे व अभ्यासू क्क 


जय ष्ट 


म्हणून नावाजले गेले होते. भापा व गणित या दोन निया 
त्यांचे विशेष प्रभुत्व होते. व्यायाम करण्यात व खोखो-आट्या 
पाट्या यांसारख्या बलसंवर्धक खेळांतही ते पटाईत होते. त्या 5 
त्यांचे शरीर चांगलेच बळकट व काटक बनले. ह 
राजवाडे यांचे माध्यमिक व महाविद्यालयीन शिक्षण र 
येथे झाले. तथापि शालेय आणि महाविद्यालयीन अभ्यासक्रमा 
मर्यादितपणामुळे व केवळ परीक्षा पास होण्यासाठीच कराव्या 
लागणाऱ्या लेखनवाचनामुळे त्यांचे मन तिथे रमले नाही. क त 
दिवस ते शाळा अथवा महाविद्यालय चुकवून स्वतःला प 
कोंडून घेत व इंग्रजी, मराठी, संस्कृत, इ. भाषांतील गोची 
ग्रंथ वाचून स्वतंत्र ज्ञानसाधना करीत. राजवाडे यांच्या या १ 
तपामुळे अगदी तरुण वयातच ते प्रकांड पंडित झाले. डं 
३. स. १८९० साली राजवाडे वी. ए. झाले व लगेच € जॅ 
विवाह झाला. परंतु त्यांच्या पत्ती लवकरच निवर्तल्या व क 
वाडे पूर्ण वेळ ज्ञानाजनासाठी मुक्‍त झाले. मग त्यांनी आ, 
सवे जीवन इतिहाससंशोधन आणि ज्ञानसाधना यांना ती 
टाकले. मात्र त्यांच्या बौद्धिक कार्यामागील प्रेरणा 
ज्ञानाजंनाची नसुन, राष्ट्रीय होती, स्वदेशभक्तीची होती. 


खंड सातवा 


“ हो प्रेरणा आपल्याला कशी प्राप्त झाली, हे सांगताना राज- 
वाडे लिहितात - विष्णुश्याव्त्री चिपळूणकरांच्या टीकात्मक निबं- 
धांनी इंग्रजीच्या खग्नासापासून माझा बचाव केला. काव्येतिहास- 
संग्रहकारांच्या ऐतिहासिक पत्रांनी स्वदेश म्हणून काही आहे हे 
मळा कळले व परश्रामपंत तात्या गोडबोले यांनी छापलेल्या 
काव्यांनी महाराष्ट्रसारस्वताचा मला अभिमान वाटू लागला. 
त्यांनी १८९५ साली भाषांतर मासिक सुरू करून त्यात 
घ्ळेटो, अँरिस्टॉटलू, गिवन, शंकराचार्य, इ. महान तत्त्ववेतत्यांच्या 
ग्रंथांची भाषांतरे छापून मराठी भाषा समृद्ध ब संपन्न कर- 
ण्याच्या प्रयत्नाला ते लागले; परंतु हे भाषांतर मासिक सरा- 
सरी दोन वर्षे चालून बंद पडले. यानंतर त्यांनी मराठ्यांचा 
इतिहास, मराठी व संस्कृत भाषेचे ऐतिहासिक व्याकरण, जुन्या 
मराठी वाड्मयाचा इतिहास व भारतीय समाजाच्या इतिहा- 
साची समाजशास्त्रीय मीमांसा या विषयांना अनुसरून विपुल 
लेखन केले. आपल्या एकूण ३६ वर्षांच्या कततव्यरत आयुष्यात 
त्यांनी पुढील ग्रंथांचे लेखन केले-प्लेटोच्या रिपठ्लिक या ग्रंथाचे 
भाषांतर, ' मराठ्यांच्या इतिहापाची साधने ' या ग्रंथावलीचे 
अ सळ, ऐविवोपरतः यांतीळे काही शेंगा त्यार 


व्यासंगाचा 
प्रस्तावना या त्यांच्या विवेचक बुद्धीचा १ सखोल व्यास: प 
नमय लेखन व 


प्रत्यय आणून देणार्‍या आहेत. त्यांचे संशोध 
संपादित केलेले ग्रंथ यांचे महत्त्व अनन्यसा क 
माधवविलास चंपू व महिकावतीची र 
म्हणजे भारताच्या व महाराष्ट्राच्या इतिहासा 
गंभीर तत्त्वचिततच होय. 
याशिवाय, विश्‍ववृत्त, ग्रंथमाला, सरस्त 
नियतकालिकांतून त्यांनी केलेले स्फुट 
स्वरूपाचे व पुढीलांना प्ररक ठरणारे असे आह. र 
धातुकोश हेही राजवाडे यांचे चिरस्मरणीय कार्य समज कर 
मराठ्यांच्या इतिहासाच्या साधनांची जुळवाजुळव क -ऑ 
करिता राजवाडे यांनी सवे आयुष्य वाहिले; त्यांचा क 
करण्यासाठी ते निरंतर यात्रा करीत राहिले. त्यांचे मो 
जितके विपुल, तितकेच विविध, सरवंगामी व मूलगामी * 
राजवाडे यांना हे आपले संशोधन 
अडचणींना व हालअपेष्टांना तोंड द्यावे लागले; वेली 
आपल्या अदम्य उत्साहाच्या बळावर त्य विर ० 
राजवाडे यांच्या महनीय कार्येकतृत्वाचे वळ 
ताना श्री. रा. चि. ढेरे लिहितात - राजवाड्यांनी हू; स 
मध्ये ' मराठ्यांच्या इतिहासाच्या साधत, ह याती 
प्रसिद्ध केला. या खंडाला लिहिलेल्या प्रदीधं प्रस्तावन कि 
पूर्वसूरींच्या संशोधनाचा परामर्श घेऊन, इतिहासाच्या स 


तीमंदिर प्राचीप्रभा, ३. 


७७९ 


राजविद्या 


महत्त्व विशद केले आहे; अश्या साधनांच्या शास्त्रीय संपादनाची 
दिशा दाखवली आहे; एवढेच नव्हे, तर इतिहासशास्त्र आणि 
इतिहासाचे तत्त्वज्ञान यांचे व्यापक आणि उत्तृंग विवेचन करून 
त्या वेठकीवर मराठ्यांच्या इतिहासातील प्रेरणांचा आलेख 
रेखाटला आहे. राजवाड्यांच्या या प्रस्तावनेन प्रस्तुत क्षेत्रात 
नव्या युगाचे प्रवतंन घडविले. या क्षेत्रात स्वतंत्रपणे कार्य करू 
लागलेल्या त्यांच्या समकालीनांवर त्यांचा प्रभाव पडल्याशिवाय 
राहिला नाही. तसेच, त्यांच्या तेजोमय प्रज्ञेने भारावलेले अनेक 
अनुयायी त्यांना मिळाले आणि इतिहाससंशोधनाचे एक व्यापक 
आंदोलन सुरू झाले. इ. स. १९२६ च्या अखेरीस राजवाडे गेले 
आणि त्यांच्या आगे-मागे खरे, पारसनीस, मावे, साने इत्यादी 
अनेक ज्येष्ठ संशोधकांचा अंत जाला. म्हणूनच इ. स. १८९८ 
पासून १९२६ पर्यंतच्या कालखंडाला इतिहाससंशोघनाच्या संद- 
र्भात ' राजवाडे युग ' असे म्हणतात. [ रा. ले. सं. प्रस्तावना- 
श्री. लक्ष्मणद्यास्त्री जोशी; गंगाजळी ] 


राजविद्या व्यक्‍त विश्‍व हे अव्यक्‍्ताचाच आविर्माव आहे, असे 
ओळखून सर्व सेवाकार्य, साघना आणि तदनुषंगाने 


जीवनातील यच्चयावत क्रिया परमेश्‍वराला अ्पेण करण्यास 
ज्षिकविणारी विद्या म्हणजे राजविद्या होय. हिच्यात संन्यास 
आणि योग (गीता ९:२८) तसेच ज्ञान, भक्‍ती, दैवी संपत्ती 
आदि सर्व साधने (गीता ९-१३-१५) एकवटतात. ही जीव- 
नात प्रत्यक्ष अनुभ वास येणारी आणि तशीच आचरण्यास सुलभ 
असली, तरी तिच्यासाठी व्यक्‍तातील अव्यक्‍त ओळखण्याची 
आवश्यकता असल्यामुळे तिला महा-गुह्य म्हटले आहे. देहावरण 
जेदल्याशिवाय तिचे ग्रहण होऊ शकत नाही (गीता ९'१९ १९ 
योगवासिष्ठात ब्रह्मविद्येलाच राजविद्या म्हटले आहे- 
तेषां देन्यापनोदाथं सम्यग्दृष्टिक्रसाय च । 
ततो$्स्मदादिभिः प्रोक्‍्ता महत्यो ज्ञानदृष्ट्य: ।। 
अध्यात्मविद्या तेनेथं पुव राजसु वणिता । 
तदनु प्रसृता लोके राजविद्येत्युदाहूता ।॥। 
राजविद्याराजगुह्यममध्यात्मज्ञानमृत्तमम्‌ । 
ज्ञात्वा राघव राजान: परां निर्दुःखतां गता; ।। 
(यो. वा. २.११.९ ६-१८) 
अर्थ-दैन्य नाहीसे व्हावे व लोकात आत्मज्ञानाचा प्रसार व्हावा 
यासाठी आमच्यासारख्यांनी या ज्ञानाचा उपदेश केला. लुप्तप्राय 
झालेली ब्रह्मविद्या त्रध्रषषींनी क्षत्रिय राजांना शिकविली व त्या- 
नंतर तिचा लोकांत प्रसार झाला म्हणून तिला राजविद्या असे 
म्हणतात. ही राजविद्या अर्थात अत्यंत गुह्य अध्यात्म राजांच्या 
हस्तगत झाल्यामुळे त्यांचे दुःख नाहीसे झाले. 


राजविद्यां 


गीतेतळेच राजविद्या व राजगुह्य हे शब्द वसिष्ठानेही वापरळे 
आहेत. गीतेत सांगितलेडी राजविद्या इक्ष्वाकू वगैरे सुग्रवंशी 
राजांच्या परंपरेनेच प्रचारात आली आणि तीच वसिष्ठाने 
खमाला आत्मज्ञान होण्यासाठी सांगितली. [यो. सं. वा. ] 


राज (इ. स.च्या ९ व्या शतकाची अखेर ). एक कवी, 
अशखर नाटककार व साहित्यशास्त्रज्ञ. ठा यायावर नामक 
भराह्मण कुळात जन्मला होता. तो आपल्या ग्रंथात * महाराष्ट्र 
ऊैल्चूडामणी * असे स्वत:चे वर्णन करतो. त्यावरून तो मूळचा 
महाराष्ट्रीय होता, असे कळते. तो व त्याचे पुर्वज मूळचे विद- 
भतिले असले, तरी त्या काळात विदर्भामध्ये कोण्याही राजाची 
समृद्ध अशी राजवानी नव्हती. त्यामुळे राजशेखराच्या पूर्वजांना 
विदर्भात कोणाचा आश्वय मिळाला नाही. म्हणून ते कुटंब 
त्रिपुरीच्या कलचुरी राजांच्या आश्रयाला गेले. 

राजशेखराच्या पित्याचे नाव दु्दक (किवा दृहिक) आणि 
मातेचे नाव शील्वती असे होते राजद्येखर ब्राह्मण होता, तरी 
त्यान चाहुआन नामक क्षत्रिय कुळातील अवंतिसृंदरी या स्त्रीशी 
विवाह केला होता. त्यावरून त्याच्या काळी असे अनुलोम विवाह 
होत असत, असे दिसते. अवंतिसुंदरी ही विदुषी व काव्यशास्त्र 


जाणणारी होती. तिची काही अलंकारविषयक मते राजशेखराने 


आपल्या काव्यमीमांसेत उल्ठेखिळी आहेत. 

राजशेखराला छहानपणापासूनच काव्यकला मिळाली होती. 
त्यामुळ त्याला बालकवी अज्ली पदवीही मिळाली होती. त्या 
काळात कनौजच्या प्रतीहारांचे साम्राज्य भरभराटीत होते. 
महेंद्रपाल हा त्याच्या काळचा प्रतीहार सम्त्राट होता. राजज्ञेखर 
आपले नक्लीव काढण्यासाठी त्याच्या आश्रयाला गेला. राज- 
शेखराची विद्वत्ता समजून आल्यावर महेंद्रपालाने त्याला आपला 
गुरू केळे. तिथेच त्याला कविराज ही पदवी मिळाली. महेंद्र- 
पाळ व मागाहून त्याचा मुल्या महीपाल यांच्या दरबारी राहू- 
नेच राजशेखराने आपली वरीच ग्रंथरचना केली. 

३. स. ९१८ च्या सुमारास राष्ट्रकूट राजा इंद्र (तिसरा) 
याने कनौजवर स्वारी केली व ते नगर उद्ध्वस्त केले. या परा- 
जयानंतर प्रतीहारांच्या साम्प्राज्याला उतरती कळा लागली. 
स्हणून राजशेखर पुनश्च त्रिवुरी येथे युवराजदेव (पहिला) या 
केळचुरी राजाच्या आश्रयाला आठा. आपल्या काव्यमीमांसा या 
बृह्द्ग्रंथाच्या रचनेस त्याने त्रिपुरी येथेच प्रारंभ केला. 

राजशेखराचे पांडित्य काव्यक्षेत्रात उठून दिसणारे होते. 
त्याला स्वत:लाही त्या गोष्टीची जाणीव होती. वबालरामायणात 
तो स्वत:बद्दल्ध गौरवाने ल्हितो, ते असे -- 

"रेल बल्मीकभव: कवि: उरा तत: प्रपेदे भुवि भतृंमेण्ठताम्‌ । 
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भारतीय संस्कृतिकोशं 


स्थित: पुनर्या भवभू्‌तिरेखया स वर्तते सम्प्रति राजशेखर: र 
अथ - मौ पुरातन काली वाल्मीकी होतो. नंतर भतुंमेण्ठ या 
नावाने पृथ्वीवर आलो. त्यानंतर पुनश्‍च भवभूतीच्या आकारात 
राहिलो आणि तो मी सांप्रतकाळी राजशेखर या नावात 
अन्माला आलो आहे _ 
यावरून राजशेखराने वाल्मीकिरामायणाचे, भतृंमेण्ठाच्या 
टेयग्रीवववाचे व भवभतीच्या नाटकांचे सखोल अध्ययन केले होण 
असे कळते. तो स्वत:ला महाकवी न म्हणता कविराज म्हणे. त्यात 
त्या दोहोंची लक्षणे काव्यमीमांसेत सांगितली आहेत, ती अशी- 
जो केवळ एकाच प्रकारच्या प्रबंधात प्रवीण होतो, वी 
महाकवी म्हणतात. आणि जो सर्व भाषा, सवं प्रबंध मि 
भिन्न रस यांमध्ये आत्मतंत्र असतो, त्याला कविराज कटी 
हाकवीपेक्षा कविराज श्रेष्ठ असतो आणि जगात कवि 
विरळाच होतात. वानी 
राजशेखर खरोखरच कविराज होता. संस्क्रत, प्राकृत, नी 
व अनेक अपभ्रंश भाषा यांमध्ये त्याची निरावाधर गती होत!" 
या सर्व भाषांत तो लीलेने काव्यतृष्टी करीत असे. राजशेखरार्न 
वालरामायणात स्वतः रचलेल्या षट्प्रबंघांचा निर्देश केला आर्हि" 
ते सहा प्रबंध असे- नंदा 
(१) बालरामायण-हे दहा अंकांचे महानाटक असून, स नड. 
स्वयंवरापासून रावणववापर्यंतची रामकथा यात येते. या क 
रचनेत कवीने आपली समस्त काव्यचातुरी व पदविन्यासकौश 
या गोष्टी प्रकट केल्या आहेत. वि, 
(२) बालभारत - हेही एक नाटक असून, याचे फक्‍त दो र” 
अंक उपल्ब्ध आहेत. याचे दुसरे नाव प्रचंडपांडव असे आहे. त्या 
द्रीपदीस्वयंवर, कवूत व वस्त्रहरण या तीन घटनांचे वर्णन हा 
वरील दोन्ही नाटके महेंद्रपाळाचा पुत्र महीपाल याच्या प्र 
णेने रंगभूमीवर आली होती. ( 
(३) विद्धशालभंजिका- ही चार अंकांची नाटिका मा 
यात राजा विद्याधरमल्ल व राजकन्या मगांकावळी यांच 
प्रणयकथा वणिळेली आहे. र ीॅ. 
(४) कप्रमंजरी-- हे चार अंकांचे नाटक असून, ते प्रार्ठ डोर 
भाषेत लिहिल्यामुळे त्याला सट्टक असे म्हणतात. यात हिर 
॥ कुंतळ राजकन्या कपेरमंजरी यांची पधत 
हे. या सट्टकात कवीने प्राकृत भाषेचे संपूर्ण मा 
ओतले आहे. पद्यासाठी महाराष्ट्री व गद्यासाठी शोरसेनी प्रार्श 


परं जोण्हा उण्हा गरलसरिसो चन्दणरसो 
सेतक्ज्यारो हारो रअणिपवणा देहृतवणा । 


खंड सातवा 


सुणाली बाणाली जलइ च जलदह्दा तणुलदा 
वरिठ्ठा जं दिद्ठा कमलवअणा सा सुणअणा ॥। 

अर्थ- जेव्हा ती कमल वदना व सुनयना कर्पूरमंजरी दृष्टि- 
पथात आली, तेव्हापासुन चांदणे ताप देऊ लागले, चंदनरस 
विषवत प्रतीत होऊ लागला, काट्यांच्या टोकावर मीठ लावावे 
तसा हार दुःख देऊ लागला, रात्रीचा गार वारा देह जाळू 
लागला, कमलतंतू बाणावलीसारखे तीक्ष्ण लागू लागले आणि 
जलाने भिजलेली तनुल्ताही जळू लागली. 

(५) काव्यमोमांसा- एक साहित्यशास्त्रीय ग्रंथ. हा अठरा 
विभागांत पुरा करण्याचा राजदोखराचा मानस होता. पण त्याचा 
पहिला भागच तेवढा उपलब्ध असुन, तो अठरा अध्यायांचा आहे. 
कविरहस्य असे त्याने या पहिल्या भागाचे नाव ठेवले आहे. हा 
ग्रंथ अपुर्व आहे, असे म. म. काणे म्हणतात. मात्र त्यात काव्यातील 
रस, गुण किवा अलंकार यांचे विवेचन न करता, कवींना मार्ग- 
दर्शक होतील, अशा व्यावहारिक सूचनाच केलेल्या आहेत. 

पहिल्या अध्यायात काव्यमीमांसेच्या दृष्टीने शास्त्रसंग्रह 
केळेला आहे. दुसर्‍यात वाझंमयाचे वर्गीकरण नळ असून, त्याचे 
शास्त्र आणि काव्य असे दोन भेद सांगितले आहेत. तिसरा 
भध्याय काव्यपुरुषोत्पत्तीचा आहे. सरस्वतीपासून काव्यपुरुषाचा 
जन्मकसा झाला व तो पुरुष कोणत्या तत्त्वांचा बनला, हे सांग- 
ताना कवी म्हणतो- या | 
हब्दाथॉ. ते रोर्‌, संस्कृत मुखप, भाकत बाहुः, 
जघनमपमभरंशः, पेझ्षाचं पादौ, उरो मिश्रम्‌, समः प्रसन्नो मधुर 
उदार ओजस्वी चासि । उक्तिचणं 'च ते वचः, रस आत्मा, 
रोमाणि च्छन्दांसि, प्रकनोत्तरप्रवल्हिकादिकं च वाक्केलिः, 
अनप्रासोपमादयइच त्वामलंकुर्वेन्ति। | 
'अर्थ- हे काव्यपुरुषा, शब्दार्थ हे तुझे शरीर. संस्कृत मुख, 
ह, अपभ्रंश जघनभाग, पैशाची भाषा हे पाय, मिश्र 


प्राकृत बाहू, ७. 
भाषा हे हृदय, तू सम, प्रस्त, मुर, उदार आणि ओजर्स्व 


आहेस. सुभाषित हे तुझे वचन, रस हा आत्या, छंद हे रोम, 
समस्या, कोडी, उखाणे ही तुझी वाक्‌क्रीडा. अनुप्रास, उपमा, 
इत्यादिक हे तुला भूषित करतात. 
अशा या काव्यपुरुषाचा साहित्य 
रात (हे गाव विदर्भातले वाशिम असावे) 
कवीने सांगितले आहे. नीर 
कवीला काव्यरचनेच्या कामी उपयुर्वत वजयी न 
विषय काव्यमोमांसेत विवेचिलें आहेत. काव्य तांबद्दल 
य काव्यमौ आहि तयाते 


०. ग्य थ प 
कविसमथय हा शब्द राजशेखरानेच प्रथम वा न 
आ 7 उत्त्वाची ऐतिहासिक व ग्रंथविषयक 
पल्या या ग्रंथात काही महत्त्वाची ऐतिहा न 
ल्या या ग्रंथात काहा "९ कन पथ कौटिल्याच्या 


माहितीही दिली आहे. ' राजशेखराचा 


विद्यावधूशी वत्संगुल्म नग- 
विवाह झाला, असे 
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राजश्‍याभला 


अर्थशास्त्राच्या घर्तीवर लिहिलेला असून, त्याची भाषासरणी 
जरा बोजड वाटली, तरी एकंदरीत जोरदार आहे, असे म. म. 
काणे लिहितात. 

(६) भुवनकोश-या नावाचा भ्‌गोलवरणनात्मक एक ग्रंथ 
आपण रचला असल्याचे कवीने काव्यमीमांसेतच सांगितले आहे. 
कवीला भूगोलाची आवड आणि भूगोलाचे ज्ञान बरेच होते, 
असे दिसते. वालरामायणाच्या दहाव्या अंकात भूगोलाची बरीच 
माहिती त्याने दिली आहे. 

याव्यतिरिक्त हरविलास नावाच्या त्याच्या एका महाकाव्याचा 
उल्लेख त्याने वालरामायणात केला आहे. हेमचंद्र व उज्ज्वलदत्त 
यांनी त्या काव्यातळे एक-दोन इलोक उद्धृतही केले आहेत. पण 
हे महाकाव्य अद्यापि उपलब्ध झालेले नाही. 

शार्दूलविक्रीडित हे राजशेखराचे हातखंडा वृत्त होते. या- 
विषयी सुवृत्ततिलक या ग्रंथात असे म्हटले आहे- ' शादूलक्रीडि- 
तेरेव प्रख्यातो राजशेखर: ।' 

राजशेखर हा शब्दकवी आहे, असे श्री. बलदेव उपाध्याय 
म्हणतात. त्याच्या नाटकांत शब्दांचे अद्‌भुत चमत्कार अनेक 
ठिकाणी दिसतात. तो गौडी शेलीचा लेखक आहे. तो कुठे उणा 
पडत असेल, तर रसवत्तेत. त्याच्या वाडमयात रसपरिपाक कुठेच 
आढळत नाही. [ म. च. को.; सं. सा. इ.; सं. सा. सो. इ.; 
म. ज्ञा. को.; हि. वि. को.; क. न्‌. का. ] 


गोखरसरी इ. स. चे १४ वे शतक) एक जेन कवी. 
राजशखरछ्रा हा मल्धारी अभयदेवसूरीच्या शिष्यपरंपरे- 
तीळ तिल्कसुरीचा शिष्य होता. याने दिल्लीत राहून शाह 
महणसिंहाच्या प्रेरणेने चतुविशतिप्रबंध नावाचा ग्रंथ लिहिला. 
हा ग्रंथ मुक्‍तक छंदात आहे. याव्यतिरिक्त, प्रमाणन्यायतत्त्वा- 
लोकावर रत्नावतारिकापंजिका नावाची उपटीका, स्याद्वाद- 
कलिका व श्रीघराच्या त्यायकंदलीवर पंजिका, हे न्यायशास्त्रा- 
वरचे ग्रंथ याने लिहिले आहेत. [ म. च. को. ] 


देवीचे एक रूप. वामाचारी शाक्त हे तांत्रिक 
राजश्‍यासला पद्धतीने हिची . पुजा करतात. शुक्रवार हा 
हिच्या पुजेचा दिवस आहे. हिच्या पुजेसाठी विविध प्रकारची 
फुले लागतात. राजश्‍्यामलारहस्य या उपनिषदात, या देवीच्या 
मंत्र, त्यास, स्तवन, पुजा व मेथुन या पाच गोष्टी केल्याने भोग 
व मोक्ष मिळतो, असे म्हटले आहे. शांभव आणि शाक्त हे तिच्या 
उपासनेचे दोन भेद आहेत. प्रत्यक्ष योनी किंवा योनिचित्र हेच 
या देवीचे यंत्र होय. या यंत्राची पूजा शाक्तपंथातील खालच्या 
श्रेणीचे उपासक करतात. [ क्रि. स्ट. ले. उ. ] 


राजसूय 


कु एक श्रौत याग. याचे लक्षण नसे-' राजा सोतव्यः 
राजव्वय राजावा इह सूयते राजसूय: क्रतु: ' _- राजा उत्पन्न 
करावा किंवा राजा ज्यात उत्पन्न केला जातो, तो राजसूय 
होय (कालिका ३.१.११४). हा यज्ञ वराच जटिल असून, तो 
अनेक इष्टी, सोमयाग व पश्ुमेध यांचा समन्वय आहे. याचे 
अनृष्ठान २१ महिने किवा क्वचित तेहतीस महिने चालते. 
ज्याला राज्याभिषेक झाला आहे, अशा क्षत्रियालाच राजसूय 
करण्याचा अधिकार असतो; इतरांना नाही. काहींच्या मते 
ज्याने वाजपेय केला नाही त्यालाच हा अधिकार असतो; तर 
काहींच्या मते वाजपेय केल्यानंतरच राजसूयाचा अधिकार 
मिळतो. (कात्या. श्रौ. सू. २५.१.२; आदव. श्रौ. पु. ९.६१६॥. 
राजसूय यज्ञ करणारा सम्प्राट होतो, असे शतपथ ब्राह्मणात 
म्हटले आहें (९.३.४.८). । 
राजसूयात अनुमत्यादी इष्टी, मल्हादी पक्ष्याग व पवित्रादी 
सोमयाग असतात. त्यांच्यामध्ये गौणमुख्य असा भाव नसतो. 
फाल्गुन शुद्ध प्रतिपदेला राजसूयाचा आरंभ करतात. प्रथम- 
दिनी पवित्र नामक सोमयाग सुरू होतो. त्यात चार दीक्षा, तीन 
उपसद व एक सुत्या असते. शुद्ध अष्टमीला हा याग समाप्त होतो. 


राजा हा यागाचा कर्ता असतो. राजाला सोमभक्षण निषिद्ध 
आहे. त्यासाठी वडाचे फलासह अंकुर सोमासह विकत घेतात. 
त्याच्यावर संस्कार करून राजाने दह्यासह त्या अंक्रुरांचे भक्षण 
करायचे असते. नंतर अवभूथ स्नान होते. त्यानंतर तीन अनूबंध्या 
असतात. उदवसानीय इष्टीच्या जागी त्रेवातवीया इष्टी होते. 

दशमीच्या दिवक्ली अनुमतीष्टी होते. तिच्यात अष्टाकपाल 
पुरोडाश, एकादशीच्या दिवशी आग्नावेष्णव द्वादशकपाल 
पुरोडाश, द्वादशीच्या दिवशी अग्नीषोमीय एकादशकपाल पुरो- 
डाश, त्रयोदक्षीच्या दिवद्ली ऐंद्राग्न द्वादशकपाल पुरोडादा, 
चतुदेशीच्या दिवशी यवाग्रयण व व्रीह्याग्रयण अशा इष्टी होतात. 
पौणिमेच्या दिवश्ली राजसूयांतर्गत चातुर्मास्य याग सुरू होऊन, 
वेशवदेवपर्वाचे अनुष्ठान त्या दिवशी होते. कृष्ण प्रतिपदेपासून 
अमावास्येपर्यंत रोज पौर्णमासेष्टी होते. चेत्र शुद्ध प्रतिपदेयासून 
पौणिमेपर्यंत रोज पिडपितृयज्ञ वगळून दर्शेष्टी होते. कृष्ण 
प्रतिपदेला राजसूय इष्टी व त्यानंतर दद्यपुर्णमासेष्टी व नित्य 
पिडपितृयज्ञ होतो. त्यानंतर वैज्ञाख, ज्येष्ठ व आषाढ या 
महिन्यांत दर्शपूर्णमासेष्टी होतात. 

आषाढ पुणिमेला चातुर्मास्यान्तर्गत वरुणप्रधास व तेव्हापासून 
कातिक पुर्णिमेपर्यंत प्रतिदिन पूर्ववत दर्शपूर्णमासेष्टी होतात. 
कातिक पुणिमेला चातुर्मास्यान्तर्गत साकमेधाचे अनुष्ठान दोन 
दिवस होते. कातिक कृष्ण प्रतिपदेपासून फाल्गुन अमावास्ये- 
पयत पूर्ववत दशशपूर्णमासेष्टींचे अनुष्ठान करतात. 
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भारतोय संस्कृतिकोश 


फाल्गुन अमावास्येला राजसूयांतर्गत शुनासीरीय याग होता 
त्याच दिवशी पंचवातीय नामक होम करतात. चार दिशांना 
चार व मध्ये एक अग्नी प्रज्वलित करून त्यात होम करणे, शष 
याचे स्वरूप आहे. त्यानंतर इंद्रतुरीय नावाची दष्टी होत. 
त्यानंतर त्याच दिवद्यी अपामार्गहोम होतो. 

पुढे फाल्गुन शुद्ध प्रतिपदेला त्रिषंयुक्‍तेष्टी व चतुर्थीला 
ड्विहविष्केष्टी होते. त्याच दिवशी रत्नहवी नामक वारा इष्टींता 
प्रारंभ होतो. हे रत्नी वारा असून त्यांची नावे अशी - यजमान 
सेनापती, पुरोहित, पट्टराणी, सूत, ग्रामणी, क्षत्ता, संग्रहीता' 
अक्षावाप, गोविकर्त, पालगळ (दूत) व परिवृक्‍ती (पतिपुत” 
रहित स्त्री). या प्रत्येक रत्नीच्य़ा घरी क्रमाने एकेक ई 
करतात. फाल्गुन कृष्ण पक्षात कोणतेही कृत्य करोत नाहीत 

चेत्र शुद्ध प्रतिपदेस अभिषेचनीय या राजसूयातील जा 
सोमयागाचा विवी सुरू होतो. पहिल्या दिवशी दीक्षा, पुढ ती 
दिवस उपसद आणि त्यापुढच्या दिवशी सुत्या, असा तो पाच 
दिवस चालतो. याचा विधी उक्थ्याप्रमाणे असतो. या यागातील 
होता भूगू गोत्राचाच असावा लागतो. यात आठ देवतांना 
“* देवसु हवींषि ' नावाच्या आहुती द्यायच्या असतात. मग की. 
प्रकारची जळे आणून त्यांनी राजाला अभिषेक करतात. नंतर 
होम करून अध्वर्य सम्राटाच्या हाती तीन बाण व एक धनुष्य 
देऊन पुढील घोषणा करतो - 

आविमंर्या आवित्तो अग्निगृहपतिरावित्त इन्द्रो वद्धश्रवा 
आवित्तो मित्रावरुणो धृतत्रतावावित्त: पुषा विववेदा आवि 
द्यावापूथिवी विश्‍वशम्भुवावावित्तादितिरुरुशर्मा । सोमस्य त्वा 


__ भि __ चि चसेर्‌ कन रि ल | १ 
द्युस्नेनाभिषिञ्चाम्यग्नेर्त्राजता सुर्यस्य वचसेन्द्रस्येन्द्रियेण 


क्षत्राणां क्षत्रपतिरेध्यति दिद्यून्‌ पाहि ॥। 
(वाज. सं. १०. ९, १७.) 
अथ - हा यजमान अखिल राष्ट्राचा अधिपती झ्ञाला आहे/ 
हे तुम्ही जाणलेच आहे. गृहपती अग्नीने हे जाणळेच आहे. ज्यांच 
कीर्ती एकसारखी वृद्धिगत होत आहे, अशा इंद्राने हे जाणले थार 
कतेव्यपालनाचे व्रत ज्यांनी चालविले आहे, अशा मित्रावरुणांती! 


हे जाणले आहे. सर्वेज्ञ अशा पृषाने हे जाणले आहे. ज्यांच्यामुळ॑ 


सर्वे जगाला सुख होते, त्या द्यावापूथिवींनी हे जाणले आहे- इतकेच 
नव्हे; तर सर्वांना अत्यंत सुखप्रद अशा देवमाता अदितीनेही” 
“हा यजमान अखिल राष्ट्राचा एकमेव अधिपतिझाला ' हे जाणी 
आहे. हे यजमाना, चंद्राच्या यज्ञाने मी तुला अभिषेक कर, 
चंद्राच्या यशाने अभिषिक्त झालेला तू सर्वे क्षत्रियांचा क्षत्रियेश्त 
हो आणि इत्रूनी तुझ्यावर टाकलेल्या बाणांचे अतिक्रमण का 
तू स्वत:च्या शरीराचे रक्षण कर. हे यजमाना, अग्नीच्या तेज बेक 
मी तुला अभिषेक करतो, सुर्याच्या कांतीने मी तुला आव 


खंड सातवा 


करतो आणि इंद्राच्या सामर्थ्याने मी तुला अभिषेक करतो. 

मग राजा शुनःशेपाचे आख्यान श्रवण करतो. आणि त्यानंतर 
होता व अध्वर्यू यांना शंभर किवा हजार गायी दक्षिणा म्हणून 
देतो. मग व्याध्याजिनावर विष्णुक्रम नामक तीन पावले टाकतो. 
उरलेले सर्व अभिषेकजल पलाशपात्रात ओतुन ते आपल्या पुत्राच्या 
हातात देतो. नंतर नामव्यतिषंजनीय नामक दोन होम होतात. 

नंतर गायी पळवून आणण्याचा एक प्रतीकात्मक विधी होतो. 
राजा एका रथात बसून तो रथ एका गायींच्या कळपात नेऊन 
उभा करतो. नंतर धनुष्याच्या दोरीने काही गायींना स्पर्श 
करून “ यांना मी पकडले * असे म्हणतो. या गायी ज्यांच्या अस- 
तात, त्यांना त्याहून जास्त गायी देतो. नंतर यज्ञमंडपात येऊन 
रथविमोचनीय नावाच्या चार आहुती देतो. 

नंतर राजा खैराच्या आसंदीवर बसतो. पुरोहित आणि रत्नी 
त्याच्या भोवती बसतात. मग राजा आपला भाऊ, सारथी, ग्राम- 
प्रमुख व त्याचा भाऊ यांच्याशी द्यूत खेळतो. मग अवभूथस्नान 
होते. अनूबंध्या गाय अर्पण केल्यावर उदवसानीया इष्टी होते. 


अभिषेचनीयानंतर राजा दहा दिवस रोज अनुक्रमे त्वष्ट्यादी 


देवांना ' संसुपां हवींषि ' अर्पण करतो. हा विधी दशपेयासाठी 
सोमयागासारखाच असतो. 


उभार लेल्या मंडपात होतो. दशपेय हा स्‌तो 
याला दशपेय म्हणण्याचे कारण हे, की दहा सोमचमसांपंको 
प्रत्येक चमस दहा ब्राह्मण प्राशन करतात. य एक हजार 
गायी दक्षिणा म्हणून द्यायच्या असतात. शिवाय सोळा क्रत्वि- 
जांना विद्देष दक्षिणा द्यायची असते. वोवी ल 
त्यानंतर वैशाखात कोणतेही ढृत्य होत नाही. वेशाख पौणि- 
मेळा पंचविल नामक चरूचा यांग होतो. त्यानंतर प्रयुग्हवी 


टा प्रेला दोन पशुबंध 
नामक बारा इष्टी होतात. वॅशाख अमावास्य गु 
पय आजी ग दिवस केशवपनीय 


होतात. ज्येष्ठ शुक्ल एकादशीपासून पा स 

नामक सोमाचे अनुष्ठान केले जाते. ज्येष्ठ कृष्णप्रतिपदेला 
व्यृष्टिद्विरात्र विधीचा संकल्प होती हा ७... करत एका 
सोळा दीक्षा, बारा उपसद व दो पुत्या 2: 
महिन्यात समाप्त होतो. त्यानंतर 
“क्षत्रस्य धृती ' या विधीचा आरंभ होता. अष्टोम होतो, तोही 
समाप्त होणारा सोमयाग आहे. भागत मिच 
एक महिन्याचा असतो. श्रावण दलित 
आरंभ होतो. कातिक पौणिमेला राजसूयांच्या 
पशूंचा सोत्रामणी याग होतो. एवढे सगळ कि 
समाप्ती होते. या यज्ञात सवे मिळून ४४ 
८ सोमयाग व ७ दर्वीहीम दोतात- सव * इृष्टी, पशू व 
या व्यतिरिक्त त्या त्या सोमयागांच्या 11:20 अतत 


न 


सौत्रामणी यांचेही अनुष्ठान होते. 
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राजस्थान 


राजसूय हा राजाच्या चक्रवर्तीपदाच्या किवा साम्माज्याच्या 
प्रतिष्ठापनेसाठी केला जाई. स्वत:च्या सामर्थ्यावर सर्वे राजांना 
जिकून राजांचाही राजा म्हणून स्वत: अभिषेक करवून घेणे ही 
राजसूयातली मुख्य गोष्ट असते. धर्मराजाचा राजसूय प्रसिद्ध 
आहे. त्या यज्ञात अनेक राजांनी त्यांना नेमून दिलेली कामे केली 
होती. सवे राजांना जिंकून व अंकित करूनच राजसूय केला जात 
असल्यामुळे, त्यात अनेक स्वाभिमानी राजसत्ता अपमानित 
होत व ज्याच्या सामर्थ्यापुढे त्यांना वाकावे लागले, त्या सम्मा- 
टाच्या विनाशयासाठी टपून बसत. अपमानित होणाऱ्या राज- 
सत्तांचा असंतोष हेच पुढच्या युद्धाचे कारण ठरत असे. 

राजसूय करण्यापूर्वी दिग्विजय करावा लागे. तो केल्यानंतर 
सर्व जित राजांना यज्ञाला उपस्थित राहण्याविषयी निमंत्रण दिले 
जाई. त्यात सम्राटाला नजराणे व भेटी समर्पण करण्याचा एक 
मोठा समारंभ होत असे. अभिषेचनीयाच्या दिवशी सवेश्रेष्ठ पुरु- 
षाचा सत्कार केला जात असे. त्यालाच अग्रपूजा म्हणत. धर्म- 
राजाच्या राजसूय यज्ञात श्रोकृष्णाला अग्रपूजेचा मान मिळाला 
होता. ती गोष्ट सहन न होऊन शिशुपाल श्रीकूुष्णाला अपशब्द 
बोलला आणि त्याचे प्रायशिचत्त म्हणून श्रीकृष्णाने सुदर्शनचक्र 
फेकून शिशुपालाचे मस्तक उडवले. धर्मराजाच्या राजसूयात 
दुर्योधनादी कौरवांनाही नेमून दिलेली कामे करावी लागलो होती. 
त्यातूनच दुर्योधनाचा मत्सर पेटला व तीच पुढील महायुद्धाची 
नांदी ठरली. 

घर्मराजाच्या आघी हरिदचंद्राने राजसूय यज्ञ केला होता, 
असे महाभारतात सांगितले आहे. इतिहासकाळात कनोजचा 
राजा जयचंद्र याने राजसूय यज्ञ केला होता. [ हि-ध.; श्रौतयज्ञ 
परिचय-म. म. बिद्याघर गौड.; प. का. भा. वे. रा. द. उत्तराधे] 


भारतीय संघराज्यातील एक मोठे राज्य. याची 
राजस्थान पश्चिम व वायव्य सीमा पाकिस्तानाला भिडलेली 
असून, याच्या उत्तरेला पंजाब, ईश्ान्येला हरियाना व उ. प्रदेश, 
आग्नेय दिशेला मध्य प्रदेश व नैक्रेत्येलाा गुजरात ही राज्ये आहेत. 
याचे क्षेत्रफळ १, २२, १५२ चौ. मैल असून, १९७१ मधील 
क्षिरगणतीप्रमाणे याची लोकसंख्या २, ५७, २४, १४२ आहे. 
भारत स्वतंत्र होण्यापुर्वी हा प्रदेश अनेक देशी संस्थानांत 
विभागलेला असून, त्याला राजपुताना हे नाव होते. त्यात उदय- 
पूर, डंगरपूर, बांसवाडा, प्रतापगड, शहापुरा, बृंदी, कोटा, सिरोही 
करोली, जैसल्मीर, जयपूर, अलवार, जोधपूर, बीकानेर, धोल- 
पूर, टोंक व पालनपूर हो संस्थाने आणि काही जहागिरी यांव्य- 
ब्रिटिशशासित प्रदेशाचा समा- 


तिरिक्‍्त अजमेर-मेरवाडा या म 
बेश होत असे. राजपूत लोकांचा व राजांचा प्रदेश म्हणून इग्र- 


खंड सातवा 


साचून राहिलेले समुद्राचे पाणी कालांतराने आटले आणि तिथे 
समुद्राच्या तळाची वाळू तेवढी उरली. अजूनही त्या रेताड 
भूमीत शंख, शिपले व भिन्न भिन्न प्राण्यांचे सांगाडे सापडतात. 
सांभर, डीडवाणा, इ. खाऱ्या पाण्याचे तलावही त्या सागराचेच 
उरलेले भाग असावे. पूर्वेकडील डोंगराळ प्रदेशातली रेती मात्र 
पाण्यावरोबर वाहून गेली आणि तिथे नवी काळी माती निर्माण 
झाली. ती अग्निजन्य खडकांचा चुरा होऊन बनलेली आहे. 
नैस भिक विभाग - अरवली पवेतश्रेंगी राजस्थानाच्या मध्य 
भागी दिल्लीपासून सिरोहीपर्यंत पसरलेली असुन, तिच्यामुळे 
या प्रदेशाचे दोन विभाग झाले आहेत. अबू पर्वत हे त्या पवत- 
राजीचे दक्षिण टोक होय. तिथपासून अजमेरपर्यंत ही परवतराजी 
अखंड व अत्यंत उंच अश्ली आहे. अबू हा त्या रांगेतील सर्वात 
उंच पर्वत असून, गुरुक्षिखर हे त्याचे सर्वोच्च शिखर ५६५० 
फूट उंच आहे. अजमेरपासून रींगसपर्यंत या पर्वेतमाळेत यची 
खिडारे आहेत. रींगस ते खेतडी या भागात पुन्हा उंच डोंगर 
उभे असून, त्यामुळे मेवात हा प्रदेश अत्यंत दुर्गम वतला आहे. 
त्यानंतर खेतडी ते दिल्ली या भागात अगदी लहान डोंगर व 
तुटक तुटक टेकाडे आढळतात. र्‍ 
अरवली पर्वताची परिचिम बाजू उंच व॑ उभ्या पहाडांची वन- 
लेली आहे. आणि पलिकडे विस्तीर्ण वाळवंट पसरलेले आहे. 
त्यात सगळीकडे वाळची टेकाडे दिसतात. वार्‍यावरोबर आलेली 
वाळू जमून ती तयार झालेली आहेत. त्या प्रदेशात पाण्याचे 
दुभिक्ष असल्यामुळे बरीच जमीन ओसाड आहे आणि लोक- 
वस्तीही कमी आहे. ही तो प्रदेश 
अरवलीची पुर्व बाज मात्र उतरती टन आहे- ₹ गा 
म्हणजे एक विस्तीण पठार असुन, त्यात डोंगरांच्या अतत नग 
पुर्वेला पसरलेल्या आहेत. त्यात अनेक नद्या लॉ्गिर पवर न 
ण्येही आहेत. तो प्रदेश फार सुपीक आहे. ठी. नदी 
नद्या - पश्चिम राजस्थानात लुणी ही एकच स्य 
आहे पर उगम पावते 
. तिचे पाणी खारे असते. ती अजमेरजवळ 


खारी, 
आणि कच्छच्या रणात जाऊन गडप होते. जावी, ु् कक 
मिळतात. पूव र 


बांदी, सूकडी वगेरे लहान नद्या लुणीला नास, बाणगंगा, 
स्थानात मात्र जलसंपत्ती विपुल आह. *"“” बनी भिजला 
म वट ऱ्य ु ठ्य || नद्यांमुळ 

ही, खारी, इ. अनेक लहान-मो तात उगम पावते 


णाची अवल द शे गी विध्य पवंत र 
तो. चंबळ ही सर्वांत मोठी नद नेला मिळते. बनास 


आणि राजस्थानातुन वाहत जाऊन शेवटी यमु 


नदी अरवलीवरील कुंभलगडाजवळ उंगम पावते 


र व्या सिध व पावेती 
२०० मे बळेला मिळते. काली 
२०० मेल वाहत जाऊन चंबळ उगम जयपूरजवळ 


या नद्याही चंबळेला मिळतात. बाणगंगेचा न बाहेत जाऊन 
आहे. ती भरतपूर व घोलपूर या भागातून पूवटा " « 


भा. सं. को. ,..५० 
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यमुनेला मिळते. मही नदी ही मुख्यतः गुजरातमध्ये आहे. पण 
तिचा काही मार्गे राजस्थानाच्या अगदी दक्षिण भागातील बांस- 
वाडा व डंगरपुर या प्रदेशांतून गेलेला आहे. 

तलाव -या प्रदेशात गोड्या पाण्याचे नेसगिक तलाव नाहीत. 
सांभर, डीडवाणा, पंचपद्रा, छापर, इ. अनेक तलाव खाऱ्या 
पाण्याचे आहेत. पावसाळयात सांभर तलावाचे पाणी २० मेल 
पसरते. त्याची रुंदी २ ते १० मेल असते. उन्हाळचात मात्र हा 
फुगवटा ओसरतो. या प्रदेशात बांधलेले तलावही बरेच आहेत; 
ते चांगल्या पाण्याचे आहेत. उदेप्रपासून २४ मैलांवर जयसमंद 
नावाचा विस्तीर्ण तलाव आहे. तो इ. स. च्या १७ व्या शतकात 
राणा जयसिह याने गोमती'नदीला धरण बांधून निर्माण केला. 
त्याच शतकात राणा राजसिंह याने कांकरोलीजवळ राजसमंद 
हा तलाव बांधला. उदयपूरपासून ६ मैलांवर उदयसागर आहे, 
तो राणा उदयसिह याने इ. स. १५५९-१५६५ या कालखंडात 
निर्माण केला. उदयपूर येथील पिछोला तलाव सर्व भारतात 
अप्रतिम आहे. हा तलाव १५ व्या शतकात एका वंजारी शिल्प- 
काराने बांधला, असे म्हणतात. मात्र इ. स. १५६० साली उदय- 
सिंहाने त्याचा बांध उंच केला. त्याच्या काठावर राजवाडे बांध- 
लेले असून, सभोवार उदयपूर नगर वसलेले आहे. जवळच फ्त्त- 
सागर आहे, तो १९ व्या शतकात बांबलेला आहे. 

अजमेरजवळ आनासागर नावाचा एक अत्यंत सुंदर तलाव 
आहे. दोन टेकड्यांच्या मध्ये बांध घालून तो बनवलेला आहे. 
तो अर्णोराजाने इ. स. च्या १२ व्या शतकात निर्माण केला. 
संपूर्ण भरला असता त्याचा घेरा ७-८ मैल होतो. 

अजमेरपासून ७ मैलांवर पुष्कर सरोवर आहे. ते भारतातले 
श्रेष्ठ तीर्थस्थान मानले जाते. अजमेरजवळ वीसलसागर व 
फैसागर या नावांचे आणखी दोन तलाव आहेत. जोधपुरमधील 
वालसमंद व सरदारसमंद हे तलावही उल्लेखनीय आहेत. अबू 
पर्वतावरीऴ नक्की तलाव अत्यंत प्रेक्षणीय आहे. 

पक्ष्चिम राजस्थानातील जोधपूर भागाला मारवाड म्हणतात. 
पुर्वी यालाच मरुभूमी किवा मरुकांतार हे नाव होते. उत्तरे- 
कडील बीकानेर भागाला पुर्वी जांगल म्हणत. ॥विकॅडोल मका 
वार भागाला मेवात म्हणतात. जयपुरजवळ आंबेरच्या डोंगरा- 
वर धुंधू नदी उगम पावते, ती बनास नदीला मिळते. तिच्या 
तीरावरील सवे प्रदेशाला दूंढाड म्हगतात. बाणगंगा नदी मेवातः 
व ढंढाड यांची सीमारेषा आहे. पूव राजस्थानातील बनास 
नदीच्या दक्षिणेकडचा, अरवली व चंबळ यांच्या मधला प्रदेश 
मेवाड या नावाने प्रसिद्ध आहे. त्याच्या दक्षिणेकडील डुंगरपूर, 
प्रतापगड, बांसवाडा या महीकाठच्या का क 

हवामान - राजस्थानाचे हवामान अत्यंत (विषम आहे. तिथे 
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जांनी त्याला राजपुताना हे नाव दिले. त्यावूर्वी या प्रदेशाला 
रायस्थान हे नाव होते. कर्नल टॉड या इतिहासळेखकाने त्याचे 
रूपांतर राजस्थान असे केले. या प्रदेशातल्या बहुतेक साऱ्या 
जातीजमाती राजपूत लोकांशो आपला संबंध जोडतात. त्यामुळे 


याकिस्तान * अन्रुपगट 


॥/' 
१ 
), ॥/, 


हा राजपुतांचा प्रदेश ठरला व त्याला राजपुताना हे नाव मिळाले. 
या प्रदेशात राजपुतांची राज्ये होती, म्हणून त्याला राजस्थान 
हेही नाव पडले. पौराणिक काळात यालाच पारियात्रमंडळ असे 
म्हणत. नमंदेच्या उत्तरेळा असलेल्या पहाडी प्रदेशाचे प्राचीन नाव 


1] 


_* ,/ उद्धयपट 
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पारियात्र होते. पारियात्र पवत म्हगजेच अरव ठो पर्वतराजो होय, 
असे काही पडितांचे मत आहे. त्याच्या दोन्ही अंगो पसरलेल्या 
प्रदेशाला पारियात्रमंडल हे नाव होते. 

अत्यंत प्राचोन काळी, हिमालय पर्तंतराजीच्या दक्षिणेला एक 


क. कि 
गगानळगर 


*२४*५* 


समुद्र होता. 
हिमाल्य व विध 
पर्वतराजी निम 
रात वाहून गे 


..० राजस्थान 


उत्तय घ्रढे छा 


ब्रीळानेर तड वि 
कह त ऊतेहएट झंडन 
»___ श्रीक्ोडनगढ' सीकर ०... अलवार 
ग़्म्ग्ट ७ ७ ळू क , साळ सशेबर ३१ न 
नेखळमेर ग्या फ्ल्क्ट सपक १ यप री ढ 
ह. * «अनमेए तल 


क. अरवलीच्या पश्‍चिमेला सपाट व सखल 


, जु व (::4 

द्वापर युगात भूकंपासारख्या प्रचंड कल. 
ढ्‌ पि |“ 

य यांच्या मधली भूमी वर आळी आणि अर 

णि झाली. तिथल्या समद्राचे पाणी परिचम र 


मूमीर्व 


८* 
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हिवाळ्यात विलक्षण थंडी व उन्हाळयात तीव्र उप्णता असते. 
मारवाडमधील उष्णतामान तर सर्व भारतात जास्त आहे. त्या 
भागात वाळूची वादळे नेहमी होतात. दिवस व रात्र यांतील तप- 
मानातही वरेच अंतर असते. पदचिम राजस्थानात पाऊस अगदी 
श्रोडा पडतो. नंक्रंत्य भागात जरा अधिक पडतो. पूर्व राज- 
स्थानाच्या दक्षिण भागात भरपूर पाऊस पडतो. अजमेर व जय- 
ठरु या भागात मात्र त्या मानाने पाऊस कमी व अनियमित आहे. 
हा पाऊस उन्हाळ्यात पदिचिम सागराकडून येतो. बांसवाडा ते 
जालवाड, कोटा या प्रदेशात बंगालच्या उपसागराकडूनही थोडा 
पाऊस हिवाळ्यात मिळतो. 
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सिचन करण्याच्या योजना सुरू झाल्यामुळे शेतीच उत्पादन वाढल 
आहे. वाजरी, ज्वारी, गह, मका, जव, कडधान्ये, डाळी, तांदूळ 
ही इथली मुख्य धान्ये आहेत. तीळ, मोहरी, जवस, दाणे, कापूस, 
ऊस, तंबाखू हो प्रमुख व्यापारी पिके होत. जिरे, कांदा, लसूण, 
अफू हे पदार्थही पृप्कळ पिकतात. प. राजर थानातही सांप्रत जल- 
सिंचनामुळे शेतीचे क्षेत्र व उत्पादन वाढले आहे. भाकडानांगल 
धरणाच्या पाण्याचा उपयोग राजस्थानला बराच होतो. चंबळेवर 
बांवलेल्या धरणांमुळेही राजस्थानची भूमी नुफळा झाली आहे. 

खनिज संपत्ती - राजस्थानात चांदी, तांबे, शिसे, जस्त, 
लोखंड, अभ्रक, कोळसा व अँस्वेस्टॉस या पदार्थांच्या खाणी 


आंबेरचा राजवाडा 


वनस्पती - प. राजस्थानात पाऊस 


र इ कमी असला तरी, पिपळ, 
ड, निब, आंबा, डाळिंब, 


व रोहिडा, इ. वनस्पती काही ठिकाणी 
आढळतात. पूव राजस्थानात पाऊस जास्त असल्यामळे संत्र 


भरपुर झाडे, झुडपे असतात. दक्षिण भागातील डोंगराळ प्रदे- 


शात तर घनदाट जंगळे असून, त्यांत सर्व प्रकारच्या असंख्य 
वनस्पती सापडतात. 


शेती - राजस्थानातील शेती 
अवळबून होती, तोपर्यंत अन्नधान्य 
होत नव्हते. प॑ण आता विहिरी, 


मोसमी पावसावर सर्वस्वी 
च उत्पादन नियमित व पुरेसे 
तराव, कालवे' यांतून जल- 


आहेत. अभ्रक, कोळसा व तांबे हे पदार्थ विपुल प्रमाणात मिळ” 
तात. अँस्बेस्टॉसही पुष्कळ मिळतो. शिसे, जस्त, चांदी व लोखंड 
या धातूंच्या खाणोंतूनही बरेच उत्पादन होते. याव्यतिरिक्त 
बेरिळ, जिप्सम, कॅल्साइट, सोपस्टोन, मंगॅनिज, फेल्स्पार, 
कियनाइट, बेरीट, गार, मुलतानी माती व उत्तम वाळू हे पदाथ 
राजस्थानात पुष्कळ मिळतात. 

जोधपुरमधील़ मकराना हे स्थान उत्तम संगमरवरी पाषाणा” 
साठी प्रसिद्ध नाहे. किसनगड, जेसल्मोर, अजमेर, जयपूर, ई' 
ठिकाणीही निरनिराळ्या रंगांचा संगमरवर मिळतो. भव्य 


खंड सा 
र्‍ प्या राजस्थान 


प्रासाद बांधण्यासाठी लागणारे लाळ किवा इतर रंगांचे मोठाले जमना, पारी, वबरखेरी, सिरोही व अल्वारी या जाती दुघ व 
मांस यासाठी उपयुक्‍त आहेत. 

राजस्थानात उंटाचा उपयोग वाहून म्हणून बराच केला 
जातो. बीकानेरी, जैसलमेरी, मेवाडी, मेवाती, इ. जाती त्या 
दृष्टीने फार चांगल्या आहेत. बारमेर व जालोर जिल्ह्यांत 
आढळणारे मृल्लानी जातीचे घोडेही फार प्रसिद्ध आहेत. 

प. राजस्थानात पाण्याचे दुभिक्ष असल्यामुळे वा रंवार दुष्काळ 
पडतो आणि लाखो जनावरे चारापाण्यासाठी पूर्वे राजस्थानात 


पापाणही भरपूर सापडतात. 

उद्योगधंदे - राजस्थानात कोळसा व तेल यांची कमतरता 
नसल्यामुळे कारखान्यांसाठी लागणारी शक्‍ती म्हणून वीज 
उत्पन्न करण्याचे अनेक प्रकल्प हाती घेण्यात आले आहेत. 
त्यांतून मोठ्या प्रमाणावर वीजनिमिती होऊ लागली आहे. 
त्यामुळे विपुल प्रमाणात मिळणाऱ्या खनिजांचा उपयोग करता 


प्रेईल, असे अनेक कारखाने निघाले आहेत व निघत आहेत. 


सांभर, डीडवाणा 
व पंचपद्रा येथील 
मोठाले तलाव अगदी ! 
खार्‍या पाण्याचे 
असून, त्यांतून मोठ्या । 
प्रमाणावर मीठ 
तयार केले जाते. । 
| 


राजस्थानात पशू- | 
पालनाचा उद्योग फार | 


"॥ 


च्रालतो. भारतात 
पश्षूंच्या संख्येमध्ये “(1 
याचा तिसरा क्रमांक |; | 
आहे. मेंढ्या व |: 
बकऱ्या यांची संख्या 
तर सर्वात जास्त 
आहे. या प्रदेशातील 
निरनिराळध 1 जातींचे 
वेळ भारतात विशेष 
पसिद्ध आहेत. 
नागोरी, सांचोरे, 
धरपारकर, राठ, 
हेरियाणा व मालवी 
अशी त्यांची नावे 
आहेत. नागौरी 
जातीचे बैल खप मोठे असतात. या जाती 
दैत नाहीत. पण इतर जातीच्या गायी भरपूर दूध 
जातीच्या म्हक्ली उत्तम प्रतीचे भरपुर दूध देण्या 
भारतात प्रसिद्ध आहेत. 


“010 ता काकाला - जयपूर 


च्या गायी फारसे दूध 
देतात. मुरा 


वमग्रार्‍या जाती, 


व मध्य प्रदेशात 
वसतीला जातात. 
राजस्थानातील 
मेंढ्यांपासूत मिळ- 
णारी लोकर चांगली 
असून, ती मोठ्या 
प्रमाणावर इतर 
राज्यांत व परदेश्ां- 
तही पाठवली जाते. 
काही लोकर राज- 
स्थानातच रग, 
गालिचे वगेरे विण- 
ण्यासाठी खपते. तो 
एक तिथला मह- 
त्वाचा कुटीरोद्योग 
आहे. उत्तम जातीची 
लोकर जमवून बाहेर 
पाठवण्याचा उद्योग 
७: . फार मोठा आहे 
1४४४७६ व तो वाढवण्याला 
र बराच वाव आहे. 
प्रप्रेक् प शूंची संख्या 
भू अतिशय मोठी अस- 
ल्यामुळे या प्रदेशात 
हाडे व चामडी मुब- 


लक मिळतात. हाडांची भुकटी करून खतासाठी वापरता येते. 
पण राजस्थानात तसे कारखाने फारसे नाहीत. चामडी क. 
ण्याचा उद्योगही फारसा केला जात नाही. बहुतेक नच 
अन्य प्रांतांत पाठवली जातात. है दोन्ही उद्योग खूप मोठ्या 

करणे शक्‍य आहे. 


या प्रदेशात शेतीच्या अनुषंगाने 


४१२0४५००५० > 
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ने चालणारे उद्योग फारसे 
कमी आहेत व साखरंकारखानं 


_ मेंढ्यांमध्ये बीकानेरच्या नाली, नोदिळा डी या जाती 
गेसलूमीरची जेसल्मेरी व जोधपूरची भाण बकऱ्यांच्या नाही 
वेशेष चांगल्या आहेत. त्यांची लोकर उत्तम असते. 


त. कापडाच्या गिरण्या 


राजस्यान 


अगदी थोडे आहेत. तेलाच्या गिरण्या मात्र बर्‍याच भाहेत. 

जंगलात सापडणाऱ्या वस्तू म्हणजे लाख, डिक, आपट्याची 
पाने, कात, वाळा या होत. लाख उत्पन्न करून तिच्यापासून 
वांगड्या करण्याचा कुटीरोद्योग राजस्थानात सर्वत्र चालतो. 
विड्या वळणे, कात वनवणे व खसअत्तर तयार करणे हे कुटीरो- 
द्योगही पुष्कळ ठिकाणी आहेत. कागद बनवणे, लाकडाची खेळणी 
तयार करणे, कापडावर नक्षी छापणे, कपडे रंगविणे, रत्नांना 
पैलू पाडणे, चामड्याच्या वस्तूंवर जर भरणे, हातमागावर 
कापड विणणे, शेतीची उपकरणे वनवणे हे लघु-उद्योग राज- 
स्थानात सर्वंत्र आढळतात. कापडाला गाठी मारून ते रंगविण्याचे 
काम या प्रदेशात अत्यंत कलात्मक पद्धतीने केळे जाते. आणि 
असे कापड भारतात सवंत्र फार लोकप्रिय झाले माहे. 

मोगल काळात उत्तर भारत व॑ पद्चिम किनारा यांमधील 
ठपापारी वाहतूक राजस्थानमार्गे ,होत असे. भिलवाडा, चरू, 
राजगड, माळपुरा व पाली ही फार मोठी व्यापारी केंद्रे होती. 
पालीच्या बाजारात चीन, काइमीर, इराण, अरबस्तान, यूरोप 
व आफ्रिका येथील मालांची मोठी उलाढाल होत असे. तसाच 
व्यापार राजस्थानातील निरनिराळ्या शह्रांतून ब्रिटिश राज- 
वटीत आणि आजही चालू आहे. कलाकुसरीच्या कामासाठी 
राजस्थान प्रसिद्ध आहे. जयपुरची पितळी भांडी, सांगानेरचे 
छापील कापड, मकराना येथील संगमरवरी मूर्ती व चित्रे; उदय- 
पुर, जोधपुर व जयपुर येथील कातडी वस्तू, मेत्रा व जयपूर 
येथील हस्तिदंती वस्तू, नाथद्वारा येश्रील चांदीने मढवलेल्या 
वस्तू, जयपुरची रत्ने, इ. असंख्य वस्तू भारत्तातच नव्हे, तर पर- 
देशांतही लोकप्रिय ठरल्या आहेत. 

प्रागतिहासिक काल - राजस्थानात अनेक ठिकाणी उत्खनन 
करण्यात आले आहे व तिथे पाषाणयुगातील मानवाची चिन्हे 
सापडली आहेत. चंबळच्या खोऱ्यात आणि चितोडजवळ 
मध्याइमयुगीन मानवाची हत्यारे मिळाली आहेत. आहाडजवळ- 
ही अतिप्राचीन संस्कृतीचे अवशेष सापडले आहेत. त्यांत नाना 
प्रकारची मातीची सुबक भांडी, चित्रे व मणी आहेत. दगडी 
पायावर बांबलेल्या विटांच्या घरांच्या खुणाही तिथे आढळतात. 
त्या संस्कृतीचा काळ ४ हजार वर्षापूर्वीचा असावा आणि सांप्रत 
विध्यसातपुड्यांत राहणारे भिल्ल ती संस्कृती निर्माण करणाऱ्या 
मानवांचे वंशज असावे, असे म्हणतात. 

पश्चिम राजस्थानातील मरुभूमीतही दहा हजार वर्षांपुर्वी 
मानवाची वसती होती, असे दिसते. मारवाडात केलेल्या 
उत्खननामुळे त्या मानवाची उपकरणे उजेडात आली आहेत. ती 
दोन प्रकारची आहेत. त्यांवरून त्या प्रदेशात मानवाची वसती 
१०९०९ वर्षांपूर्वीपासून असावी, असे अनुमान करता येते. त्या 


७८८ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


काळी तिथे भरपूर पाऊस पडत असला पाहिजे. प्रारंभी ते ठाक 
शिकार करून पोट भरत होते व कंदमळेही खात होते. पाषाण" 
युगाच्या उत्तरार्घात ते शेती व पशुपालन करू लागले. चाकावर 
मातीची भांडो बनवणे त्यांना माहीत होते. अणी लालव 
रंगाची विविव प्रकारची भांडी मिळाली आहेत. 
राजस्थानातल्या निरनिराळया मानवसमूहांची माहिती पुरा. 
णांत मिळते. आर्य लोक पंजावातून बाहेर पडून पूर्वेला व दर्नि 
णला नवीन वसाहती करू लागले, तेव्हा राजस्थानात त्यांची प 


ऱ -. लि. २ ट्‌ ९ । | 
दान जमातीशी गाठ पडली. त्यांतली एक जमात अगदी रानट 


व नरभक्षक होती. पुराणांत त्यांनाच राक्षस म्हटले आहे. र 
जमात देत्य किवा दानव लोकांची होय. ते असुर वर्गात ची 
ते अनार्य असळे, तरी असम्य नव्हते. शारीरिक सामर्थ्यात तर 
ते आर्यापेक्षाही वलदंड होते. 
शकले नाहीत. 

उप्करारण्य म्हणजे आजचा अजमेरभोवतालचा प्रदेश 1 
त्यात दानवांची मुख्य वसती होती. मधू व कॅटभ हे त्या र. 
वांचे सरदार होते. विष्णूने सुदर्शनचक्र सोडून त्यांचा ना 
केला. त्यामुळेच त्याला मधुसुदन व कॅटभारी ही नावे प्र 
झाली. धुंधू हा मधू देत्याचा मुलगा होय. त्या घंधूला अयोध्येच्या 1 
उवल्याइव राजाने ठार मारळे आणि मग त्या क्षेत्रात भुत 
याइवाचा एक वंगज निकुंभ याने राज्य स्थापळे. त्यामुळे > 
क्षेत्राला धुंबुमार हे नाव मिळाले व त्याचेच रूपांतर ढुंढाई 
झाळे आहे भं 
च्या १३ व्या शतकापर्यंत होते. राजस्थानातील कित्येक ग 
कोट त्याच राजांनी बांधलेले आहेत, असे कनिंगहॅमचे मत क 


गक . यी रजक 
त्यामुळे आर्य त्यांना सहज नि 


1 होय. 


निकुंभाच्या क्षत्रिय वंशाचे राज्य त्या प्रदेशावर ई- _' 


भस > च . “डू गी प 
जयपुरच्या उत्तरेला मेवात या प्रदेशात मत्स्यांचे राज्य र 


हाभारतकाळातली मत्स्य देशाची राजधानी विराटरन र 
आज बेराट या नावाने जयपूर-दिल्ली मार्गावर वसलेली दिं€, 
मेवातच्या पश्‍चिमेला बीकानेरपर्यंतच्या प्रदेशाला पुर्वी जांगल 
नाव होते. त्या प्रदेशात शाल्वांचे जनपद होते. त्यांची राजधा भी 
अहिच्छत्रा (नागौर) येथे होती. झ्ञाल्व लोक आर्येजना 
नसून, काही ठिकाणी त्यांना दानवच म्हटलेळे आहे. त्य 
पायदळ नामांकित होते. त्यांच्या राज्यात बैल चांगले निवेश | 
सावित्रीचा पती सत्यवान हा शाल्व होता. या शाल्वांची सी 
मारवाड व मेवाड या प्रदेशांवरही असावी. याज 

इतिहास- भारतीय महायुद्धापूर्वी यादवांची अनेक गण 
राजस्थान, गुजरात व सौराष्ट्र या प्रदेशांत विस्तारली € द 
पण भारतीय युद्धानंतर यादवांचा नाश झाला आणि संस. 
ताची सामाजिक व राजकीय घडी विस्कटून गेली. त्यामु , 
काढातीढ परिस्थितीची माहिती फारशी उपलब्ध नाही. त्यात 


खंड सातवा 


वृद्धाच्या काळापासून इतिहासावर थोडासा प्रकाश पडलेला 
दिसतो. त्या काळी भारतात सोळा महाजनपदे निर्माण झालेली 
होती आणि मत्स्य हे त्यांपैकीच एक महाजनपद होते. पण 
कालांतराने तो प्रदेश मगध साम्माज्याचा एक भाग बनला. 
त्याच्या राजघानीत (वैराट येथे) सापडलेल्या भग्नावशेषांत मोर्य 
सम्राट अशोकाचा एक स्तंभ सापडला आहे. त्यावरील लेख 
आणि जवळच भीमजीकी डुंगरी येथे पहाडात कोरलेले शिला- 
लेख यांवरून राजस्थानचा बराच भाग मौर्य साम्राज्यात विलीन 
झाल्याचे कळते. कौटिलीय अथेशास्त्रानुसार पूर्व राजस्थानातली 
अर्जुनायन, कुकुर, इ. संघराज्येही नंदांच्या वेळेपासूनच मगध 
साम्राज्यात समाविष्ट झालेली होती. 

मौर्य वंशाची सत्ता दुवळी झाल्यानंतर भारतावर यवनांची 
आक्रमणे सुरू झाली. यवन राजा मिनांडर याची काही नाणी 
राजस्थानातील मध्यमिका नगरीत सापडली आहेत. या नगरीचे 
अवशेष चितोडपासून ८ मैलांवर आढळतात. पुष्यमित्र शुंग यान 
यवनांचा पराभव करून त्यांना मगध साम्राज्याबाहेर हाकडून 
दिले. मात्र यवनांची सत्ता पंजाबात प्रस्थापित झाल्यामुळे त्या 
प्रदेशातील मालव, क्िबी, यौधेय, इ. लोक राजस्थानात येऊन 
वसले. त्यांची बरीच नाणी जयपूर, मेवाड, इ- भागांत केलेल्या 
उत्खननात सापडली आहेत. 

यवनांच्या नंतर शकांनी भारतावर आक्रमण कलन वन्य 
प्रदेश जिंकला. नहपान हा त्यांचा नेता होता. त्यान पाह 
पासून नमंदेपर्यंतच्या प्रदेशावर सत्ता स्थापली होती. पण सात- 
वाहून वंशातील गौतमीपुत्र सातकर्णी याने त्याचा नाह करून 
शकांची सत्ता उखडन टाकली. त्यानंतर पंजाब व राजस्थान य़ा 
प्रदेशांतील गणराज्ये सातवाहनांची मांडलिक राज्य बनली. 

त्यानंतर कुशाणांचे आक्रमण आले. सातवाहनांनी सतत र 
वर्षे त्यांच्याशी संग्राम केला. पण कनिष्क या कुझा मोया 
सातवाहनांचा टिकाव लागला नाही. त्यांना न न 
हटावे लागले आणि सारा उत्तर भारत कुशाणांच्या पत्तत्वा? 
गेला. तथापि राजस्थानात यौधेय, मालव, ई' करर प जा 
णांच्या विरुद्ध झगडत राहिली होती. त्या वेळी नेक 
शकक्षत्रपांचे प्रबळ राज्य प्रस्थापित झालेळे होते. मंहोबिता १८" 
दामा याने राजस्थानातील बराच प्रदेश जिकून गळ क 
पण तो यौधघेयांना जिक शकला नव्हता आणि त्याच ना 
पु ढे ति 
३ कुशाणांची सत्ता नष्ट केली. त हे '्या 

पुढे लवकरच मंगधावर गुप्त वंद्याचे राउ पक वेर 
वेंबातील' समुद्रगुप्ताने मोठा दिग्विजय केला. 3.44. अत्य 
यांचे काही, चालले नाही इ.स.च्या ४ थ्या शतकात र 


हा गुप्त साम्राज्याचा एक भाग बनला. 
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राजस्थान 


त्यानंतर हुणांची भयानक आक्रमणे सुरू झाली. गुप्त राजे 
प्रवळ होते तोपर्यंत त्यांनी हुणांचा पराजय केला. पण गुप्त सत्ता 
दुबळी झाल्यानंतर हणांनी राजस्थानात धुमाकूळ घातला. 
राजस्थानातली जनता त्यामुळे उद्दिग्न झाली. पण लवकरच 
यश्ोधर्मा नावाचा शूर पुरुष उदयाला आला व त्याने हुणांना 
नामोहरम करून मध्य भारतात आपले राज्य स्थापले. इ. स. 
च्या ७ व्या शतकात पडिचिम राजस्थान गुजेरत्रा या नावाने 
ओळखले जात होते. कारण त्या प्रदेशात गुर्जर लोकांनी राज्य 
स्थापले होते. तोच राजवंश पुढे गुर्जर-प्रतीहार या नावाने 
प्रख्यात झाला. मात्र त्यांचे राज्य माळव्यात होते. गुजरत्रावर 
गुर्ज॑रांचे राज्य सुमारे ३५ वर्षे चालू होते. त्याच काळात मेवाड- 
वर गुहिलोत वंशाचे राज्य होते. हर्षवर्धन याने कनोजचे 
साम्राज्य स्थापले, तेव्हाही राजस्थानातली ही राज्ये स्वतंत्र 
होती. हर्षांच्या नंतर उ. भारतात एकछत्री सत्ता उरली नाही. 
पण इ. स. च्या ८ व्या शतकाच्या आरंभी यशोवर्मा नामक 
महापराक्रमी पुरुष कनोजच्या सिंहासनावर बसला. त्याते मोठा 
दिग्विजय केला, त्यात राजस्थानही जिंकले. पण त्याची सत्ता 
अल्पकाळच टिकली. त्याच सुमारास अरबांनी भारतावर पुन्हा 
आक्रमण केले आणि कच्छ, काठियावाड, गुजरात व द. राज- 
पुताना हे प्रदेश पादाक्रांत करून माळव्यापर्यंत मजल मारली. 
पण अवंतीच्या गुर्जर-प्रतीहार वंशातील नागभट राजाने त्या 
आक्रमणाला यशस्वी प्रतिकार केला. त्याने मारवाडातील गुर्जर 
राज्यावरही प्रभुत्व मिळवले होते. 

मेवाड - मेवाडमध्ये त्या वेळी मुहिळोत वंद्यातील बाप्पा 


रावळ राज्य करीत होता. पण चितोडवर मौये घराण्याचे राज्य 


चितोडगडाचे विहंगम दृश्य 


चा पराभव करूत चितोडगड घेतला असावा. 


बांनी त्यां 
गेळवती करून तो गड सर केला. जयपूर 


बाप्पाने अरबांचा परामव 


राजस्थान 


येथेही गुहिलोत वंशाच्या एका शाखेचे राज्य होते. ही दोर्न्ह 
राज्ये अवंतीच्या प्रतीहारांची अधिसत्ता मानीत होती. 
गुहिलोत घराण्यात इ. स.च्या ९व्या शतकात खुम्मान 
नामक थोर पुरुष होऊन गेला. त्यानेही बाप्पाप्रमाणेच अरवांच 
आक्रमण मोडून काढले. इ. स. च्या १० व्या शतकाच्या 
पूर्वार्धात गुहिलोत राजा भतृंपट्ट याने प्रतीहारांची सत्ता झुगारून 
दिल्ली व राज्य स्वतंत्र केळे त्यानंतर सुमारे ३५० वर्षे मेवाडचे 
राज्य स्वतंत्र राहिले. इ. स. १३०० पर्यंत मेवाडच्या राजांनी 
मुसलमानी आक्रमणांना जोराचा प्रतिकार करून आपले स्वातंत्र्य 
अवावित राखले. इ. स. १३० ३ मध्ये मात्र अलाउद्दीन खिलजीने 
चितोडगड सर करून मेवाडचे राज्य घेतले. पण लवकरच राणा 
हम्मीर याने ते परत जिकून घेतले. त्यानंतर वाबराच्या 
आक्रमणापर्यंत सुमारे पावणेदोनशे वर्षे मे वाडचे राज्य वैभवाने 
नांदले. राणा सांगा हा सभोवतीच्या सर्व सुळतानांना हतवल 
करून मेवाडचा मुकुटमणी बनला, पण पुढे बावराने त्याचा 
पराभव केला. त्यामुळे मेवाडच्या प्रतिष्ठेला मोठा धक्का वसला. 
त्यानंतर मेवाड स्वतंत्र राहिला, तरी चितोडगड मात्र अकवराने 
जिकून घेतळा. राणा प्रतापने मेवाडचे स्वातंत्र्य राखले व 
प्रतिष्ठाही उंचावत ठेवली. पण त्याला चितोडगड मात्र घेता 
आला नाही. त्याच्या मागून तर मोगल बादशाहाने मेवाड 
राज्यच जिकून घेतले. ते इ. स. १६८१ मध्ये पुन्हा स्वतंत्र झाले. 
औरंगजेबाच्या मृत्यूनंतर मोगल बादशाही दुबळी झाल्यामुळे 
मेवाडचे स्वातंत्र्य अवाधित राहिले. पण कालांतराने उत्तर 
भारतात मराठी साम्राज्य प्रस्थापित होऊन मेवाडचे राजे 
शिद्यांचे अंकित झाळे. पुढे मराठ्यांच्या ऐवजी इंग्रजी सत्ता आली 
आणि उदयपूर हे मांडलिक संस्थान वनले. 
मारवाड - इ. स. ११९४ मध्ये कनौजचे राज्य नष्ट झाल्या- 
नंतर जयचंद्राचा एक वंशज सियाजी आपले काही लोक वरो- 
वर घेऊन राजस्थानमधोल मरुभूमीत जाऊन स्थायिक झाला. 
त्याने इ. स. १२१२ मध्ये पाली येथे राठोड वंशाचे राज्य सुरू 
केळे. त्या वंश्यातील राव चृंडा याने इ. स. १३९५ मध्ये पडि- 
हारांकडून मंडोर नगर घेतले. इ. स. च्या १५ व्या शतकात 
त्याच्या राज्याचा विस्तार झाला. इ. स. १४५९ मध्ये जोधा 
नामक राजाने जोधपूर वसवले. त्यानंतर मालदेव (इ. स. 
१५३२-६२) याने आपल्या राज्याचे सामर्थ्ये खूप वाढवले. 
जोधपूरचे राज्य राजस्थानात 
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भारतीय संस्कृतिको 


“> म ह. चि क नं सेत 
जहान व औरंगजेब यांची सेवा केली. त्याच्या नंतर त्याना 
पती दुर्गादास याने राठोडांचे राज्य राखण्याची पराकाप्ठा 


र) ट्री 
3 ह. 


1 . . 
णी हि ॥/९ वि 
य णा 


४ ४ : 


///॥$* च स्स्स 
//// ॥। ष्य १००५००५.“ 


जसवंतसिगाचे स्मारक -- जोधपूर 


- राज 
सतत ३० वर्षे लढा देऊन त्याने अजितसिंगाला जोधपूरन | 
परत मिळवून दिले. पण त्याचे स्वातंत्र्य अल्प काळ 1 
अजितसिंगानेच मोगलांची ताबेदारी पत्करली. हई 

अजमेर - शाकंभरीचा चोहान वंद्य फार प्रसिद्ध आ व्रतं 
स. च्या १० व्या शतकाच्या उत्तरार्धात त्यावे राज्य क 
झाले. इ. स. च्या १२ व्या शतकात अजयराज याने अजमर ह्वोढ रत 
वसवले. त्याच वंशात प्रसिद्ध राजा पृथ्वीराज चौहान बांती 
गेला. कुतुबुद्दीन ऐबक याने अजमेर जिंकले तेव्हा अनेक पु र 
जोहार केला व चौहान वंशाचा अंत झाला. त्या घराण्या 
ह्म्मीर याने रणथंभोर येथे काही काळ राज्य केले. पण 
ई. स. १३०१ मध्ये अलाउद्दीन खिलजीने जिकले. कित हीत 

इ. स. च्या १५ व्या शतकात अजमेर मेवाडच्या अंकित र 
पण लवकरच माळव्याच्या सुलतानाने ते घेतले. त्यानंतर क र 
१५२३१ पासून तिथे मोगलांची सत्ता प्रस्थापित झाली. बाड 
दुबळी झाल्यानंतर तिथे मारवाडची सत्ता आली आणि € 
मराठ्यांनी तिथे आपले वर्चेस्व स्थापले. ; 

राजस्थानातील प्रमुख राज्यांचा इतिहास हा असा ,ही. 
त्याव्यतिरिक्त अनेक लहानमोठी राज्ये या प्रदेशात नांदत वर्मी 
परतीहारांचे साम्राज्य होते, तेव्हा माळवा व अबू येथील समंधी 
मेवाडमधील गुहिलोत, श्ाकंभरीचे चौहान व अलवा” 


खंड सातवा ७९१ 


गुजर हे त्यांचे सामंत म्हणून राज्य करीत होते. पश्‍चिम मारवाड 
म्हणजे जेसलमीर या भागात भाटी राजपुतांचे राज्य होते. तेही 
प्रतीहारांचे सामंत होते. पण इ. स. च्या १० व्या शतकात प्रती- 
हारांची सत्ता दुवळी झाल्यानंतर ती राज्ये स्वतंत्र झाली. अर- 
बांच्या भयाने राजस्थानमधील काठी, जाडेजा, चूडासमा, इ. 
जातींचे लोक तिथून कच्छ-सौराष्ट्रात वास्तव्याला गेले. 

इ. स. च्या ११ व्या शतकात माळव्यातील परमारांची सत्ता 
मेवाडच्या बऱ्याच भागावर होती आणि बागड (बांसवाडा- 
डंगरप्र) या प्रदेशावर त्यांचीच एक शाखा सामंत म्हणून राज्य 
करीत होती. प. राजस्थानात परमारांची अनेक मांडलिक 
राज्ये होती. शाकंभरीचे चौहान त्या काळी प्रबळ झाले 
होते. इ. स. च्या १२ व्या शतकात चौलुक्य राजा जयसिह 
याने परमारांचा पराभव करून माळवा जिंकला. त्यामुळे राज- 
र्थानचा बराच भाग त्याच्या सत्तेखाली आला. कुमारपालाच्या 
वेळीही राजल्थानवर चोलुक्यांचेच वर्चस्व होते. शहाबुद्दीन 
घोरीने पृथ्वीराजाचा पराभव करून त्याला ठार मारल्यानंतर 
चौहानांचे राज्य नष्ट झाले. कुतुबुद्दीन ऐवकाने अजम र, नागौर 
घेतल्यानंतर राजस्थानात अधिक आक्रमण करण्याचा प्रयत्न 
केला. पण रणथंभोर व नोडौल-जालोरचे चौहान व संवाडच 
गुहिलोत त्या वेळी स्वतंत्र झाले होते. त्यांनी मुसलमानांना उड 
सरकू दिले नाही. जेसलमीरच्या भाटी राजांनीही सिवमवून 
येणार्‍या आक्रमणाला विरोध केला. इ. स. १९ 3 क ती, सुकर 
तान इल्तुमिश्व हा रणथंभोर व उर्ज्जेन लुटून मेवाडमार ध्य 
रातवर स्वारी करण्यास जात होता; पण मेवाड ल तू 
सिंह याने त्याचा मोठा पराभव केला. दोन वर्षांनंतर चौहान 

- र परत जिंकून 
राजा वाग्भट याने रणथंभोरचा गड तुर्काकडून र याने 
घेतला. इ. स. १२३७ मध्ये मेवाडचा राणा समररासह 
बल्बनचा पराभव केला. व 

त्या काळात प्राचीन मत्स्यदेशाला, तिथे वसलल्या म लॉ- 

अ > लढाऊ व जिद्दीचे असल्या 

वरून मेवात हे नाव मिळाले. ते लोक उव होतसे. 

मुळे दिल्लीच्या सुलतानश्याहीला त्यांचा क आतोबगर झर 
अलाउद्दीने खिलजीने इ. स. १२०२ झा 


सवाना, भितमाल, 
- डातीळ जालोर, नाडील, रि 
केल्यानंतर मारवाडातील जालोर, आणि जैसलमीरवर स्वारी 


सौ'चोर, इ: राज्येही निक व” रे वहतेक सारा राज- 
करून ते नगर उद्ध्वस्त केले. अशा प्रकार “8 


स्थान मसलमानांच्या ताब्यात गेला. व झाल्यामुळे 
तुगलक सुलतानांच्या वेळी दिल्लीची सत्ता दुवळी झाल्याच 


ठे स्थानात जसल- 
आणि मेवाडचे राज्य प्रबळ झाल्यामुळे प. राज 


तील परमार 
चौहान, राठोड वगैरे लहानमोठी राज्ये 


ल्या मेव लोकां- 


राजस्थान 


व हळूहळू स्वतंत्र झाली. मेवाडचे राजे मुस्लिम सत्तेशी झुंजत 
असताना राजस्थानातील बरेच महत्त्वाकांक्षी राजपुरुष त्यांच्या 
झेंड्याखाली जमा झाले. हळूहळू मेवाडच्या राज्याचा विस्तार 
होऊन राणा सांगाच्या वेळी सारा राजस्थान मेवाडच्या सत्ते- 
खाली आला होता. 

इ. स. च्या १७ व्या शतकात राजस्थानावर मोगलांची सत्ता 
होती, तेव्हा राजस्थानातील असंख्य राजपुरुष, सरदार व सैनिक 
मोगलांच्या सैन्यात सामील होऊन मोगल साम्माज्याची वद्धी 
करीत होते. त्यांच्यांतील अनेक वीर पुरुषांनी मोठे पराक्रम 
करून बादशाहांना खूष केल्यामुळे त्यांना निरनिराळया प्रदे- 
शांत जहागिरी मिळाल्या. त्याचीच पुढे लहानमोठी संस्थाने 
झाली. आंबेर (जयपूर), कृष्णगड, शाहपुरा, बंदी, कोटा,सिरोही, 
डुंगरपूर, बांसवाडा, प्रतापगड, इ. संस्थाने अश्ा प्रकारे अस्ति- 
त्वात आली. मराठ्यांची सत्ता क्षीण होताच त्या निरनिराळचा 
प्रदेशांतील राजांनी आपापल्या भोवतालची लहान गावे आपल्या 
राज्यात सामील करून घेतली. इंग्रजांची सत्ता भारतात प्रस्था- 
पित झाल्यानंतर त्यांनी अशा राज्यांना मान्यता देऊन स्वतंत्र- 
पणे कारभार करण्याची परवानगी दिली. 

राजस्थानातील निरनिराळ्या पहाडी प्रदेशांत भिल्ल, मीन, 
मेर, वगैरे जमाती राजपुतांच्या राजवटीत स्वतंत्रपणे नांदत 
होत्या. इंग्रजांच्या राजवटीत त्यांनी काही ठिकाणी उठाव केला, 
पण इंग्रजांनी निरनिराळ्या राजांच्या मदतीने तो मोडून काढला. 
इ. स. १८५७ च्या स्वातंत्र्यसंग्रामातही राजस्थानातील काही 
ठिकाणी उठावणी झाली होती, पण तिथल्या राजांनीच तिचा 
बंदोबस्त केला. त्यामुळे तिथे फार दिवस युद्ध झाले नाही. 

भारत स्वतंत्र झाल्यानंतर संपुर्ण राजस्थानाचे एक राज्य 
बनविण्याचे प्रयत्न सुरू झाले. प्रथम डुंगरपुर, बांसवाडा, प्रताप- 
गड, कुशलगड, झालावाड, कोटा, बुंदी, टोंक, किशनगड व शाह- 
पुरा या दद्दा संस्थातांचा एक संघ मार्च १९४८ मध्य स्थाप:्यात 
आला. उदयपूर, जोधपूर, बीकानेर, जयपुर व जेसलमीर या 
संस्थानांच्या अधिपतींनी त्यात सामील होण्यास नकार दिला. 
वण जनमताच्या दबावामुळे जयपूरच्या महाराण्याला त्यात 
सामील व्हावे लागले. एप्रिल १९४८ मध्ये अशा संयुक्‍त राज- 
स्थान संघाची स्थापना झाली. त्यानंतर भारत सरकारने 
हैद्राबादवर स्वारी करून ते संस्थान ताब्यात घेतलेल पाहून 
राजस्थानातील इतर संस्थानेही भारतीय संघराज्यात विलीन 
व्हायला सिद्ध झाली. इ. स. १९४९ सध जयपूर, जोधपुर, 
बीकानेर, जेसलमीर ही संस्थाने धरून नवा राजस्थान संघ 
स्थापन झाला. जयपूर ही त्याची राजधानी ठरविण्यात आली. 

सांप्रत॑ राजस्थान राज्यात २६ जिल्हे आहेत, त्यांची नावे 


राजस्थान 


अश्ली - जयपूर, अलवार, भरतपूर, सिकर, झुनझ्ञुन, चुरू, गंगा- 
नगर, बीकानेर, जेल्समीर, बारमेर, जालोर, सिरोही, पाली, 
जोबपूर, नागौर, अजमीर, टोंक, सवाई माधवपूर, वुंदी, कोटा, 
भिलवाडा, चितोडगड, उदयपूर, डूंगरपूर, बांसवाडा व झालावाड. 

ऐतिहासिक स्थाने - राजस्थानात ऐतिहासिक महत्त्वाची 
व प्रेक्षणिय स्थाने असंख्य आहेत. त्यांतील काही प्रमुख स्थळांची 
माहिती पुढीलप्रमाणे - 

जयपुर - हे हहर कछवाहा वंद्यातील सवाई जयसिहाने इ. 
स. च्या १८ व्या शतकात वसवले. त्याची रचना अगदी योजना- 
बद्ध व रेखीव आहे. विद्यावर पंडित नावाचा एक बंगाली स्थापत्य- 
विश्यारद जर्यासहाच्या पदरी होता. त्याने नगराची आखणी केली. 
ती करताना जयरसिहाने अनेक ज्योतिविद, गणितज्ञ व शिल्प- 
शास्त्रज्ञ यांचा सल्ला घेतला होता. प्राचीन भारतीय शिल्प- 
शास्त्राला अनुसरून हे नगर वांघलेळे आहे. नगराच्या पूर्व, उत्तर 
व पठ्चिम या तीन्ही बाजूंना डोंगर असून, त्यांवर काही ठिकाणी 
गड व मनोरे बांधलेले आहेत. त्यांतील नहरगड हा एका उभ्या 
पहाडावर बांधलेला असुन, त्याला सुदर्शनगडही म्हणतात. तो 
गड सवाई जयसिहाने मराठ्यांच्या सैन्यापासून जयपूरचे संर- 
क्षण करण्यासाठी इ. स. १७३४ मध्ये बांधला. 

जयधुर नगराचा आकार लंबचोकोनी असुन, त्यातील पूर्व- 
पश्चिम व दक्षिणोत्तर अश्या अनेक रस्त्यांमुळे त्याचे विभाग 
झाले आहेत. सांडपाण्यासाठी निकास ठेवलेळे आहेत. नगरा- 
भोवती २० फूट उंच व ९ फूट जाड असा तट बांघलेला असुन, 
त्यात ८ दरवाजे आहेत. नगरातील घरे गुलाबी दगडाची वांब- 
लेली आहेत. म्हणून जयपूरला गुलाबी नगर असे म्हणतात. 

जयपुरमधील राजप्रासादाच्या प्राझगणात अनेक सुंदर इमा- 
रती बांधलेल्या आहेत. त्यांतील मुबारकमहाल, दिवाण-इ- 
खास व दिवाण-इ-आम या अत्यंत प्रेक्षणीय आहेत. त्यातील 
संगमरवरी कोरीव काम अप्रतीम आहे. सांप्रत दिवाण-इ--आम- 
मध्ये महाराजांचा पोथीसंग्रहू व चित्रसंग्रह ठेवळेला आहे. त्यात 
राजस्थानी शेलीची उत्तमोत्तम चित्रे पाहायला मिळतात. जुन्या 
संस्कृत पोथ्यांचा संग्रह म्हणजे एक बहुमोल भांडार आहे. दिवाण- 
इ--खासजवळचा चंद्रमहालही अतिशय भव्य व सुंदर असून, 
त्याच्या भिती व छते आरश्यांनी मढवलेली आहेत. काही दालने 
चित्रांनी व नक्षीकामाने सुशोभित आहेत. राजवाड्याच्या एका 
भागात शस्त्रागार असून, त्यात जुन्या उत्तमोत्तम आयुघांचा संग्रह 
आहे. त्यातच मार्नसहाची तलवार पहायला मिळते. जयपूरचा 
राजप्रासाद मोगल व राजपूत शिल्पश्रैलीचा उत्तम नमुना आहे. 

चे्रमहालाच्या उत्तरेला ग्रोविदजीचे मंदिर आहे. गोविदजी 
हा जयपुरच्या राजांचा कुलदेव होय. सवाई जयसिहाने मथ्रे- 


७९२ 


भारतीय संस्कृतिकोश 
हून त्याची मूर्ती आणून इ. स. १७३४ मध्ये या मंदिरात तिची 
स्थापना केली. वी 
मुबारक महाळाजवळच सवाई जयसिहाने बांधलेली वेध- 
शाळा आहे. सवाई जयसिंह विज्ञानाचा भोक्ता व ग्रहगणिताचा 
ज्ञाता होता. त्याने भारतात एकूण पाच वेधशाळा वांबल्या. जय” 
पूरची वेधशाळा ही त्या सर्वांतली प्र मुख होय. ती अजून चांगल्या 
स्थितीत आहे. कारण तिथली उपकरणे दगड व चुना यांचा 
उपयोग करून बांधलेली आहेत. स्थानिक वेळ मोजणे, तारेव 
ग्रह यांची परिम्रमणे मोजणे, ग्रहणांची गणिते करणे यासाठी 
त्यांचा उपयोग केला जात होता. तिश्रे एक छायाशंक्‌ही आहे. 


जंतरमंतर-जयपुर 


या वेधशाळेला जंतरमंतर म्हणतात. दा 
लेला हवामहाल त्याच्या अभिनव रचनेमुळे विलक्षण आकर्पैर्क 
वाटतो. तो सवाई प्रतापसिंग याने इ. स. १७९९ मध्ये बांधला 
त्यात असंख्य गवाक्षे, कमानी व लहान मंडपी आहेत. 

शहराच्या दक्षिणेला रामनिवास 
रत आहे. तिथे वस्तुसंग्रहालय आहे. वालकापाषाण व संगम” 
रवर यांनी बांधलेली ही इमारत त 


र्‌ व आतील वस्तुसंग्रहू फार्रच 
प्रक्षणीय आहे. नहरगडाच्या पायथ्याजवळ जयपूरच्या राजांच्या 
छत्र्या आहेत. त्या तीं 


या शुस्र संगमरवरी असून, त्यांवर सुंदर नक्षी" 
काम व देवतांच्या मूर्ती कोरलेल्या दिसतात. 

शहेराच्या पुरवल्या डोंगरमाथ्यावर गलता हे रमणीय स्थार्त 
आहे. तिथे एक सूर्यमंदिर असून, आसमंतात अनेक तलाव आर्णि 
मडप बांघलेळे आहेत. जवळच एक धबधबा आहे. त्या ठिकाण 
गाल्व क्रषीने तप केले, अशी आख्यायिका आहे. जयपूरजव” 
ळ्च ड्‌ंगरी नावाची टेकडी आहे. तिच्या माथ्यावर सवाई जर्य” 
सिंहाने केलेल्या यज्ञाचा यूपस्तंभ अजून उभा आहे. 


ह्राच्या मध्यभागी अर्स” 


बगीच्यात एक भव्य इमा 


--><<.--५-->>:>>>>>>> 
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आंबेर - कछवाहा राजांची ही जुनी राजधानी जयपूर- 
पासून ७ मैलांवर डोंगरात वसलेली आहे. अयोध्येचा राजा अंब- 


जगत्‌शिरोमणि-मंदिर 


रोष याने तिथे अंबिकेश्‍वराचे मंदिर बांधले, म्हणून त्या स्थानाला 
आंबेर हे नाव मिळाले. इथला राजवाडा एका टेकडीच्या माथ्या- 
वर आहे. खालच्या माओता तलावात पडणारे त्याचे प्रतिबिब 
फार भव्य व सुंदर दिसते. राजपूत स्थापत्याचा तो एक मनोहर 


नमना आहे. त्यात अनेक महाल आहेत. त्यांचे दरवाजे, स्तंभ 
व भिती यांवर विलक्षण कोरीव काम व सूदर भित्तिचित्रे 


आढळतात. 

टेकडीच्या पाय 
अनेक मंदिरे उभी आहेत. त्यां 
मंदिर, गरुडाचे देऊळ व संगमरवरी 
नीय आहे. गरुडाच्या देवळावर अनेक 
णाच्या दोन्ही बाजूंना हत्ती आहेत. माओता ठ 
उद्यानात लहानसे वस्तुसंग्रहालय आहे. त्यात अनेक चा 
पुराणवस्तू पाहायला मिळतात. 

सांगानेर - जयपूरपासून ७ मैलांवर 
नदीच्या काठी हें शहर असून, 
व प्रासाद आहे. तिथे हाताने काग 
चांगला असतो. 

बैराट - जयपूरपा 
हे स्थान आहे. प्राचीन काळ 


थ्याजवळ प्राचीन नगरा 


तिथे ज॑ 
द बनविला जातो, 


सून ५२ मैलांवर जय 


७९२ 


चे अवश्षेष आहेत व 
तीळ जगत्‌श्षिरोमणीचे वैष्णव 
री तोरणद्वार यांसाठी उल्लेख- 
प्रतिमा आहेत. तोर- 


च्या काठी दिलाराम 
ंगल्या 


र॒ आमन-इ-याहा नामक 
बैनांचे एक प्रेक्षणीय मंदिर 
तो फार 


पूर-दिल्ली मार्गावर 
चे विराटनंगर इथेच होते, असे 


राजस्थांत 


म्हणतात. पांडवांनी तिथे अज्ञातवासाचे एक वर्ष घालवले. पुढे 
हे बौद्ध धर्माचे एक केंद्र बनले. युआन च्वांग याला तिथे अनेक 
वौद्ध मठ आढळले. तिथे केलेल्या उत्खननात अशोकाचा एक 
शिलालेख, एका मोठ्या मठाचे व एका गोल मंदिराचे अवशेष 
चांदीची नाणी, मातीच्या यक्षीमूर्ती, मातीची भांडी यवन 
राजांची नाणी, इ.-वस्तू सापडल्या आहेत. पाश्वनाथाचे मंदिर, 
भीमजीकी ड्‌ंगरी व भिजककी पहाडी या गोष्टी पुराणवस्तु- 
संशोधनाच्या दृष्टीने महत्त्वाच्या आहेत. 

अजमेर - चौहान राजवंश्यामुळे हे नगर प्रख्यात झाले आहें. 
जयपूरपासून ते ८२ मैलांवर असून, त्याचा परिसर अत्यंत रम्य 
आहे. ऐतिहासिक, धािक व स्थापत्यकलेच्या दष्टीने हे स्थान 
फार महत्त्वाचे आहे. तिथे अनेक भव्य प्रासाद व मंदिरे आहेत. 
मात्र ख्वाजा मोइनुद्दीन चिस्तीची कबर व दर्गा यांमुळे हे 
स्थान विशेष प्रसिद्ध आहे. तारागड, अढाई दिनका झोपडा, 
लाल पाषाणांची मशीद, अकबराने बांधलेला कोटकिल्ला, आना- 
सागर तलाव आणि त्याच्या काठी शहाजहानाने बांधलेली क्रीडा- 
गृहे ही इथली आकषेणकेंद्रे होत. 


ख्वाजा मोइनुददीन चिस्तीची कबर - अजमेर 


इतिहासप्रसिद्ध स्थान अजमेरपासून १ १७ 
मैलांवर आहे. मेवाडच्या सिसोदिया राजवंशाच्या अद्भुत 
इतिहासामुळे राजस्थानाच्या इतिहासात या गडाला असाधारण 
महत्त्व प्राप्त झाले आहे. राणी पद्मिनीच्या जोहारामुळे त्याचे 
नाव अजरामर झाले आहे. गडावर चढून जाताना सात भक्‍कम 
तात. पाडलपोळ, भैरवपोळ, हनुमान" 


दरवाजे पार करावे लाग पोळ, 
पोळ, रामपोळ ई. त्यांची नावे आहेत. राणा कुभान निर्माण 


चितोडगड - हे 


खंड सातवा 


आहे. त्यातून अनेक उंच मनोरेही वर नालेळे दिसतात. या 
तटाच्या आत अनेक राजवाडे, मंदिरे व घरे आहेत. राजवाड्यात 
सवंत्र विपुल नक्षी, गवाक्षे व जाळीदार पडदे कोरलेले आहेत. 
मोतीमहाल व फूलमहाल यांत भिती, स्तंभ व छते यांवर सुंदर 
चित्रे व आकृती रंगवलेल्या आहेत. एका दालनात जुन्या शस्त्रांचा 
संग्रह ठेवलेला आहे. 
गडावर जाताना चार-पाच प्रचंड दरवाजे लागतात. ते निर- 
निराळया राजांनी बांधलेले आहेत. जोधपूरपासून ३ मैलांवर 
उत्तरेला बालसमंद तलाव बांधलेला आहे. त्याच्या काठी एक 
राजवाडाही आहे. जोधपुरमध्ये असे अनेक सुंदर तलाव असुन, 
त्यांतील कैलन तलाव हा सर्वात मोठा आहे. 
जोधपूरपासून ५ मैलांवर मंडोर हे गाव आहे. तिथे पूर्वी 
मारवाडची राजधानी होती. प्रथम तिथे पडिहार राजपुतांचे 
राज्य होते. इ. स. १३८१ मध्ये ते ठिकाण राठोडांनी घैतळ- 
इ. स. १४५८ मध्ये राजधानी जोधपुरला जाईपर्यंत ती वस 
होती. सांप्रत तिथे एका विस्तीर्ण उद्यानात ७ ना 
छत्र्या आहेत. त्यांचे शिल्पकाम दैव व बौद्ध या दोन्हा 
असले, तरी कोरीव काम व स्तंभ जैन पद्धतीचे आहेत. महा- 
राजा अजितसिंगाची छत्री सर्वांत भव्य आहे; त 0 
जसवंतसिंगाची सर्वांत संदर आहे. ही सर्वे स्मारके उंच चौथन्य " 
वर बांधलेली असून त्यांची शिखरे खूप 
३३ कोटी देवतांचे मंदिर आहे. त्यात 
दिसतात. वीरमहालात एका अखंड खडकात 
हे गाव आहे. तिथे 
ड झालेली असली, 


सोळा वीरांच्या 


मंदिरे इ. स. च्या ८ व्या शत 

मंदिरे विपुळ नक्षीकामाने अलंकृत 
सर्वात सुबक आहे. त्याचे स्तं 
असुन, त्यांतील कलशपुष्पाची आर्ठ' 
महावीराच्य़ा मंदिराचे तोरणद्वार 
सर्व मंदिरे सुमारे तीन क्वतकांच्या काढा 
निर्माण झालेली असल्यामुळे त्यांत शज 
दिसून येतात. मैलंव ठदयपूरपासून 


भ सुंदर कोरीव हर > 


६० मेल अंतरावर अरवलीच्या पा” > त्याचा विस्तार 
स्थान आहे. तिथे जे प्रसिद्ध जप ग सभ मंडप आहेत. त्य 
४०,००० चौ. फूट असून, त्यात २ यांतीळ कोणतेही दोन 


सभामंडपांना एकूण ४२० स्तंभ आहेत. " 


७९५ 


राजंस्थ 


स्तंभ अगदी, एकसारखे आढळत नाहीत. त्या स्तंभांची स्‌ 
रचना, शिल्पकामातील विविधता, विपुळ नक्षीकाम ड 
विलक्षण प्रकाशयोजना यामुळे हे मंदिर पाहताना भान ह 
जाते. हे आदिनाथाचे मंदिर इ. स. १४२९ मध्ये धरणक नावा 
एका जेन गृहस्थाने बांधले. त्यातील मुख्य गाभाऱ्यात अ 
नाथाची चोमुखी मूर्ती आहे आणि सभोवती अनेक गाभारे अ 


चौमुखी आदिनाथाचे मंदिर-राणकपुर 


हे मंदिर एका उंच चोथऱ्यावर बांधलेले असुन, त्याच्या भं 
उंच तट आहे. तटाच्या आतील अंगाला ६६ ओवऱ्या 9 
त्यांत सुंदर मूर्ती दिसतात. प्रत्येक ओवरीवर लहानसे 
शिखर असुन, मुख्य मंदिरावर पाच शिखरे आहेत. सभामंडप 
छताला भिन्न आकारांचे २० घुमट आहेत. ते सर्व छत 1 
नक्षी व कोरीव मूर्ती यांनी भरलेले आहे. वरील चौमुखी-मं 
समोर आणखी दोन जेन मंदिरे आहेत. त्यांतील पारसन 
मंदिरइ. सच्या ९१४ व्या शतकातले असून, त्याच्या बाहू 
वर काही कामुक चित्रे कोरलेली दिसतात. जवळच एक सूर्येः 
आहे, त्याची रचना तारकाकृती दिसते. 

जैसलमीर - राजस्थानच्या पश्चिम भागात थर वाळ' 
जोधपूरच्या वायव्येला २२५ मैलांवर हे नगर वसलेले 
इथे इ. स. च्या ८ व्या शतकापासून भाटी राजपुत लो 
राज्य होते. त्यांनी पंजाबमधून राजस्थानात आल्यानंतर 
निराळी ठिकाणे जिंकून तिथे राज्य स्थापले. नेसलमी 
त्यांची शेवटची राजधानी होय. तिची स्थापना रावळ ' 
याने इ. स. ११५५ मध्ये केली, असे म्हणतात. त्याच्या 
वरून या नगराला जैसलमीर हे नाव मिळाल. 

संपूर्ण नगराभोवती असलेला उंच तट, त्याच्या भात ८ 


मीं... भारत 


केलेला विजयस्तंभ, जेनांचा कीतिस्तंभ, समिद्धेशवर शिवमंदिर, 


नीलकंठ महादेवाचे व कुंभस्वामीचे मंदिर आहे 
कुंभव्यामाचे मंदिर, कालिकामंदिर, पद्मिनीचा महाल, भीम- 


जवळच एक जेन मंदिर आहे. 
मांडलगड - हा किल्ला उदयपुरापासून १०. 
डोंगरावर आहे. त्याला भक्कम तटबंदी असुन 
आहेत. हा किल्ला चोहान वंशातील राजांनी इ. 
शतकात बांधला, असे म्हणतात. 
हळदीघाट - हे प्रसिद्ध स्थान उदयपुरापासू 
आहे. राणा प्रतापचा मोगलांशी इथे झालेला 
इतिहासात अत्यंत प्रसिद्ध आहे. 
जोधपूर - हे प्रसिद्ध नगर जयपूरच्या पिच 
अंतरावर आहे. हे एका लहानशा डोंगरावर वस 
| वाडच्या राठोड राजवंशातील राव जोधा याने 
हनुमानपोळ-चितोडगड साली वसवले. याच्या भोवती ९ फूट जाडीचा 
फूट उंच असा दगडी कोट असुन, त्यात सात 
लत्ताकुंड, मीराबाईचे मंदिर, शांतिनाथाचे मंदिर ही इथली दरवाज्यांच्या दोन्ही अंगी बुरूज बांधलेले आहेत 
दर्शनीय स्थळे आहेत. आत अनेक प्रासाद व मंदिरे आहेत. गुलावसा' 
उदयपूर -- अरवली पर्वतावर वसलेले हे नगर अजमेरपासून काठी असलेला तलहातीका महाल व राजमहा 
१८५ मेलांवर आहे. हे स्थान अत्यंत रमणीय आहे. तिथले शाममंदिर ही उल्लेखनीय आहेत 
भव्य प्रासाद, प्रशस्त उद्याने, स्वच्छ जलाचे तलाव आणि सुंदर 


कमानी यांमुळे ते प्रेक्षणीय झाळे आहे. पिछोला तलाव आणि | ल ्््ड्् ” 

त्याच्या काठावर बांधळेळे राजप्रासाद हे इथले सर्वांत मोडे व्या, ऱ . 

भाकर्षण होय. तिथले जगदीशमंदिरही फार सुंदर आहे. ह क डे 
उदयपरपासुन २ मेलांवर आहाड हे स्थान आहे. प्राचीन नत्र भे 


शिलालेखांत व जंन साहित्यात याचा उल्लेख आघातपुर या 
नावाने केलेला आहे. त्या नगराचे भग्नावश्षेष या जागी आढळ- 
तात. विक्रमादित्याच्या पूर्वजांचे वसतिस्थान इथेच होते व त्याला 
तांबवतीनगरी हे नाव होते, असे म्हणतात. मेवाडच्या गुहिलोत 
वंशाची राजधानी तिथे असावी. राजा भतूेंपट्ट याचा एक शिला- 
लेख तिथे सापडला आहे. अनेक राजांच्या छत्र्याही तिथे आहेत. 
उदयपूरच्य़ा आसमंतात कित्येक प्रेक्षणीय व ऐतिहासिक स्थाने 
आहेत. राजसमंद, जयसमंद व उदयसागर हे तलाव; एकलिंगजीचे 
मंदिर व तिथलेच मीरावाईचे विष्णुमंदिर; नागदा हे प्राचीन 
स्थान व तिथली मंदिरे, ही विशेष उल्लेखनीय आहेत. 
कुंभलगड - उदयपूरच्या उत्तरेला ४० मैलांवर हा किल्ला 
आहे. तो महाराणा कुंभाने इ. स. १४५८ मध्ये बांधला. त्याची  राजसमंद तलावाच्या काठावरील तोरणद्वारे 
उंची समुद्रसपाटीपासून ३५६८ फूट आहे. तिथून अरवली 
पर्वेतराजीप्रमाणेच मारवाडच्या मरुभूमीवरही लक्ष ठेवता येते. शहराजवळ एका पहाडावर गड र याधेलेर 
वर चढण्याचा मार्ग अगदी अरुंद असुन, त्यात अनेक भक्कम स्थानातील सर्व किल्ल्यांत डी पं 
दरवाजे बांधलेले आहेत. किल्ल्याच्या आत एका टेकाडावर जातो. त्याची लां दाळ र्मा 
घा सड, असुन, त्यात एक ' राजवाड ही नीच त्याची लांबी १५०० फूट व रुंदो ७५ 
! ए डाही आहे. किल्ल्यात तटाची उंची २० ते १ २० फूट आणि जाडी 


राजस्थान 


भागात एका टेकडीवर वांधळेला गडकोट, त्यातील राजप्रासाद, 
जेन व वैष्णव मंदिरे, जैन मंदिरातील ग्रंथसंग्रह यांमुळे हें नगर 
बरेच प्रसिद्ध आहे. 

लोद्रवा - जैसलमीरपासून १० मंलांवर हे स्थान आहे. इथे 
पुर्वी भाटी वंद्याची राजघानी होती. त्या वेळी तिथे मोठे नगर 
होते. आता त्याचे भग्नावशेष तिथे पडलेले आहेत. नगराचा 
वराच भाग वाळूखाली गेलेला असावा. भग्नावशेषांत दोन जैन 
मंदिरे आहेत. ती ७००-८०० वर्षांपूर्वीची असावी. 

किराडू - वारमेरपासुन १६ मैलांवर हे गाव आहे. तिथ्रे 
इ.स.च्या ११्या हातकातली ५ मंदिरे आहेत. ती मंदिरे अगदी 
मोडकळीस आलेली असली तरी, त्यांचे शिल्पकाम चांगले दिसते. 
त्यात विपुल नक्षीकाम आहे. शिखरांच्या रचनेन गुप्त शेळीचा 
प्रभाव दिसून येतो. स्तंभावरील कोरीव कामही त्याच पद्धतीचे 
आहे. विष्णूचे मंदिर सर्वात प्राचीन असावे. कारण ते सर्वांत 
भरन आहे. शिवमंदिर सर्वात चांगले आहे. मंदिरांच्या नि मितीत 
उच्च प्रकारची कला व उत्कट भक्‍ती यांचा संगम आढळतो. 

बीकानेर - हे नगर जोधपूरच्या उत्तरेला १७१ मेलांवर 
आहे. याच्या भोवती जो कोट बांघलेला आहे, त्याची लांबी 
४.५ मेळ असून, त्यात ५ दरवाजे आहेत. त्या नगरात राजा 
रायसिहाने इ. स. १५९० च्या सुमारास एक किल्ला बांधला. 
तो चौकोनी असुन, त्याची लांबी १०७८ यार्ड आहे. त्यात ३७ 
बुर्ज व ५ दरवाजे आहेत. त्याच्या आत अनेक राजवाडे व 
मंदिरे आहेत. त्या बहुतेक इमारती पिवळचा पाषाणांच्या आहेत. 
अनुपसिंगाने इ. स. १६०९ मध्ये बांधलेला करणमहाल हा 
प्रासाद अत्यंत प्रेक्षणीय आहे. अनुपमहाल, रंगमहाळ व आनंद- 
विजयमहाल हे बारीक स्तंभ, सुंदर कमानी व, नाजुक जाळी 
यांमुळे अत्यंत मनोहर वाटतात. रायनिवास हा पूर्वी दिवाण-इ- 
खास म्हणून वापरला जात होता. त्यातील संगमरवरी पाषाणावर 
लाल व सोनेरी नक्षी काढलेली आहे, ती फार सुंदर दिसते. 
याशिवाय चंद्रमहाल, फूलमहाल, शीशमहाल, छतरमहाल, गंगा- 


बीकानेरमध्ये अनेक जेनमंदिरे व मठ आहेत. पारसनाथाचे 
मंदिरइ.स.च्या १६व्या शतकातले आहे. चितामणिमंदिर त्याच 
वेळचे असून, त्यात विपुरध कोरीव काम आढळते. आदिनाथाचे 
मंदिरही तसेच आहे. मात्र ने मिनाथाचे मंदिर सर्वांत सुंदर वाटते. 

बीकानेर येथील वस्तुसंग्रहाल्यात काही दुमिळ व आकर्षक 
कस्ठु पाहायला मिळतात. गुप्तकालातील उत्कृष्ट मृत्पात्रे तिथे 
आहेत. सरस्वतीची संगमरवरी शुभ्र प्रतिमा मूतिकळेचा उत्तम 
नमुना आहे. जहांगीर बादशाहाने राजा रायसिहाला दिलेला 
रेशमी पोषाखही तिथे ठेवलेला आहे. राजपूत शेलीची चित्रे व 
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कलाकुसरीच्या असंख्य सुंदर वस्तूही तिथे पाहायला मिळतात. 
शहराच्या बाहेर, जवळच लालगड नावाचा भव्य राजवाडा 
आहे. तो लाल वालुका-पाषाणांचा बांधळेला आहे. त्यात दुमिळ 
चित्रांचा संग्रह केलेला आहे. र्यांनी 
बीकानेरपासून ५ मैलांवर देवीकुंड येथे बीकाने रनरेशांच 
छत्र्या आहेत. त्यांचे शिल्पकामही प्रेक्षणीय आहे. तिथेही सुंदर 
चित्रे काढलेली आढळतात. री 
बीकानेरपासुन १६ मैलांवर देशनोके येथे करनीचे प्रसिंड 
मंदिर आहे. करनी ही एक भविष्य सांगणारी स्त्री होती. तीच 
पुढे देवो मानली गेली. महाराजा सुरसिंगाच्या वेळी तिचे 
वांबण्यात आले. ते दोनमजली असुन, त्याच्यावर आठ घुमट 
आहेत. त्याच्या वाजूला लहान घुमट आहेत. आत एक सोत्या ” 
छत्री आहे. ती जोरावरसिंगाने दिली आहे. महाराजा गंगा” 
सिंगाने त्याचा संगमरवरी नक्षीदार दरवाजा वसविला. 
कोटा - ही कोटा संस्थानाची राजवानी होती. हे शर्हर 
जयपूरच्या दक्षिणेला १४९ मैलांवर चंबळ नदीच्या काठी वर्स 
लेळे आहे. या स्थानाला कोटा हे नाव भिल्लांचा नेता कोटिय़ा 
याच्यावरून पडले. बूंदी, कोटा व झालावाड या प्रदेशांना मिळून 
सांप्रत कोटामंडळ म्हणतात. त्यालाच पुर्वी हाडीती हे नाव र 
पुर्वी येथे भिल्ल व मीन यांचे राज्य होते. सांभरच्या चौहानांच 
उक शाखा या प्रदेशात जाऊन वसली व इ. स. च्या १४ त्या 
शतकात रावदेव याने बूंदीचे राज्य स्थापले. त्या घराण्यातील 
समरसीने लवकरच भिल्लांचा पराभव करून कोटाही जिंके 
पुढे त्याचा वंशज माधोसिह याने इ. स. १६३१ मध्ये डळ. र्‍ 
स्वतंत्र राज्य स्थापले. मात्र ते मोगलांचे मांडलीक होते. पुढे 
मराठ्यांचे वचेस्व प्रस्थापित झाले. :.. 
कोटा शहरात दोन मंदिरे द्षनीय आहेत. एक मड _ 
धीश्याचे व दुसरे नीलकंठ महादेवाचे. जुना राजवाडा व व 
संग्रहालय या वास्तूही प्रेक्षणीय आहेत. सरस्वतीभांडार श्व 
महालात हे वस्तुसंग्रहालय आहे. त्यात हजारो क 
पोथ्या आहेत. त्यांतील काही पोथ्या सुंदर हस्ताक्षरात लिहिठ ळ् 
व चित्रांकित आहेत. सुंदर उद्यान, मनोहर तलाव आणि चंड 
वर बांधलेले जलकेंद्र ही या शहराची नवी आकर्षणे होत- € 
चंबळ नदीला घरण बांघलेले आहे. त्यामुळे या दाहरा 
महत्त्व खूपच वाढले आहे. र 
या शह्राजवळच रामगड गावी भंड-देवरा तामक दिव 
मंदिर डोंगरांनी वेढलेल्या जंगलात आहे. ते इ. स. च्या १९ व 
शतकातले आहे. पहाडावर जुना पुराणा दुगही आहे. कोटार्त 
४८ मलांवर पारवती नदीच्या तीरावर अटरू नामक गाव आ 
तै मध्ययुगात फार महत्त्वाचे स्थान असावे. तिथे अनेक प्रार् 
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खंड सातवा 


मंदिरांचे भग्नावशेष आढळतात. शेरगड हे कोटाच्या दक्षिणेला 
५० मैलांवर पार्वती नदीच्या काठी आहे. तिथे मिळालेल्या एका 
शिलालेखावरून समजते, की नागवंशी राजा देवदत्त याने तिथे 
एक बौद्धविहाार वांधला होता. तिथे एक लक्ष्मीनारायणाचे 
मंदिरही आहे. ते पूर्वी सोमनाथाचे होते, असे म्हणतात. इथे 
एक किल्ला आहे, तो परमारांच्या काळातला, अगदी ढासळ- 
लेला असा आहे. तो शेरशहाने जिंकला, तेव्हा त्याला शेरगड 
हे नाव मिळाले. पूर्वी या स्थानाचे नाव कोषवधंन असे होते. 

कोटापासून ३२ मैलांवर डोंगरात हे गाव आहे. 
इ.स. चे १७वे शतक) याच्या नावा- 
तिथे भीम की चौरी नामक मंदिर 
त्यातील कोरीव नक्षीकाम अत्यंत 


मुकुंदरा - 
महाराव मुकुंदसिह हाडा ( 
वरून हे नाव पडले आहे. 
आहे, ते गुप्तकालीन असावे. ₹ 


कलापूणं आहे. क क 

गागरोन - कोटा शहरापासून ४१ मैलांवर कालीसिघ व 
आहू नद्यांच्या संगमावर एका डोंगरावर हे स्थान आहे. इथला 
किल्ला संरक्षणाच्या दृष्टीने फार महत्त्वाचा होता. या किल्ल्या- 


वर अनेक शिलालेख आहेत आणि दुर्गा, गणेश, शिव, इ. देव- 


तांच्या सुंदर मूर्ती आहेत. ण | 

झालारपाटण - कोटापासून ५० मैलांवर हे स्थान चंद्रभागा 
नामक नदीच्या काठी आहे. प्राचीन चंद्रावती नगरीचे अवशेष 
नदीच्या पैलतीरावर आढळतात. त्यांत काही सुंदर मंदिरेही 
आहेत. शीतलेइवर महादेवाचे मंदिर सर्वात जुने व मोठे असून, 
त्यातील स्तंभांचे शिल्पकाम अप्रतिम वाटते. सात सहेलीचे 
मंदिरही सुंदर आहे. 

वाडोली - कोटापासून ३० मैलांवर हे स्थान आहे. इथे 
जंगलात इ. स. च्या ८ व्या शतकातली ७ जुनी मंदिरे आहेत. 
ती सर्वे पडलेली असली तरी, त्यांतील शिवमंदिर फार प्रेक्षणीय 


आहे. ते ओडिसातील मंदिरांसारखे दिसते. मात्र त्याच्या दशेनी 


भागात असलेला मंडप खूप उंच व सुबक आहे. मंदिराचे शिखर 


६० फूट उंच असून, ते अत्यंत डोलदार व अलंकृत आहे. इतर 

मंदिरांतील भिन्न देवतांच्या मूर्ती सुरेख आहेत. 
बंदी - कोटाच्या पश्चिमेला २४ मैलांवर हे शहर यती ते 
पहाडी प्रदेशातील एका घळीत वसलेले आहे. इथे पूर्वी मीनांच 
राज्य होते. त्यांचा प्रमुख बूदा कोबीचा पुरुष होता. त्यावरून 
या शहराला बूंदी हे नाव मिळाले. इ. स. च्या द्या धिक 
1 शाखेने जिंकले. शहराच्या 


हे राज्य चौहान वंशातील हाड ची 
उत्तरेला १४९६ फूट उंच पहाडावर तारागड नामक मजबूत 
क्ल्ला आहे. तो राव नरसिह्‌ याने इ. स. (२ ५४ मध्ये बांधला. 

सवे शहराभोवती कोट बांधलेला आहे. त्याच्या आत एका 
टेकडीच्या उतारावर, एकापेक्षा एक उच अशा भूमितलावर 
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भव्य राजप्रासाद बांधलेला दिसतो. टेकडीच्या पायथ्याशी नवल- 
सागर तलाव आहे. या राजप्रासादाचे निरनिराळे भाग निर- 
निराळया राजांनी भिन्न वेळी बांधलेळे असले तरी, त्याचे 


० तत 


शिवमंदिर-बाडोली 


संपू्णे शिल्पकाम अतिशय सुवद्ध व सुंदर वाटते. राजस्थानातील 
अत्यंत आकषक प्रासादांत याची गणना होते. रंगविलास बागेत 
चित्रशाळा असून, तिथे राजपुत शैलीची सुंदर चित्रे बरीच आहेत. 

. बूंदी शहराजवळच जेतसागर नावाचा तलाव आहे. मीन 
सरदार जेताने तो बांधला. त्याच्या काठी एक सुखमहाल आहे. 
बूंदीपासून उत्तरेला दीड मैलांवर छार बाग आहे. तिथे वूंदीच्या 
राजांच्या ६६ छत्र्या आहेत. तिथून जवळच बाणगंगेच्या काठी 
महादेवाचे मंदिर आहे. त्याला लागूनच शिकार बुरुज आहे. 
महाराव उम्मेदरसिह याने इ. स. १७१२ मध्ये राज्यत्याग करून 
इथे वास्तव्य केले. पुढे ते शिकारगृह झाले. बूंदीपासून ५ मेलांवर 


यी 


फूलसागर नामक तलाव आहे. तिथला महाल व बगीचाही 


दर्शनीय आहे. 

पाटण - बंदीपासून २२ मैलांवर व कोटापासून ९ मैलांवर 
चंबळेच्या काठी हे स्थान आहे. येथे केशोराय विष्णूचे प्रसिद्ध 
मंदिर आहे. इथे चंबळ नदी पूर्ववाहिनी झाल्यामुळे हें स्थान 
तीर्थक्षेत्र मानळे जाते. विष्णुमंदिराजवळच जंबूढीप महादेवाचे 
मंदिर आहे. इथे एक जैन मंदिर आहे, ते भूगर्भात बांधलेले आहे. 
त्याचे तीन मजले आहेत. सर्वांत खाली १४ स्तंभी मंडप असून, 
त्यात काळया पाषाणाच्या पूर्णाकृती सुंदर जिनमूर्ती आहेत. 


राजस्यान 


हे एक प्राचीन स्थान असून, असंख्य पुराणवस्तू जागोजागी 
आढळतात व खोदकामात सापडतात. तिथ्रे एक प्राचीन शिव- 
मंदिर आहे. एक प्राचीन जैन मंदिर खूप मोठे असावे. त्याचा 
एक दरवाजा फक्त उभा आहे. तिथे जेन मूर्ती वऱ्याच आहेत. 

अलवार - दिल्लीपासून १०० मंलांवर हे गाहर आ हं. कछ- 
वाहा राजपूत वंश्यातीक प्रतापसग याने इ. स. १७७१ मध्ये 
जे राज्य स्थापले, त्याची ही राजधानी होती. शहरातच एका 
टेकाडावर गडकोट वांबळेला आहे व त्याच्यामागे डोंगर आहेत. 
टेकडीच्या पायथ्याशी एक सुंदर तलाव असून, त्याच्या दुसऱ्या 
वाजूला राजप्रासाद आहे. त्यात बरेच महाल निरनिराळया पद्ध- 
तीने वांधळेळे आहेत. एका भागात वस्तुसंग्रहाळय आहे. त्यात 
मुख्यत: हस्तलिखित पोथ्या आणि चित्रे आहेत. हस्तलिखितांत 
भागवत व कुराण यांच्या प्रती विशेष उल्लेखनीय आहेत. गुलि- 
स्तानची प्रत आहे, ती लहान लहान चित्रांनी सुशोभित केलेली 
आहे. चित्रशाळेत मोगळ व राजपूत दोलीची चित्रे आहेत. 
इथल्या शस्त्रागारात अकवर, जहांगीर, शहाजहान, दारा 
शिकोह, औरंगजेब व नादिरदाहा यांच्या तलवारी पाहायला 
मिळतात. काही तल्वारींना रत्नजडित सोन्याच्या मुठी आहेत. 

भरतपूर - भरतपूर संस्थानाची ही राजघानी जयपुरच्या 
पुर्वेला ११५ मेळांवर व मथुरेपासून २२ मैलांवर आहे. हे शहर 
महाराजा सूरजमल याने इ. स.च्या १८ व्या दतकाच्या पूर्वार्घात 
वसवले. तिथला किल्ला फार मजवूत आहे. त्याच्या दगडी 
तटाभोवती एक खंदक आहे आणि त्याच्याभोवती मातीच्या 
दोन प्रचंड. भिती बांधलेल्या असून, त्यांच्यामध्ये एक खोल 
खंदक आहे. बाहेरच्या भितीचा घेर ७ मैलांचा होता. आता 
ती भित पूर्ण पाडण्यात आली आहे. आतली भित बहुतेक 
ढासळलेली आहे. तटाला ८ बुरूज व २ दरवाजे आहेत. उत्तरेच्या 
दरवाजाला अष्टधाती म्हणतात व दक्षिणेकडील दरवाजाला 
लोहिया म्हणतात. हे दोन्ही दरवाजे जवाहरसिंगाने दिल्लीहून 
आणले. अष्टबाती हा दरवाजा अलाउद्दीन खिलजीने चितोडहून 
नेलेला होता. 

जवाहर बुजे हा किल्ल्यातील मनोरा, जवाह्रसिंगाने इ. स. 
१७६५ मध्ये दिल्लीवर यशस्वी हल्ला केला, त्याचे स्मारक 
म्हणून बांधलेला आहे. भरतपुरच्या राजांचा अभिषेक या वास्तूत 
होत असे. त्याच्या जवळच एका लोहस्तंभावर तिथल्या जाट 
राजांची वंशावळ कोरलेली आहे. इ. स. १८०५ साली इंग्र- 
जांनी भरतपूरवर हल्ला केला, तो जाटांनी परतवला. त्याचे 
स्मारक म्हणून किल्ल्याच्या तटावर फत्ते वर्ज हा मनोरा बांध- 


लेला आहे. किल्ल्यातील महाळ खास, कोटी खास व किश्लोरी- 
महाल हे राजवाडे दर्शनीय आहेत. 


र 


७९८ 


भारतोय संस्कृतिकोश 


भरतपूरपासुन ३ मलांवर पक्षीनिवास आहे. त्याचे क्षेत्रफळ 
१२ चौ. मैल असून, त्यात पक्ष्यांसाठी असंख्य झाडेझुडपे राख 
लेली आहेत. 

भरतपुरपासुन २२ मेल उत्तरेला वसलेळे डीग हे स्थान, 
तिथला किल्ला, प्रेक्षणीय राजवाडे, बगीचे, तलाव व कारंजी 
यांसाठी प्रसिद्ध आहे. संगमरवरी पाषाणाचे राजवाडे हे त्यांतील 
स्तंभ व सुरेख नक्षोकाम यांमुळे विलक्षण आकर्षक वाटतात. 
सजस्थानात याहून भव्य-सुंदर प्रासाद इतरत्र आढळत नाहीत 
त्यांतील गोपाल्भवन हा सर्वात भव्य प्रासाद इ. स. १७५० 
मध्ये सूरजमल़ जाटाने बांधला. 

राजवाड्याजवळ मोठा तलाव असून, त्याच्या पलिकडे किल्ला 
आहे. त्याच्या भक्‍कम तटाला ७२ बुरुज आहेत. त्याच्या आतील 
इमारती बहुतेक पडलेल्या आहेत. 

गोवर्धन हे प्रसिद्ध पुण्यक्षेत्र भरतपुरपासून जवळच डोंगराळ 
भागात वसलेले आहे. 

घोल्पूर - हे शहर भरतपूरपासुन ७० मैलांवर आहे. तिथल्या 
टामसागर तलावाभोवती वनविहार नामक अरण्यात जंगली पशू. 
विहार करीत असलेले सहज पाहायला मिळतात. इथे शेरशहान 
बांधलेला किल्ला प्रसिद्ध आहे. शहाजहान बादशहाने तिर्थ 
विलासासाठी बांधलेला खानपूर महाल फार प्रेक्षणीय आहे. न 

राजस्थानात ऐतिहासिक स्थाने असंख्य आहेत. त्यांतील 
विशेष महत्त्वाच्या स्थानांची माहिती वर दिली आहे. त्या” 
व्यतिरिक्त चितोडजवळ नगरी नामक गावात इ. स. च्या तिसर्‍या 
शतकातील शिलालेख व दोन स्तूप सापडले आहेत. झालावाड 
राज्यात खोल्वी नामक गावी पहाडात खोदलेले एक मंदिर 
आहे. ते इ. स. चे ७ वे-२ वे शतक या कालखंडातले असावे. 
सवात प्राचीन जेन मंदिरे प्रतापगड राज्यात सोहागपूरजवळ' 
नासवाडा राज्यात कालिजरजवळ आणि जैसल्मीर व सिरोही 
येथेही सापडली आहेत. उदयपुराजवळ आहाड या गावी आणि 
'रवार संस्थानातील राजगड व पारनगर येथे जैन मंदिरांचे 
अवशष सापडले आहेत. हिंद शिल्पकलेचा बराच प्राचीन नमुना 
भर्तपुर राज्यातील बयाना येथे सापडला आहे. तिथल्या पाषाण” 
स्तरांवर इ. स. ३७२ मधला कोरीव लेख आढळतो. 

चितोडगड, कुंभलगड, जोधपुर, तारागड, मांडलगड व भरत” 
तुर येथील किल्ल्यांव्यतिरिक्त रणथंभोर, मंडोर, जालोर, नागोर/ 
सिवाणा, भटनेर (हनुमानगड), बीरसलपूर, वसंतगड, बयाना 
विजयगड, तहानगडव गागरोन हे किल्लेही इतिहासप्रसिद्ध आहेत” 

 झण्यक्षत्र - राजस्थानातील पुण्यक्षेत्रांत दिळवाडा (अबू) 

कांकरोळी, कंलाशवुरी (एकलिंगजी ), नाथद्वारा, अजमेर, पुष्कर 
व सिकर ही प्रमुख होत. त्यांग्यतिरिक्‍त बीकानेरजवळ कोल” 


स्वंड सातवा 


यटजी व गोगामेडी, सवाई माधोपुरजवळ महावीरजी, भबू 
पर्वताजवळ अंबादेवी, भरतपूरजवळ कामा आणि जयपुरजवळ 
नारायण ही स्थळे वामिक दृष्टीने महत्त्वाची आहेत. 

_ बहुतेक तीर्थक्षेत्रांत दर वर्षी जत्रा भरतात. त्या वेळी तिथे 
घोडे, वैल, गायी, उंट, म्हशी, इ. जनावरांचे मोठे बाजार भर- 
तात. पुष्करची जत्रा कातिक मासात, तिळ्वाडाची चंत्रात आणि 
गोगामेडीची व परबतसरची भाद्रपदात भरते. अलवार, भरत- 
पूर, घोलपूर, करोली, जयपूर, गलता, सांगानेर, जालोर, लद्रवा, 
सांचोर, मेडता, सालासर, रामदेवरा, कोलूगड, पंचतीर्थी, 


(20 य पय तीक लगीन किल्ला 


संकराय, चांदालिया, ऊनवा, देशनोक, कुंभलगड, > 
कोलायत, वेणेश्‍वर, राणकपूर, ददरेवा, रणथंभोर, यय 
राजगड, बृंदी, कोटा, पाटण, गोर मंगळोद, जैसलमीर, न्य 
कलवाडा, नवलगड, डीग, या ठिकाणीही जत्रा भरतात. अजमेर 

हजारो भक्‍त दर वर्षी 


येथे मोइनुद्दीन चिदतीच्या उरसासाठी 


जमा होतात. क | वि 
बहुतेक सवे महत्त्वाच्या ऐतिहासिक स्थानांची बे पुग्यकनांची 


माहिती कोशात त्या त्या नावांखाळी दिलेली आहे. 
€ र व 
देवधर्म - राजस्थानातील शेकडा ९० लाक हिंदु आहेत. त्यांत 


५ 
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राजस्यान 


ब्रह्मा, शिव, शक्‍ती, विष्णू, गणेश,सूय,इ. देवतांचे उपासक आहेत, 
तसेच निरनिराळया पंथोपपंथांचे अनुयायीही आहेत. ब्रह्मदेवाची 
पूजा सांप्रत प्रचल्ति नाहो. पण मध्ययुगात ती होती आणि त्याची 
मंदिरेही होती.पुष्कर येथील ब्रह्मदेवाचे मंदिर सर्वे भारतात प्रसिद्ध 
आहे. ब्रह्मदेवाची आणखीही काही मंदिरे राजस्थानात आहेत. 
मात्र शिवाची उपासना करणारे लोक जास्त आहेत. प्रतीहार, 
चौहान, गुहिलोत, इ. बहुतेक राजवंश शिवपूजक होते. त्यामुळे 
शैव पंथ हाच इतिहासकाळात राज्याचा घर्म ठरला आणि असंख्य 
ज्षिवमंदिरे राज्यात निर्माण झाली. केलासपुरीचा एकलिगजी हे 


गुहिलोतांचे कुलदेवत होते. तिथले शिवमंदिर आणि सिकर 
येथील हर्षनाथाचे मंदिर फार प्रसिद्ध आहे. किराडू, चंद्रावती, 
बाडोली, इ. अनेक ठिकाणी कश्िवमंदिरे आहेत. यावरून शिवो- 
पासकांचे प्रमाण किती मोठे आहे, ते कळते. 

शक्तीची उपासनाही या प्रदेशात तितकीच सावंत्रिक आहे. 
बहुतेक राजपुत लोक शकक्‍तिपूजक आहेत. अंबादेवी ही शाक्‍त 
पंथाची प्रमुख देवता होय. तिची पार्वती, दुर्गा, काली, भवानी, 
इ. विविध नावांनी पूजा केली जाते. प्रतीहार व चोहान यांच्या 
राज्यात शक्तिपूजेचा विशेष प्रसार झाला. ती युद्धदेवता म्हणून 


राजस्थान 


क्षत्रियांना अत्यंत प्रिय होती. सकराई किवा संकरमाता हिच्या 
दर्शनासाठी हजारो भक्‍त जातात. मेवाडात एकळिंगजीच्या 
मंदिरापासून सुमारे दोन कोसांवर राष्ट्र्येना नामक देवीचे 
मंदिर आहे. एकळिंगमाहात्म्य नामक ग्रंथात, ती देवी मेदपाट 
देशाची रक्षकदेवता असल्याचे सांगितले आहे. राठासेणा हे 
तिच्या नावाचे अपभ्रष्ट रूप होय. ही राठोडांची कुलदेवीही आहे 
शिव आणि शक्‍ती यांच्याप्रमाणे गणेश, भैरव, कातिकेय, कुवेर 
यांचीही मंदिरे काही ठिकाणी आढळतात. 
शिवाच्या खालोखाल विष्णूची उपासना प्रचलित आहे. राम 

व कृष्ण हे विष्णूचे दोन्ही अवतार राजस्थानात पुजले जातात. 
मात्र कृष्णाच्या भक्तांची संख्या अतिशय मोठी आहे. नाथद्वारा 
व कांकरोळी ही दोन वैष्णव केंद्रे त्या दृष्टीने फार प्रसिद्ध आहेत. 
राजस्थानातील लोकजीवनात कृष्णमक्तीला विज्षेष स्थान आहे. 
राजस्थानी चित्रकळेतही राधाळृष्णांची चित्रे अधिक आहेत. 
कृष्णाच्या मूर्तीही सवंत्र आढळतात. काही चित्रांत रामायणातील 
प्रसंग चितारळेळे आहेत. 
_ राजस्थानात पुर्वी सुरयंपुजा वरीच प्र चलित होती. भिन्नमाळ 
हे सुर्योपासनेचे महत्त्वाचे केद्र होते. ओसियन, मंडोर, पोकरण, 
किराडू, विठू व पाली येथे सुर्याच्या मूर्ती सापडल्या आहेत. राज- 
*्याचाव 'संचच सुयंमदिरे' होती! यांने चंता दद सापडतात. 
त्यावरून त्याभागात सूर्योपासना किती लोकप्रिय होती ते समजते. 
काही राजपुत राजवंश सुर्यवंशी असल्यामुळे त्यांनी बरीच सूर्य- 
मंदिरे वांघळ्ली. इ. स. च्या ८-१ व्या शतकांत राजस्थानात 
सुयापासना इतकी बहरली होती, की जेन पंथासारखे पौराणिके- 
तर पथही सुर्यपूजा करू लागले होते. कालांतराने सुर्यपूजकांचा 
पंथ सुर्यनारायण पंथात विळीन झाला आणि तोही पुढे लक्ष्मी- 
नारायण पंथात समाविष्ट झाला. हा लक्ष्मीनारायण वहुतेक सर्व 
राजपुत राजांचा देव होता. 

राजस्थानात जेन धर्माची प्रतिष्ठा मोर्य काळापासून आहे. 
सम्राट अशोकाचा नातु संप्रती याने त्या प्रदेशात जेन धर्माचा 
प्रसार केला. मेवाडमध्ये चितोडपासून आठ मंलांवर मध्यमिका 
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नामक नगरी होती, तिथे जैनांचे एक केंद्र होते, असे बडली 
नामक गावी मिळालेल्या दिळालेखावरून कळते. पुढे इ. स. च्या 
८ -१० व्या शतकांत प्रतीह्वारांच्या राजवटीत श्रीमाळ, जालोर, 
ओसिया, चितोड, अब पर्वत, इ. अनेंक ठिकाणी जंनांच्या 
वसाहती स्थापन झाल्या. जैन पंथात सुधारणा करणारा हर्टि” 
भद्रसुरी ८ व्या शतकांत होऊन गेला. त्याचा शिष्य उद्योतनसूरी 
व सिद्धर्पीसुरी यांनी त्याचे कार्य पुढे चालवले. खरतर गच्छा” 
नेही पंथाची सुधारणा नेटाने केली. त्या गच्छाच्या आचार्यापैकी 
जिनवल्ळभ, जिनदत्तसूरी व जिनथतिसुरी यांनी जैन पंथांचा 
प्रसार अत्यंत जोमाने केला. गुजरातचा चौलुक्‍्य राजा कुमार 
पाल याने जैन पंथाचा पुरस्कार केला. त्याचे वर्चस्व मारवाड, 
मेवाड व माळवा या प्रदेशांवरही असल्यामुळे राजस्थानात रजन 
पंथ इतका दृढमूल झाला, की मुस्लिम आक्रमणांमुळेही स 

हानी झाली नाही. इतक्रेच नव्हे, तर नागौरच्या जन पंडितांचा 
वावर, हुमायून व अकवर यांच्या दरबारात सन्मानही करण्यात 
आला. एकंदरीत राजस्थानात जेन पंथाचे वर्चस्व विलक्षण आहे" 
या प्रदेशात अनेक उत्कृष्ट जन मंदिरे आहेत. त्यांतील दिल 
वाड्याची मंदिरे सर्व भारतात अप्रतिम मानली जातात. राणक” 


१. आड, क रि द्र 
पूरचे चोमुखी आदिनाथाचे मंदिरही अतिशय प्रसिद्ध आहे. द 


वर्षी तिथे हजारो जेन लोक दर्शनाला जातात. जैसलमीरच्या 
किल्ल्यातील जंन मंदिरे शिल्पकलेच्या दृष्टीने उत्कृष्ट आहत. 

राजस्थानातील जेन लोक अत्यंत उद्योगी असून, त्यांत 
साहित्य व कला या क्षेत्रांप्रमाणेच व्यापार व उद्योग या क्षेत्रा" 
तही भरीव कामगिरी केळी आ है 

राजस्थानात दादू पंथाचा बराच प्रसार झालेला आहे. 

या प्रदेशात मुसळ्मानांची संख्या लाखांच्या वर. अधुत 
अजमेर हे त्यांचे प्रमुख केंद्र आहे. तिथल्या ख्वाजा साहेबाच्यी 
दर्यातील उरसाच्या वेळी सवे भारतातील व पाकिस्तानाती€ 
हजारो मुसलमान भक्‍त तिथे जमा होतात. 

आर्य समाज व रामकृष्ण' मिशन या संस्थांचे बरेच र्ट 
यायी राजस्थानात आढळतात. ( अपूर्ण) 
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